र 


श्रीगादियाटण्यस्वामिविटचितो 


मनम. पण्डितश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिविरचितेन हिन्दीभाषार 
| ` कुलपतेः डॉ. मण्डनमिश्रस्य प्रस्तावनया च समलङ्कत 
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प्रो. वाचस्पतिद्रिवेदी . 
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,गड्ञानाथझा- ग्रन्यमाला' 
[१६]. 


श्रीमद्विद्यारण्यस्वामिविरचितो 
बहदारण्यकवार्तिकसारः 


[ द्वितीयो भागः ] 


म.म. पण्डितश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिविरचितेन हिन्दीभाषानुवादेन 
कुलपतेः डॉ. मण्डनमिश्रस्य प्रस्तावनया च समलङ्कृतः 


सम्पादकः 
आचार्यश्रीवाचस्पतिद्विवेदी 

आचायाँऽध्यक्षचरश्च, शिक्षाशास्त्रविभागस्य 

सम्पूर्णानन्दसंस्कृतविश्वविद्यालये, वाराणसी 


वाराणस्याम्‌ 
२०५५ तमे वैक्रमाब्दे १९२० तमे शकाब्दे १९९८ तमे खैस्ताब्दे 
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अनुसन्थानप्रकाशनपर्यवेक्षक: -- 
निदेशकः, अनुसन्धानसंस्थानस्य 
सम्पूर्णानन्द-संस्कृत-विश्वविद्यालये 
वाराणसी । 


छा 


प्रकाशक: -- 

डॉ. हरिश्वन्द्रमणित्रिपाठी 
निदेशकः, प्रकाशनविभागस्य 
सम्पूर्णानन्द-संस्कृत-विश्वविद्यालये 
वाराणसी-२२१ ००२ 


छा 

आप्तिस्थानम्‌ -- 

विक्रय-विभागः 
सम्पूर्णानन्द-संस्कृत-विश्वविद्यालयस्य 
वाराणसी-२२१ ००२ 


0 


प्रथमं संस्करणम्‌, १००० प्रतिरूपाणि 
मूल्यम्‌ : २५०.०० रूप्यकाणि 

[शि 

मुद्रक; -- 

श्रीजी कम्प्यूटर प्रिण्टर्स 


नाटी इमली 
वाराणसी-२२१ ००२ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


प्रस्तावना 


महत: प्रमोदस्यायं विषयो यत्‌ श्रीविद्यारण्यस्वामिप्रणीतं बृहदारण्यक - 
वार्तिकसाराख्यं ग्रन्थरत्नं महामहोपाध्यायश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदि- 
प्रणीतेन हिन्दीभाषानुवादेन विभूषितं सत्‌ सम्पूर्णानन्दसंस्कृतविश्वविद्यालयत: 
प्रकाश्यते।. गरन्थरत्नमिदं चतुर्षु भागेषु विभक्तमस्ति। तस्यायं. द्वितीयो भागो 
वेदान्तदर्शनरसिकानां विद्वद्वरेण्यानां करकमलयोः समुपाहरन्‌ मोमुदीति मे चेत: | 
जानन्त्येव वेदान्तशास्त्रविमर्शका विद्वांसो यत्किलास्य बृहदारण्यकः 
वार्तिकसारम्रन्थस्य रचयितारः स्वनामधन्याः सर्वतन्त्रस्वतन्त्राः श्रीविद्यारण्यः 
स्वामिपादा: सन्ति। 


त्रयोदश-चर्तुदशख्रैष्टन्दयोर्मध्ये लब्धजन्मानः श्रीविद्यारण्यस्वामिनो नहि 
केवलं वेदान्तशास्त्र एव स्वलेखनीं व्यापारयामासुः; अपि तु न्यायदर्शन- 
वैशेषिकदर्शन-साहित्यशास्त्रपरभृतिष्वपि स्वकीयया वैपश्चित्या प्रकामं महत्त्वमवापु:, 
एतत्‌ प्रामाण्यं ख्यापयन्ति श्रीविद्यारण्यस्वामिपादैः प्रणीतानि वक्ष्यमाणानि 
अन्थरत्नानि— 


१. पञ्चदशी, २. जीवन्मुक्तिविवेकः, ३. विवरणप्रमेयसङ्ग्रहः, ४. अनुभूतिः 
प्रकाशः, ५. बृहदारण्यकवार्तिकसारः, ६. उपनिषद्दीपिका, ७. सङ्गीतसारः, 
८. पराशरमाधवः, कालमाधव:, १०. जैमिनीयन्यायमालाविस्तरः, १२. माधवीय- 
धातुवृत्तिः, १२. सूतसंहिताटीका, १३. शङ्करदिग्विजयः। 


बृहदारण्यकवार्तिकसाराख्यो अन्थो बृहदारण्यकोपनिषदमवलम्बते। 


एवमेवायं बृहदारण्यकवार्तिकसारः पद्यमय: स्वकीयप्रसादगुणसम्पन्नः सन्‌ 
चमत्करोति चेतांसि मनीषिणाम्‌। पद्यमये सम्पूर्णेऽस्मिन्‌ अन्थे बृहदारण्यकोपनिषद 
एवं व्याख्याऽकारि श्रीविद्यारण्यस्वामिभिर्यया व्याख्यया सम्पूर्णमुपनिषद्वाङ्मयं 
प्रतीकतयाऽवगन्तुं शक्यते। अत्र वार्तिकसारे महामुनिपतञ्जलिभाष्यवदेकतः 
प्रसादंगुणगुम्फनं दृश्यते, पदानां नियोजने लालित्यं दृश्यते, अपरतश्च निगूढं 
भावगाम्भीर्यमपि लब्धुं शक्यते पदे पदे। 
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(२) 
हिन्दी- भाषानुवादकर्ता म.म. श्रीहरिहरकृपालुमहाशयः 


बृहदारण्यकवार्तिकसारस्य हिन्दी-व्याख्यानुवादकर्तारं सर्वतन्त्रस्वतन्त्र 
पारदृश्चानं महामहोपाध्यायश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिनं सम्प्राप्य निश्चप्रचं धन्यधन्या जाता 
सुरगवी। प्रायशो दूश्यते यदू ये शास्त्रपारदृश्चानो भवन्ति, तेषु कतिपय एव ग्रन्थ- 
रचनाघर्मितामूरीकुर्वन्ति; किन्तु सोऽयं श्रीद्विवेदिमहाशयो यथा तत्तच्छास्त्रेषु 
शास्त्रार्थेषु चानन्यतमां स्थितिमवाप, तथैव तततच्छास्ग्रन्थनिर्माणपरायणोऽपि 
दृश्यते। व्याकरणमहाभाष्यकर्तृणामियमुक्तिः साधु चारितार्थ्यं बिभर्ति श्रीद्विवेदि- 
महाभागस्य विषये 


““चतुर्विधा विद्योपयुक्ता भवति-आगमनकालेन, स्वाध्यायकालेन, 
प्रवचनकालेन, व्यवहारकालेन च''। 


इमामुक्तिं चरितार्थयन्‌ श्रीद्विवेदिमहाशयः स्वात्मीकृतं विद्यानिष्यन्दं छात्रेषु 
विद्वत्सु क्वचिद्‌ वितरन्‌ दृश्यते, क्वचिच्छास्त्रार्थेषु विजयश्रियं संवृण्वन्‌ दृश्यते, 
क्वचिच्च तत्तच्छास्त्रनिगूढानि तत्त्वानि स्फोरयन्‌ वाऽवलोक्यते। 


सम्पूर्णे बृहदारण्यकवार्तिकसारग्रन्थे इयमेव व्याख्यानपद्धतिरङ्गीकृता 
शरीद्विवेदिमहाशयेन। 


सुविश्रुतभारतीयमनीषिषु महामहोपाध्यायपण्डितश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदि- 
महाभागस्य सम्माननीयं स्थानमस्ति। अमुष्याप्रतिहतप्रखरप्रतिभाप्रभापुञ्जेन 
सुरभारती विमलालङ्कृतिशालिनीव व्यद्योतत, भारतीभव्यगुरुता च 
गौरवातिशयमभजत। द्विवेदिमहोदयस्य विद्रत्तोल्लसद्गभीरवाक्पाटवमनुभवन्ती 
विद्रन्मण्डनमण्डली नैकवारमाश्चर्यचकिताऽभवत्‌। व्याकरण-न्याय-साहित्य-वेदान्त- 
साङ्घय-योगादिशास्त्रपारङ्गतमिममाचार्यप्रवरमवाप्य नूनममरभारती धन्या। यथैत- 
स्यान्तरिकज्योतीराशिना विहारविबुधवाग्विलासा: प्राकाश्यन्त, तथैव तदीयप्रगाढ- 
पाण्डित्यराजत्सर्वदिकूप्रसारितप्रतिभया प्रभाविता वाराणसेयसंस्कृतविद्वन्मण्डली 
सम्मानमेभ्यः प्रायच्छत्‌। 


अस्य स्वाभाविकसरलस्नेहमहीरुहशीतलच्छायान्ते विश्राम्यतामधीतिनां 
काचिदपूर्वैवानन्दानुभूतिर्भवति स्म। संस्कृतशास्त्रपाण्डित्येन सहैव तद्वि्याविहित- 
शास्त्रीयाध्ययनोपयुक्तानुपमगुणोऽप्येतस्मिन्‌ व्यराजत।  नैतावदेव, संस्कृतसाहित्य- 
विकासाय प्रारब्धासु नवीनयोजनास्वपि सार्थकमस्य विशिष्टमवदानमभवत्‌। एतस्य 
सुदृढसिद्धान्तः प्रौढपाण्डित्यञ्च प्रत्येकं क्षेत्रेषु निर्भीकतामस्मै प्रादात्‌। अस्य 
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(३) 


काशीनिवाससमये संस्कृतसाहित्यविकासाय वाराणस्यां यावन्ति कार्याणि, यावत्यश्च 
योजनाः समपद्यन्त समस्तेषु तेषु तदीयो विशिष्टयोग आसीत्‌। अयं तावद्‌ 
वाराणसेयगौरवोन्नतविद्वद्विभूतीनां तादृशमन्यतममास्पदं भजते, यदीयशाश्चतयशः 
प्रकाशेन विश्वविश्रुताऽस्ति वाराणसी। सर्वथा किलेदृङ्महानुभावप्रसङ्गे -- 


जायन्ते किल गुणिनः, केचित्केचन गुणोज्ज्चला भुवने। 
राजन्ते पुनरन्ये, गुणिगणगीतामरोल्लसद्यशसः।। 
एवंविधा सूकक्तिश्चारितार्थ्यमेति। 


अयमत्र मणिकाञ्चनसंयोगो यदस्य बृहदारण्यकवार्तिकसारस्य 
सहिन्दीभाषानुवादस्य सम्पादका म.म. ्औीहरिहरकृपालुद्रिवेदिमहाशयानां पात्राः, 
ष्ट्रपतिपुरस्कारसम्मानितानां पण्डितश्रीब्रह्मदत्तद्विवेदिमहोदयानां पुत्रा आचार्य- 
श्रीवाचस्पतिद्विवेदिमहोदया अस्मिन्‌ विश्वविद्यालये शिक्षाशास्त्रविभागाध्यक्षपदं 
विभूष्य प्राप्तावकाशाः सततं सुरगवीं सेवमानाः काश्यां विराजन्ते। 
विद्रद्धिरेभिर्नवनवोन्मेषशालिपरज्ञाविभूषितैर्बहुपरिश्रम्यास्य ग्रन्थरत्नस्य सम्पादनं 
पाठशोधनं परिशिष्टादिनिर्माणं च व्यधायि। एवंविधं वैदिकवाङ्मयावलम्बि ग्रन्थ 
रत्नं मनीषिणां करकमलयोः समुपाहरन्‌ काशीपतिं श्रीविश्वश्वर प्रार्थये यदिदं 
ग्रन्थरत्नं नानाशास्त्रविश्लेषणपरायणेभ्यो विद्वद्भ्यः श्रेयसे स्यादिति। 


अतोऽत्र नानाशास्त्रविचक्षणेभ्यः सर्वविद्यापासङ्गमेभ्यो महामहोपाध्यायः 
श्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिमहोदयेभ्यः सादरं प्रणामाञ्जलिमुपायनीकरोमि। तदन्वस्य 
ग्रन्थस्य सम्पादकेभ्यः शिक्षाशास्त्रमर्मज्ञेभ्यो नानाशास्त्ररसिकेभ्यश्च आचार्य- 
श्रीवांचस्पतिद्विवेदिमहोदयेभ्यः सबहुमानं साधुवादमुपहरामि। ग्रन्थस्यास्य शीघ्रतया 
सौष्ठवपूर्णप्रकाशनार्थं प्रकाशनविभागीयनिदेशकान्‌ डॉ. हरिश्चन्द्रमणित्रिपाठिनः 
अथ च इईक्ष्यशोधकं डॉ. हरिवंशकुमारपाण्डेयं सस्नेहं धन्यवादैराशीर्वादैश्च 
संवरद्धयामि। एवमेवास्य ग्रन्थस्य मुद्रणे दत्तावधानाय 'श्रीजी-कम्प्यूटर-प्रिन्टर्स'- 
सञ्चालकाय श्रीअनूपकुमारनागरमहोदयाय ससाधुवादमाशीर्वादं वितनोमि। 


5! 
e (रवी 


वाराणस्याम्‌ टा मण्डनमिश्रः 
वसन्तपञ्चम्याम्‌, कुलपतिः 
वि.सं. २०५५ सम्मूर्णानन्दंसंस्कृतविश्वविद्यालयस्य 
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भूमिका 


उपनिषदों का प्रतिपाद्य विषय आत्मविद्या है। उनमें बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का 
महत्त्व सर्वाधिक है। बृहदारण्यकवार्तिकसार का प्रथम भाग बृहदारण्यकवार्तिक का 
“उपोद्घात” है जिसमें अनुबन्धचतुष्टय अर्थात्‌ अधिकारि-परीक्षा, सम्बन्ध-परीक्षा 
प्रामाण्य-परीक्षा एवं प्रमेय-परीक्षा पर विस्तृत विवेचन प्रस्तुत किया गया है। 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का विस्तृत व्याख्यान द्वितीय भाग से प्रारम्भ होता है, जिसे 
श्रुति के नाम से अभिहित किया गया है। बृहदारण्यकोपनिषद्‌ की साक्षात्‌ व्याख्या 
भाष्य है, जिसे भगवत्पाद शंकराचार्य ने लिखा है। भाष्य की तात्पर्य-व्याख्या 
वार्तिक है, जिसे आचार्य सुरेश्वराचार्य ने चौबीस हजार कारिकाओं में लिखा है। 
वार्तिक के गहन एवं अत्यन्त विस्तृत होने के कारण आचार्य विद्यारण्य मुनि 
ने वार्तिकसार नाम की संक्षेप में व्याख्या प्रस्तुत की है। परम्परा से यह 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का ही व्याख्यान है। 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का परिचय 
आचार्य विद्यारण्य मुनि प्रारम्भ में ही कहते हैं-- 


''बृहदारण्यक-व्याख्यां कर्तुमादावुदीरितः । 
उपोद्घातोऽथ तात्पर्यात्‌ तद्‌ व्याख्यारभ्यते स्फुटा'' ।। (१।१।१) 


बृहदारण्यक का निर्वचन करते हुए लिखा है-- 
''अरण्ये अनूच्यमानमारण्यकम्‌'' 
“अरण्यान्‌ मनुष्ये” पाणिनि के इस सूत्र से वुज्‌ प्रत्यय हुआ है। 


इस प्रकार आरण्यक शब्द निष्पन्न हुआ। “बृहच्च तदारण्यकं च' इस व्युत्पत्ति 
से बृहदारण्यक शब्द बना है। अन्य उपनिषदों से शब्द एवं अर्थ में बड़ा होने 
के कारण यह बृहत्‌ है। अरण्य में कहे जाने के कारण यह आरण्यक है। 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ यजुर्वेद के अन्तिम ब्राह्मण, शतपथ ब्राह्मण से सम्बद्ध 
है। व्याख्याकार के अनुसार गृहस्थाश्रम में विहित श्रौत और स्मार्त कर्मों के 
अनुष्ठान से जिनका चित्त निर्मल हो चुका है, वे वन में जाकर वैखानस आश्रम 
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में प्रविष्ट होकर यथाविधि श्रवण मनन आदि करते हैं। उन्हीं को ब्रह्मविद्या प्राप्त 
होती है। 


अरण्याध्ययनादेतदारण्यकमुदीर्यते । 
बृहत्त्वाद्‌ ग्रन्थतोऽर्थाच्च बृहदारण्यकं मतम्‌ ।। (बृ.वा.सा., १।२) 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के तीन काण्ड है। प्रथम मधुकाण्ड, द्वितीय 
याज्ञवल्क्यकाण्ड एवं तृतीय खिलकाण्ड है। 


मधुकाण्ड में उपदेश, द्वितीय काण्ड में उपपत्ति एवं तृतीय काण्ड में उपासना 
है। इस क्रम से तीनों अध्यायों के तीन कार्य प्रधान कहे गये हैं। मधुकाण्ड में 
चार अध्याय हैं, उनमें दो अध्याय में प्रवर्ज्या नामक कर्म कहा गया है। उसमें 
आत्मतत्त्व का निरूपण नहीं है। उपासना रूप कर्म अरण्य में यथाविधि होता है। 
इसीलिए अरण्य के साहचर्य से उनका भी निरूपण किया गया है। 


अश्व-ब्राह्मण 


प्रथम अध्याय के प्रथम ब्राह्मण को अश्ब्राह्मण कहा गया है; क्योंकि इसमें 
अश्वमेध यज्ञ और उसके श्रुत्युक्त उपासना के समान फल का निर्देश किया 
गया है। शङ्का होती है--जो अश्वमेध यज्ञ के अधिकारी नहीं हैं, वे इसका ज्ञान 
प्राप्त क्यों करेंगे? 


निराकरण करते हुए बताया गया है कि जो अश्वमेध यज्ञ के अधिकारी 
नहीं हैं, वे अपने शरीर को ही अश्व मानकर तत्‌ तत्‌ अड्डों में प्रकृत उपासना 
करें, तो उन्हें भी ब्रह्मलोक-भ्राप्तिप फल मिलता है। “तरति ब्रह्महत्यां 
योऽश्वमेधेन यजते य उ चैनमेवं वेद” अथवा “पापं तितीर्षुरश्चमेधं तदुपास्तिं वा 
कुर्यात्‌” यद्यपि इस वाक्य में ब्रह्मलोक की प्राप्तिरूप फल का निर्देश नहीं है, 
फिर भी निष्पापता का फल ब्रह्मलोक की प्राप्ति अन्यत्र निर्दिष्ट है। “निर्धूत- 
पापास्ते यान्ति ब्रह्मलोकमनामयम्‌'। 


उपासना को स्वतन्त्रता से कर्म के अनधिकारी ब्राह्मणादि भी मन से अपने 
शरीर को अश्व मानकर विराट्‌ रूप से ध्यान कर सकते हैं। अर्थात्‌ जिन दृष्टियों 
का अश्व के अङ्गों में विधान है, वे दृष्टियाँ अश्व रूप से कल्पित अपने शरीर 
के अड्डों में करनी चाहिए। 


प्रतीकोपासना-इस तरह की उपासना शास्त्र में प्रतीकोपासना कही जाती 
है। मध्यम आलम्बन में उत्कृष्ट का आरोप कर जो उपासना की जाती है, उसे 
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संपदुपासना भी कहते हैं। यद्यपि आरोपित ज्ञान वास्तविक नहीं होता, फिर भी 
सादृश्य का वैशिष्ट्य रहता ही है। चक्षु में सूर्य की दृष्टि कही गयी है; क्योंकि 
सूर्य के समान चक्षु भी तेजस है। उसका देवता भी सूर्य है “आदित्यश्वक्षुर्भूत्वा 
अक्षिणी प्राविशत्‌”। प्राण में वायु दृष्टि है; क्योंकि प्राण वायुतत्त्व ही है, उससे 
भिन्न नहीं। खुले हुए अश्व मुख में अग्नि की दृष्टि करनी चाहिए। अग्नि और 
वैश्वानर दूसरे के पर्याय हैं। “अम्निर्वैश्वानो वहि:” ऐसा “अमरकोष” है। 
अग्निर्वाग्‌ भूत्वा मुखं प्राविशत्‌ इस श्रुति के अनुसार मुख का देवता अग्नि 
है। इसलिए मुख में अग्नि की दृष्टि का विधान है। संवत्सर अर्थात्‌ बारह अथवा 
मलमास होने पर तेरह मास वाले वर्ष की दृष्टि आत्मा में करनी चाहिए। जैसे 
काल के अवयव मास पक्ष और दिन आदि संवत्सर के अवयव हैं, वैसे ही 
हस्त पाद आदि उसके शरीर हैं। पृष्ठ में चुलोक की, उदर में अन्तरिक्ष को 
एवं अश्व के खुर में पृथ्वी की दृष्टि करनी चाहिए। इस प्रकार अश्व के विभिन्न 
अङ्गों को प्रतीक मान कर उपासना का विधान है। 


हय, अर्वा और अश्व ये अश्व जांतिविशेष के वाचक हैं। हय नामक अश्व 
देवताओं का, अर्वा गन्धर्वो का और अश्व मनुष्यों का वाहन है। अश्व की उत्पत्ति 
समुद्र से होती है। अप्सु योनिर्वा अश्वः इस श्रुति से अश्व का कारण समुद्र 
हैं। समुद्र की व्युत्पत्ति है- “समुत्पद्य भूतानि द्रवन्ति अस्मिन्‌ इति समुद्रः, 
परमात्मा। अश्व का बन्धु भी समुद्र ही है। बन्ध्यते अस्मिनिति बन्धुः। 


इसलिए अश्व का विशेष महत्त्व होने के कारण प्रतीकोपासना के लिए अश्व 
चुना गया। 


द्वितीय ब्राह्मण 
अग्नि ब्रह्मण 


द्वितीय ब्राह्मण को अग्नि कहा गया है। अग्नि की उपासना की प्रशंसा 
की गयी है। अग्नि के सम्बन्ध में प्रमुखता से विचार किये जाने के कारण 
इसे अग्नि ब्राह्मण कहा गया है। हीन प्रतीक में उत्कृष्टदृष्टि करना प्रतीक 
उपासना है। अत: अनङ्गाश्रय दृष्टि उद्गीथ आदि कर्माङ्ग में करनी चाहिए। इससे 
अङ्ग का संस्कार 'होता है। सिर आदि में उषा की दृष्टि करनी चाहिए। उषा 
में सिर की दृष्टि नहीं। विराट्‌ की उपासना प्रतीकोपासना ही है, जैसे शालिग्राम 
में विष्णु को उपासना। 
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अहंग्रह 

प्रतीकोपासना में अहंग्रह अर्थात्‌ “यह मैं” मानना ठीक है या नहीं? अन्य 
आश्रय के प्रत्यय का अन्य आश्रय में निःक्षेप प्रतीक कहलाता है। 'तं यथा 
यथोपासते तदेव भवति’ इत्यादि वाक्यों से उपासक पुरुष जिस-जिस देवता की 
उपासना करता है, वह उस-उस देवलोक को प्राप्त होता है। जहाँ उपास्य स्वरूप 
प्राप्ति से अतिरिक्त फल है, वहाँ अहंग्रह नहीं करना चाहिए। जहाँ उपासना 
का फल उपास्य स्वरूप की प्राप्ति ही है, वहाँ प्रतीक में अहंग्रह करना आवश्यक 
है। अहंग्रह पर विस्तार से विवेचन किया गया है। 


अश्वमेध का घोड़ा जैसे वर्षपर्यन्त स्वच्छन्द रूप से विचरने के लिए छोड़ा 
जाता है, वैसे ही अपने शरीर को स्वच्छन्द मुक्त अश्व के समान मानकर वर्ष 
के बाद अपनी आत्मा के लिए मैं अपने शरीर रूपी अश्व का आलम्भन करता 
हूं, ऐसा चिन्तन करे। इस प्रकार अश्वमेध यज्ञ दो प्रकार का है--कायिक और 
मानसिक। 


अग्नि की उत्पत्ति 


प्रथम यज्ञ वह है, जो वाह्य अश्व और अग्नि द्वारा शरीर क्रिया से 
यागात्मक रूप में किया जाता है। दूसरा यज्ञ वह है जो वाह्य अश्व और अग्नि 
निरपेक्ष केवल मानसिक कल्पित अश्व और अग्नि के द्वारा मानसिक क्रियात्मक 
यज्ञ होता है। अग्नि की प्रशंसा (अर्थवाद) के दो तात्पर्य हैं, एक महातात्पर्य 
दूसरा अवान्तर तात्पर्य। महातात्पर्यं अग्नि की प्रशंसा में है। अवान्तर तात्पर्य 
अग्नि की उत्पत्ति में है। अग्नि की उत्पत्ति महान्‌ और पवित्र कारण से हुई 
है, इसलिए पवित्र होने से अग्नि उपास्य है। बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के अनुसार 
अग्नि का दूसरा नाम अर्क भी है। अर्‌ (अर्च) और क के संयुक्त होने पर 
“अर्क” शब्द बनता है। पूजा (अर्च) और जल का भी सम्बन्ध श्रुति ने स्पष्ट 
कहा है “कं शिरोजलमाख्यातम्‌” इस कोश से और “कं” ब्रह्म इत्यादि श्रुति 
से क शब्द सुख और जल दोनों का वाचक है। इसलिए अपनी प्रशंसा के 
समय अग्नि, सुख और जल दोनों हुए। इस प्रकार जो अग्नि में अर्कत्व जानता 
है, अर्थात्‌ इस नाम से उक्त अग्नि की उपासना करता है, उसको अवश्य 
ही सुख होता है। इसलिए द्वितीय ब्राह्मण को अग्नि ब्राह्मण कहा गया है। 


इस प्रकार अव्याकृत-प्रपञ्चविशिष्ट मूलकारण ब्रह्म के संकल्प के अनन्तर 
अपञ्चीकृत आकाश आदि पाँच भूत हुए। वे ही सूत्र भी कहे जाते हैं। उसके 
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बाद अपञ्चीकृत-पञ्च भूतोपाधिक हिरण्यगर्भ हुए। उनसे अण्ड, अण्ड से विराट्‌ 
और विराट्‌ से समस्त सृष्टि हुई। हिरण्यगर्भ से विराट्‌ रूप अग्नि उत्पन्न हुई। 


मृत्यु विज्ञान 


इस जगत्‌ में जब नामरूपात्मक कोई वस्तु नहीं थी, तो क्या शून्य ही 
था? बौद्ध कहते हैं, “नैवेह किञ्चन विमतं जगत्‌ प्राणसद्‌, उत्पाद्यमानत्वात्‌ यन्नैवं 
तन्नैवं यथा परमते ब्रह्म” यह जगत्‌ अनुमान से प्राग्‌ अवस्था में वस्तुतः शून्य 
ही था, ऐसा बौद्ध मानते हैं। 


वेदान्तदर्शन इसके विपरीत है, वे इसे ठीक नहीं मानते। श्रुति ने स्वयं 
कहा है “मृत्युनैवेदमावृतम्‌” अर्थात्‌ यह सृष्टि मृत्यु से आवृत थी। इसका तात्पर्य 
हुआ आवृत पदार्थ का कोई आवरक था। इस तरह कार्य और कारण की सत्ता 
कही गयी। यदि उस अवस्था में कुछ नहीं था, शून्य था, तो श्रुति ने यह 
कैसे कहा--यह मृत्यु से आवृत था! इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि जगत्‌ था, 
किन्तु आवृत होने से प्रतीत नहीं होता था। जैसे तिल में तैल है, किन्तु आवृत 
होने से प्रतीत नहीं होता, उसी तरह श्रुति कहती है कि यह जगत्‌ मृत्यु से 
आवृत था। यह दृश्य निखिल प्रपञ्च मृत्यु नामक कारक से आवृत था, यह 
कहना तभी ठीक हो सकता है, जब प्राग्‌ अवस्था में कार्य जगत्‌ रहे, अन्यथा 
कर्म का अभाव होने से यदि आवरणीय पदार्थ ही नहीं रहेगा, तो आवरण 
किसका होगा? वन्ध्यापुत्र आकाश पुष्प से ढका था” ऐसा प्रयोग नहीं हो 
- सकता। इसलिए कोई न कोई पदार्थ था, जो मृत्यु से ढका था। 


यहाँ शंका होती है कि मृत्यु जगत्‌ का नाशक है, कारण नहीं है। अतः 
उसे जगत्‌ का आवरण कैसे कह सकते है? इसका समाधान देते हुए कहते 
हैं कि यहाँ मृत्यु शब्द से जगत्‌ कारण अशनाद्युपलक्षित अनभिव्यक्त नामरूप 
्रत्यक्षायोग्य अपञ्चीकृत पञ्चमहाभूतावस्थातिरिक्त मायारूप साभास ही विवक्षित 
है। जैसे पिण्डावस्थापन्न मृत्तिका से घट आवृत रहता है और उसी से अभिव्यक्त 
होता है, वैसे ही सब कार्य उक्त हिरण्यगर्भावस्‍्थ आज्ञात सत्त्व का सत्तामात्रस्वरूप 
ब्रह्म से आवृत है और उसी से आविर्भूत होता है। वह सकल कार्य के संहार 
का हेतु है, इसलिए मृत्यु कहा जाता है। 


तदनन्तर कार्यकारणभाव पर विस्तृत विवेचन किया गया है। घट और 
मृत्तिका एवं पिण्ड के उदाहरण से कार्यकारणभाव स्पष्ट करने का प्रयास किया 
गया है। सत्कार्यवाद, असत्कार्यवाद आदि दर्शन के विभिन्न वादों का गहन 
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विवेचन है। कारक जैसे दण्ड, ज्ञापक जैसे प्रदीप आदि के विषय में सत्‌ 
कार्यवादियों के मत का विस्तार से विवेचन किया गया है। 


नैयायिक जिसे उत्पत्ति कहते हैं, वेदान्ती उसे अभिव्यक्ति कहते हैं। निष्कर्ष 
रूप से सत्कार्यवाद को स्वीकार किया गया है। उत्पत्ति से पूर्व भी कार्य सत 
है, किन्तु आवृत्त होने से दृष्टि गोचर नहीं होता। यही सिद्धान्त समीचीन प्रतीत 
होता है। उत्तर प्रत्युत्तर के क्रम में यह स्पष्ट किया गया है कि यह जगत्‌ 
भावात्मक ही है। 


“सत्कार्यवाद एवं असत्कार्यवाद--श्रुति भी कहती है, “सदैव सो इद- 
मग्रमासीत्‌” अर्थात्‌ यह जगत भावात्मक है। वादी के प्रश्न का उत्तर न देकर 
उसके प्रति स्वयं प्रश्न करना अप्राप्तकाल नामक निग्रह स्थान कहा जाता है। 
अत: पूर्व प्रश्न का उत्तर देने के बाद ही प्रश्न करना चाहिए। इस प्रकार वादी 
प्रतिवादी के बीच शङ्का समाधान का क्रम चलता रहता है। जो लोग कारण : 
को सत्‌ कहते हैं और कारक को उत्पत्ति से पूर्व असत्‌ मानते हैं, उनके मत 
में कार्य और कारण का अभेद नहीं बन सकता। उनका यह मत “सर्व खलु 
इदं ब्रह्म” “नेह नानास्ति किञ्चन” तत्त्वमसि”” आदि श्रुतिवाक्यो के विरुद्ध है। 
इस प्रकार श्रुति का तात्पर्य अद्वैत में ही है। समस्त कार्य ब्रह्म से ही उत्पन्न 
हुआ है, ब्रह्म ही में स्थित है और उसी में लीन होता है। इसका तात्पर्य है 
कि ब्रह्म ही समस्त संसार का निमित्त एवं उपादान कारण है। 


कारण एवं कार्य 


` कारणस्वरूप ही कार्य है अतिरिक्त नहीं है। कारण सदा सत्‌ है, इसके 
सम्पूर्ण कार्य अर्थात्‌ घट पट आदि अपनी अपनी उत्पत्ति से पूर्व भी सत्‌ 
ही हैं, असत्‌ नहीं, किन्तु पूर्वावस्था से उत्पन्नावस्था में अर्थात्‌ 
अनभिव्यक्तावस्था से अभिव्यक्तावस्था में अन्तर केवल इतना ही है कि पूर्व 
अवस्था में कार्य सत्‌ कारण से आवृत था। अत: उसका कोई नाम रूप का 
विधान नहीं किया जा सकता। यह तो उत्पत्ति के बाद ही होता है। यही 
दोनों में अन्तर है। | 


निष्कर्षत: कहा जा सकता है कि जितने कार्य देखे जाते हैं, वे सभी 
अविद्या के परिणाम हैं। अज्ञान के द्वारा ही ब्रह्म भी उत्पादक और नाशक कहा 
जाता है। वस्तुतः उदासीन ब्रह्म भी न उत्पादक है और न नाशक। वह तो 
. स्वयं असंग है; क्योंकि “असंगो रूपं पुरुषः” श्रुति ऐसा कहती है। 
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यहाँ शंका होती है कि “मैं दुःखी हुँ, मैं सुखी हूँ” यह प्रतीति आत्मा 
में कैसे होती है? समाधान देते हैं कि आत्मतत्त्व की अज्ञान दशा में जो 
प्रतीतियाँ होती हैं, वे वस्तुतत्त्व का भासक नहीं है, जैसे निद्रा काल में स्वप्न। 
यथार्थ वस्तु विषयक नहीं होता; किन्तु कल्पित वस्तुविषयक होता है उसी प्रकार 
जागृत काल में जो घट पट आदि विषयों का बोध होता है, वह सद्‌ विषय 
के साथ ही परमार्थ विषयक नहीं है। आत्मतत्त्व के अज्ञान के उच्छेद से जब 
यथार्थ बोध होता है, तब उन विषयों का भान नहीं होता। “कः कं पश्येत्‌” 
यह श्रुति सिद्ध करती है कि द्वैत परमार्थ सत्‌ नहीं है। इसके बाद मन के सम्बन्ध 
में विस्तृत विवेचन किया गया है। मन और वाग्‌ के सम्बन्ध से प्रजापति की 
उत्पत्ति हुई। ज्ञान कर्म और भावना सृष्टि के हेतु बने। सृष्टिप्रक्रिया का सविस्तार 
विवेचन द्वितीय ब्राह्मण में उपलब्ध. है। 


तृतीय ब्राह्मण 


तृतीय ब्राह्मण का नाम उद्गीथ ब्राह्मण है। उत्‌ शब्द का अर्थ उसम्भकत्व 
और गीथ शब्द का याग अर्थ है। इन दोनों का उपसर्जनतया प्राण से सम्बन्ध 
है। इसलिए प्राण को उद्गीथ कहा जाता है। 


प्रथम एवं द्वितीय ब्राह्मण से “ज्ञान सहित कर्म का फल संसार ही है अधिक 
नहीं है” यह कहा। तृतीय ब्राह्मण में ज्ञान और कर्म उद्भावक जो प्राण है, 
उसके स्वरूप का निरूपण करते हैं। हिरण्यगर्भ की प्राप्ति के लिए शुद्धि आदि 
गुण से युक्त प्राण की उपासना का निरूपण किया जाता है। 


प्राण--देवताओं ने उद्गीथ कर्म अर्थात्‌ विशिष्ट मन्त्र जप द्वारा असुरों 
पर विजय पायी। इसका विवेचन इस. तृतीय ब्राह्मण में होने के कारण तृतीय 
ब्राह्मण को इस नाम से कहा गया! प्रजापति की देवता एवं असुर दोनों सन्तान 
हैं। शास्त्रजन्य ज्ञान कर्म से भावित वागादि वृत्तियाँ देवता हैं। वे ही वृत्तियाँ 
स्वाभाविक कर्म ज्ञान से भावित होने पर असुर का स्वरूप धारण कर लेती 
हैं। 'असुषु स्वेषु रमन्त इति 'असुरा:' इस व्युत्पत्ति से स्पष्ट है कि आसुरी वृत्ति 
में स्वार्थ प्रधान है। इन दोनों में प्रतिस्पर्धा होने लगी। देवों का लक्ष्य उच्चत्तम 
प्रजापतित्व की प्राप्ति है। दूसरी ओर असुरों का लक्ष्य ऐन्द्रिय सुखोपभोग से 
तात्कालिक सुख की प्राप्ति है। अपने पिता को दोनों प्रसन्न रखना चाहते हैं। 
देवता देव भाव प्राप्ति को उत्कर्ष मानते हैं। असुर लोग स्थावरान्त गति को 
ही उत्कर्ष मानते हैं। केवल साधन में ही मतभेद था। असुर लोग पिता जी 
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को वर्तमान समय में क्षण भर भी दुःखी नहीं देखना चाहते थे, अपितु सतत 
विषयानन्द से प्रमुदित देखना चाहते थे और देवता चाहते थे कि साधनावस्था 
में चाहे कितना भी क्लेश क्यों न हो, उनको सहकर सदा सुखमय देवभाव 
की प्राप्ति करनी चाहिए। इसी से दोनों में स्पर्धा हुयी। 


देवताओं की संख्या कम थी, असुरों की अधिक। इसलिए देवताओं की 
पराजय अधिक होती थी। अतः देवताओं ने उद्गीथ कर्म (विशेष प्रकार का 
मन्त्र जप) के द्वारा असुरों पर विजय पायी। देवों ने विभिन्न इन्द्रियों को भी 
उद्गात कर्म करने को कहा। उन्होंने उद्गात तो किया किन्तु केवल देवतार्थ 
उद्गान न कर अपने स्वार्थ के लिए भी किया। अतः असुरों ने स्वविषयासङ्ग 
लक्षण पाप से उसको बिद्ध किया। अतः इन्द्रियाँ वैदिक कर्म से पराङ्मुख हो 
गयीं। देवताओं ने समस्त इन्द्रियों की निन्दा की। इन्द्रियों से निराश होकर 
देवताओं ने प्राण से कहा। 


असुर प्राण को भी पाप से बिद्ध करने पहुँचे, पर प्राण पर उनका कोई 
असर न हुआ। पत्थर के ऊपर फेके गए ढेले के समान स्वयं असुर ही चूर 
चूर हो गये। 


असुरों से अपराजित हिरण्यगर्भ देवता के तीन रूप हुये, जिसका नाम 
है अपास्य, आङ्गिरस एवं दूर। तीनों नामों की अलग अलग विशेषतायें हैं। 
प्राण आस्य (मुख) के मध्य में है। अतः प्राण का आस्य यह नाम पड़ा-- 
'अयमास्ये अन्तः'। यद्यपि प्राण के समीप में ही विषयासङ्ग लक्षण दोष है पर 
यह आकाश के समान संसर्गी होने से मानो दूर ही है। 


मुख और नासिका इन दोनों के मध्य में प्राण संचारी है। पहिया में 
जैसे “अर” अर्पित रहते हैं, उसी प्रकार सकल भूत भौतिक पदार्थ प्राण 
में लीन होते हैं और उसी से उत्पन्न होते हैं। इसी से इसका नाम अपास्य 
पड़ा। इस नामकरण का एक कारण और भी है। प्राचीन काल में नैमिषारण्य 
वासी महर्षियों ने यज्ञ किया। अपास्य नामक ऋषि उद्गाता थे। उन्होंने 
अपास्य प्राण को आत्मस्थ रूप से उपासना की। इसीलिए इसका नाम 
अपास्य हुआ। 


अङ्गिरस 


प्राण अन्न के द्वारा समस्त इन्द्रियों का संरक्षण करता है। आँख में घी 
डालने से आँख का उपकार नहीं होता, किन्तु प्राणकर्तृक भक्षण से होता है। 
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भुक्तान्न का सूक्ष्म अंश नाड़ी द्वारा वागादि देवताओं को पुष्ट करता है। सभी 
अंगों को प्राण ही रस संचार करता है। अतः इसका नाम अङ्गिरस हुआ। जिन 
अंगों में प्राण का संचार नहीं होता; जो अंग प्राण संचार से शून्य हो जाते 
है, वे सूख जाते हैं। जिसमें प्राण का सम्बन्ध रहता है, वे नहीं सूखते। उक्त 
लौकिक अन्वय-व्यतिरेक से स्पष्ट है कि प्राण अंगो का रस है। इसलिए इसे 
अङ्गिरस कहा गया। 


इसका तीसरा नाम दूर है। “सा वा एषा देवता दूर नाम” इस सूक्ति से 
स्पष्ट है कि इस देवता में परम्परा से भी दोष का सम्बन्ध नहीं है। प्राण का 
सम्बन्ध कहीं से भी पाप से न होने के कारण इसका नाम दूर पड़ा। 


पाँच करमेंन्द्रिय, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच प्राण, बुद्धि और मन ये सतरह 
आत्मा के लिए कारण हैं। प्राण ऋकू, यजु एवं साम का भी आत्मा है। “वाक्‌ 
वै वृहति:” यह 'वृहति:' शब्द से ऋक्‌ का, “वाग्‌ वै ब्रह्म” इससे यजु का, 
एवं “वाग्‌ वै साम” इससे साम का ग्रहण होता है। “सा” यह वाग का एवं 
“अम” यह प्राण का वाचक है। इस प्रकार हिरण्यगर्भ “क्रियाशक्ति” से प्राण 
एवं “ज्ञानशक्ति” से आत्मा कहे जाते हैं। 


प्राणोपासना 

उपासना के लिए प्राण ही उपादेय है, इन्द्रियाँ नहीं; क्योंकि इन्द्रियों का 
पतन हो गया था और इन्द्रियाँ प्राणाधीन ही हैं। प्राणोपासना के सम्बन्ध में 
कहा गया है कि अगली सृष्टि में जगत्‌ का सृष्टि कर्ता हुआ “मैं हिरण्यगर्भ 
होऊ” इस भावना से युक्त होकर जो प्राणोपासक निरन्तर प्राण की उपासना 
करता है; वह भावी सृष्टि में अवश्य हिरण्यगर्भ होता है और भविष्य में वेसी 
रचना करता है, इसी को सायुज्य मुक्ति कहते हैं। पाप की निवृत्ति भी उपासना 
का अवान्तर फल है। 


प्रधान प्राणोपासना का दो फल है। एक ऐहिक अर्थात्‌ इसी भूलोक में 
और वर्तमान शरीर से ही भोगने योग्य। दूसरा आमुष्मिक जो लोकान्तर में 
शरीरान्तर से उपभोग के योग्य होता है। ये दोनों फल ऐहिक एवं आमुष्मिक 
प्रधान प्राणोपासना के फल हैं। पहले दो मन्त्र से ऐहिक और तृतीय मन्त्र से 
आमुष्मिक फल दिखाये गए हैं। ये तीनों मन्त्र हैं-- 


''असतो मा सद्गमय, तमसो मा ज्योतिर्गमय, मृत्योर्मा अमृतं गमय'' 
श्रुति द्वारा की गयी व्याख्या के अनुसार “मृत्युर्वा असत्‌” स्वाभाविक कर्म और 
ज्ञान ये दोनों मृत्यु कहे जाते हैं। स्वाभाविक कर्म और ज्ञान से मृत्यु का ही 
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फल होता है। इनसे अमृत फल की आशा नहीं रखनी चाहिए। अत: 'असतो 
मा सद्गमय” का अर्थ हुआ--असत्य से स्वाभाविक ज्ञानकर्म से मुझको सत्य 
अर्थात्‌ सच्छास्त्रीय कर्म ज्ञान में पहुँचाइए। अर्थात्‌ देवत्व के साधन आत्मज्ञान 
को प्राप्त कराइए, मुझको अमरत्व प्राप्त कराइए। 


द्वितीय मन्त्र अर्थात्‌ “तमसो मा ज्योतिर्गमय’ का अर्थ है अज्ञान से मुझे 
हटाकर प्रकाश में ले चलो! मृत्युर्वै तमः? अज्ञान आवरक होने से तम कहा 
जाता है। जैसे तम घटादि का आवरक है, वैसे अज्ञान भी आवरक है। गीता 
में भगवान्‌ ने कहा है-- 
अज्ञानेनावृतं ज्ञानं तेन मुह्यन्ति जन्तवः। (५।१५) 


तौसरा मन्त्र है “मृत्योर्मा अमृतं गमय’--मृत्यु से मुझे अमर करो। तम 
स्वयं मृत्यु रूप न होने पर भी मृत्यु का हेतु है। इसलिए मृत्यु कहा जाता 
है। ज्योतिरूप अमृत तम से विपरीत है। इसलिए प्रकाशात्मक होने से मृत्यु 
से विपरीत अमूत नाम का है। इसका निष्कर्ष यह हुआ कि हमें प्रजापति देव 
भाव को प्राप्त कराओ। उपर्युक्त तीनों वेदमन्त्र लोक में अत्यधिक प्रसिद्ध हैं। 
मनुष्य का चरम लक्ष्य इसमें प्रतिबिम्बित है। मनुष्य में वह शक्ति है, जिससे 
वह अमरत्व देवत्व को प्राप्त कर सकता है। मनुष्य की प्रवृत्ति जब तक 
स्वाभाविक ज्ञान कर्म को ओर होगी, तब तक वह अमरत्व को प्राप्त नहीं कर 
सकेगा। 


इन्द्रिय और प्राण 

प्राण और इन्द्रिय के परस्पर सम्बन्ध से बड़ा ही उपयोगी निष्कर्ष है। 
वागादि इन्द्रियाँ स्वनिर्वाह के लिए प्राण को घेर कर बैठ गयीं। उन्होंने कहा 
कि हमारी स्थिति आपके अधीन है। प्राण ने कहा कि मैं आप लोगों का पूर्ण 
पालन करूंगा और वह सबका पूर्ण पालन करता है। उसी प्रकार प्राणोपासक 
के समीप उसके बन्धु वर्ग उक्त संकल्प कर बैठ जाँय तो उपासक स्वज्ञाति- 
मात्र का प्राणवत्‌ पोषण कर सकता है। 


प्राणोपासक देवभाव को प्राप्त करता है। 'भावनोपचयात्‌” यह कहा है। 
अर्थात्‌ जिस भावना से वह शरीर त्याग करता है, उसे वह प्राप्त करता है। 
गीता का वचन है-- 


यं यं वापि स्मरन्‌ भावं त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌ 
तं तमेवैति कौन्तेय सदा तदूभावभावितः।। (८।६) 
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श्रुति भी कहती है-- 
यथा क्रतुरस्मिन्‌ लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत । 
इससे प्राणोपासक को देव भाव की प्राप्ति होती है। 


देवासुर की आख्यायिका का तात्पर्य देवासुर संग्राम में नहीं है, किन्तु इस 
आख्यायिका से इन्द्रियाँ क्यों पाप से बिद्ध हुई? और प्राण क्यों नहीं हुआ, 
इसका उत्तर समझ में आ जाता है। इसी में आख्यायिका का तात्पर्य है। देव 
ृत्तियाँ चाहती हैं कि प्राण के उपासक को और असुर वृत्तियाँ चाहती हैं कि 
इस उपासक को नीचे गिराते गिराते स्थावर योनि तक पहुँचायें। यही परस्पर 
स्पर्धा का मूल कारण है। जिस समय शास्त्र से प्रकाशित ज्ञान कर्मानुरूप दैवी 
चित्तवृत्ति होती है, उस समय समस्त असुरों का बल नष्ट होता है। यही देवताओं 
की विजय है। यहाँ शङ्का होती है कि हिरण्यगर्भ और हम लोगों में यदि लिङ्ग 
एवं शरीर समान हैं, तो वे सत्यसंकल्प और हम असत्यसंकल्प क्यों माने जाते 
हैं? हम लोग भी सत्यसंकल्प क्यों नहीं हुए इसका समाधान भी देते हुए कहा 
गया है कि मनुष्य और पशु की जिह्वा तो समान है, फिर वाणी समान क्यों 
नहीं? इसलिए मनुष्य और पशु में जो भेद है, वही हिरण्यगर्भ और मनुष्य 
में है। पुनः शङ्का होती है कि यदि यह अन्तर बना ही रहेगा, तो उपदेश और 
उपासना से क्या लाभ है? इसका निराकरण करते हुए कहते हैं कि तोता, 
मैना आदि पक्षी भी मनुष्य वाणी का अभ्यास कर लेते है, उसी तरह मनुष्य 
योगाभ्यास द्वारा हिरण्यगर्भ के समान सत्यसंकल्प हो सकता है। 


शरीर एवं आत्मा 


शरीर और आत्मा के सम्बन्ध को भी स्पष्ट रूप से प्रतिपादित किया गया 
है। चिदात्मा के व्यवहार के लिए उपाधि स्वरूप लिङ्ग एवं देह की कल्पना 
की गयी। देव, असुर, नर, तिर्यक्‌ आदि रूप से आत्मा का ही अनेक विध 
व्यवहार लोक तथा शास्त्र में देखते हैं। आत्मा कूटस्थ एकरस होने से स्वभावत: 
विरुद्ध विविध व्यवहार का विषय नहीं हो सकता। इसलिए उपाधि की कल्पना 
की गयी। जैसे आकाश सर्वत्र सम है, किन्तु घट, मठ आदि के भेद से 
घटाकाश मठाकाश आदि विलक्षण व्यवहार होता है, उसी तरह आत्मा का भी 
विविध व्यवहार होता है। 


ब्रह्मा की देह से लेकर कीड़े-मकोड़े के शरीर में आत्मा एकरस ही है। 
भेद उपाधि मात्र का है, उपाधेय का नहीं। देह, इन्द्रिय, मन, प्राण, विराट, 
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सूत्र, ईश और शक्ति--ये आठौं अवस्थायें चिदेकरस प्रज्ञानघन आत्मा की ही 
हैं। अज्ञान का नाश होने पर आत्मतत्त्व ही अवशिष्ट रहता है। जैसे प्रदीपादि 
के प्रकाश द्वारा रज्जुत्व का साक्षात्कार होने पर रज्जुतत्त्व का अज्ञान एवं उसमें 
कल्पित सर्प की निवृत्ति होती हे और केवल रज्जु ही अवशिष्ट रहता हे उसी 
प्रकार अज्ञान के नष्ट होने पर आत्मज्ञान होता हे। 


विधियों की इस ब्राह्मण में विशिष्ट चर्चा की गयी है। अपूर्वविधि, नियम- 
विधि और परिसंख्याविधि। अत्यन्त अप्राप्त की प्रापक अपूर्वविधि हे, जैसे 
“अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकाम:” यहाँ अग्निहोत्र में स्वर्गसाधनत्व प्रामाणान्तर से 
सर्वथा अप्राप्त है, इसलिए इसका प्रापक यही वचन है। अत: “अग्निहोत्रम्‌ 
इत्यादि अपूर्वविधि है। 


“व्रीहीनावहन्ति” यह नियमविधि है। पक्ष में अप्राप्त की प्रापक नियम विधि 
कहलाती है। धान से चावल दो प्रकार से निकाला जा सकता हैं। कृटकर अथवा 
नख से। अवघात से ही तण्डुलों की निष्पत्ति करनी चाहिए, अन्यथा अपूर्व 
की उत्पत्ति नहीं होगी। 

तत्र ओर अन्यत्र अर्थात्‌ दोनो पक्षों में प्राप्ति हो तो परिसंख्या हैं। जैसे 
पद्ध पञ्च नखा: भक्ष्याः” पञ्चनखेतर का भक्षण नहीं करना चाहिए। इस अर्थ 
में इस वचन का तात्पर्य है, पञ्चनख के भक्षण में नहीं। अन्यथा पञ्चनख के 
अभक्षण से प्रत्यवाय की आपत्ति होगी। ब्रह्मवेत्ता के लिए कौन सी विधि समुचित 
होगी, इसका विशद विवेचन किया गया है। 


चतुर्थ ब्राह्मण 

चतुर्थ ब्राह्मण का नाम “पुरुषविध” ब्राह्मण है। नाम से ही स्पष्ट है कि 
इसमें पुरुष एवं विभिन्न प्रकार के सृष्टि सम्बन्धी विचार किये गये हैं। आत्म 
शब्द का अर्थ यहाँ प्रजापति है, जो प्रथम शरीरधारी अण्ड से उत्पन्न हुआ है। 
उस प्रजापति शरीर से अविभक्त आत्मा ही था। अन्य शरीरों की उत्पत्ति से 
पूर्व पुरुषाकार मस्तक हाथ पैर आदि से युक्त विराट्‌ ही था। उस प्रथम उत्पन्न 
विराट्‌ ने “मैं कौन हूँ” ऐसा सोचा। पूर्व जन्म के संस्कार वश उसे ज्ञान हुआ 
कि “मैं प्रजापति हुँ, मैं सर्वात्मा हूँ”। पूर्व जन्म के संस्कार वश प्रजापति ने 
अपने शरीर को पहले “अहम्‌” कहा था। इसलिए उसका नाम अहम्‌ हो गया। 
श्रुति भी कहती है “तस्योपनिषद्‌ अहम्‌?” कारण शरीर प्रजापति में अहम्‌ ऐसा 
व्यवहार हुआ है, इसलिए आज भी प्रजापति के कार्यभूत प्राणियों में ऐसा 
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व्यवहार देखा जाता है। प्रजापति ने स्वयं के अज्ञान से उत्पन्न हुए अपने विराट्‌ 
रूप को देखकर एवं किसी दूसरी वस्तु को न देखते हुए “अहमस्मि” ऐसा 
कहा। बहुत जन्मों में किये गये सभी पापों का नाश कर वह विराट्‌ हुआ। 
इसी तरह अन्य पुरुष भी सभी पापों को नष्ट करके विराट्‌ हो सकते हैं। 


वह प्रजापति जो प्रथम शरीरधारी पुरुषाकार कहा गया है, हम लोगों को 
तरह ही भयाक्रान्त हो गया। उसने विचार किया कि मुझसे भिन्न, अर्थात्‌ प्रजापति 
शरीर को छोड़कर कोई अन्य प्रतिद्वन्द्वी वस्तु तो है नहीं। मैं स्वयं आत्मा हूँ। 
आत्मा के नाश का कोई कारण तो है नहीं, फिर मैं किससे भयभीत हो रहा 
हुँ? इस यथार्थ आत्मदर्शन से प्रजापति का भय नष्ट हो गया। प्रजापति के 
भय का कारण तो अविद्या ही थी। 


तात्पर्यं है कि भय प्रतिद्वन्द्वी अन्य वस्तु के होने पर ही हो सकता हे! ` 
“द्वितीयाद्‌ वै भयं भवति” जैसे ही उसे ब्रह्म रूप से एकत्व का दर्शन होता 
है, अविनाशी आत्मतत्त्व का ज्ञान होता है, उसका भय नष्ट हो जाता है। “तत्र 
को मोहः कः शोकः एकत्वमनुपश्यतः” अनात्मज्ञ होने से ही विराट्‌ भयभीत 
हो गया। 


निष्कर्ष यह है कि अविद्या जन्य भयादि की निवृत्ति के लिए ब्रह्मविद्या 
के अतिरिक्त कोई दूसरा पदार्थ नहीं है। इसलिए ज्ञान से ही विराट्‌ का भय 
नष्ट हुआ। यदि यह कहें कि प्रजापति को यह ज्ञान जन्मान्तर के अभ्यास के 
संस्कारों से उत्पन्न हुआ है, तो यथार्थ ज्ञान की सर्वथा निरर्थकता हो जाएगी। 
जब पूर्वजन्म में प्राप्त हुई विद्या ने भी प्रजापति के अज्ञान को दग्ध नहीं किया, 
इससे उसे विराट्‌ देह स्वीकार करना पड़ा, तब हम लोगों की आत्मविद्या अज्ञान 
को कैसे नष्ट कर सकती है? उत्तर देते हैं कि पुण्यो के पुझों के महान्‌ परिणाम 
से विराट्‌ का पद उसे प्राप्त हुआ। इसलिए गुरु, शास्त्र आदि के विना स्वतः 
ही प्रजापति को ज्ञान उत्पन्न हुआ। 


भगवत्पाद शंकराचार्य ने इस पर विचार करते समय भाष्य में कहा कि 
“पूर्वजन्म में पूर्ण आत्मज्ञान होने के कारण प्रजापति भयमुक्त हुआ'। इस कथन 
का अर्थ है कि यदि पूर्व जन्म में पूर्ण आत्मज्ञान प्राप्त होने पर भी वह भयाक्रान्त 
हो गया, अर्थात्‌ ज्ञानवान्‌ होने पर भी मुक्त नहीं हुआ, तब तो यही कहना 
होगा कि ज्ञान से. मुक्ति सम्भव नहीं है। इसका उत्तर देते हुए भगवत्पाद ने 
कहा कि शास्त्रादि से आध्यात्मिक ज्ञान के विना भी शरीर एवं मन की शुद्धता 
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के कारण उसे आत्मज्ञान हुआ। इसलिए पूर्व जन्मार्जित शुभ कार्यों की सहायता 
से आत्मज्ञान हो सकता है, किसी को तप से और किसी को उपासना से। 


आचार्य गिरि ने इसकी व्याख्या करते हुए कहा कि जैसे मध्याह्कालीन 
सूर्य भी बादल से ढक जाने पर प्रकाश नहीं देता एवं उस बाधा के मिट जाने 
पर प्रकाश देता है, उसी तरह अविद्या से आच्छन्न आत्मा के कारण ज्ञान प्राप्त 
नहीं होता। अविद्या के नाश के बाद ही आत्मज्ञान होता हे। अविद्या के नाश 
के विभिन्न कारण हो सकते हैं। 


यहाँ यह भी ज्ञातव्य है कि अन्य सम्प्रदायों के अनुसार देवता एवं दानव 
दोनों प्रजापति की सन्तान हैं, इसलिए मनुष्य दोनों प्रवृत्तियों को साथ लेकर 
जन्म लेता है, किन्तु वेदान्तदर्शन के अनुसार जीव ब्रह्म का अंश है, इसलिए 
सभी में ब्रह्म की शुद्धता है। समत्व बुद्धि प्राप्त हो जाने पर सभी में ब्रह्मवत्‌ 
शुद्धता प्राप्त हो जाती है। समत्व बुद्धि प्राप्त हो जाने पर सभी द्वन्द्व मिट जाते 
हैं। अतः व्यक्ति देवत्व को प्राप्त कर सकता है। उसकी मूल प्रकृति शुद्ध चैतन्य 
स्वरूप ही है। 

ज्ञान से आत्मा के आज्ञान का नाश हो चुका था। तब भी प्रजापति को 
'अरति’ हुई। इष्ट पदार्थ के संयोग से होने वाली क्रीडा को रति कहते हें 
इस प्रकार की क्रोड़ा से युक्त पुरुष को इष्ट पदार्थ के वियोग से मन में जो 
व्याकुलता होती है, उसे अरति कहते हैं। प्रजापति अकेले होने के कारण रति 
विहीन था। अतः उसे अरति का कष्ट हुआ। उसने स्वयं को दो भागों में विभक्त 
किया, जिससे मनु पुरुष एवं शतरूपा वधू हुई। क्रमश: समस्त नाम रूपात्मक 
जगत्‌ में मनुष्य पशु पक्षी आदि की संरचना हुई। मनुष्यों में कर्त्तव्याकर्त्तव्य के 
आधार पर वर्ण विभाग हुआ। सृष्टि एवं वर्ण के सम्बन्ध में सविस्तार विवेचन 
किया गया है। वर्णाश्रमादिधर्मसृष्टि: कर्मार्थमीरिता”। 


निष्कर्ष यह हुआ कि हिरण्यगर्भ ही नानारूप में समस्त जीव में स्थित 
है। नामरूपात्मक भेद रहने पर भी स्वरूप की दृष्टि से एक है। जैसे उपाधि 
की दृष्टि से जीव है, किन्तु परमार्थतः वह परमात्मा है “तत्त्वमसि”। इसी सूक्ति 
वाक्य को आधार बनाकर वेदान्तदर्शन जीव से ब्रह्मत्व प्राप्ति का उपाय बताता 
है। उसके अनुसार लोक मे आत्मा का अज्ञान ही अनर्थो का मूल है, दूसरा 
नहीं। इस प्रकार अपनी आत्मा को न जान कर वह संसार रूप अनर्थ को प्राप्त 
होता है। अविद्या की निवृत्ति कैसे होगी? इस पर विस्तार से विवेचन किया 
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गया है। अज्ञान के कारण नियमित कर्म भावना आदि अज्ञानी जीव को ही 
बिद्ध करते हैं, मुक्त को नहीं; क्योंकि उनके बन्धन का कारण अज्ञान नष्ट हो 
चुका होता है। भैं ब्रह्म हूँ” ऐसा ज्ञान न होने पर द्वैतभावना आती है। मैं 
ब्रह्म हूँ” इस ज्ञान के होने पर अविद्या का नाश हो जाने से कहीं भेदज्ञान नहीं 
हो सकता। समस्त शास्त्र आत्मज्ञान का ही बोध कराते हैं। संसार का उच्छेद 
ही आत्मज्ञान का फल है, इस भावना पर बल देते हैं। भोग की सिद्धि के 
लिए मनुष्यों की स्वतः ही प्रवृत्ति होती है, इसलिए भोग प्रधान शास्त्र अनुवाद 
मात्र ही है। उपनिषद्‌ का आरम्भ अज्ञान से उत्पन्न भ्रम की निवृत्ति के लिए 
ही है। 


“दशमो$सि” इस वाक्य से उत्पन्न हुई यथार्थ ज्ञान की अग्नि की ज्वाला 
से दशम के अज्ञान को दग्ध कर 'दशमोऽसि' इस प्रकार दशम को जैसे देखता 
है, उसी तरह शास्त्रों के “तत्त्वमसि” आदि वाक्यों से उत्पन्न हुई ज्ञान रूपी 
अग्नि से आत्मा के अज्ञान और अज्ञान जन्य संसार को दग्ध कर अपनी 
एकात्मकता को जानता है। गुरु एवं शास्त्र आदि भ्रान्ति के निवारण में सहायक 
होते हैं। वे तो स्वयं आत्मा से आत्मा वाले हुए है। जब आत्मा के विना उनका 
स्वरूप ही नहीं रहता, तो वे आत्मा को कैसे सिद्ध कर सकते हैँ? इसलिए 
वे आज्ञान की निवृत्ति में मात्र सहायता करते हैं। कभी-कभी प्रारब्ध कर्म ज्ञानी 
के चित्त को भी विकसित कर देते हैं। अनात्म वस्तु के ग्रहण में वह उद्योग 
करता है। वहाँ भी वह प्रत्यगात्मा के बिना बाह्य विषय का बोध नहीं कर 
सकता। वेदान्त दर्शन निर्विशेष शुद्ध आत्मा का बोध कराता है। 


देहादि आगमापायी हैं, उनके अधिष्ठान आत्मा में ब्रह्म की कूटस्थता 
देखी जा सकती है। आत्मा ब्रह्म है; क्योंकि आत्मा का अपरोक्षतः धर्म ब्रह्म 
में सुना जाता है। “यत्‌ साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म” इस श्रुति वाक्य से यह 
प्रमाणित होता है। देहादि के नष्ट होने पर एक आत्मा ही शेष रहता है। 
आत्मा का त्याग नहीं किया जा सकता। इसलिए आत्मा का अपलाप कौन 
कर सकता है। शून्यवादी भी जिस भाव से अभाव को जानते हैं; उस भाव 
के सद्भाव को कैसे हटा सकते हैं। क्योंकि अनुभव के विना शून्य की 
सिद्धि भी नहीं हो सकती। प्रस्तुत द्वितीय भाग में बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के मूल 
की व्याख्या प्रारम्भ हुयी है। इस विवेचन में भी शैलीगत विशेषता पाठक 
को हठात्‌ अपनी ओर खींचती है। व्याख्यान के छ: प्रकार बृहदारण्यकोपनिषद्‌ 
में बताये गए हैं। 
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पदच्छेदः पदार्थोक्तिर्विग्रहो वाक्ययोजना। 
आक्षेपोऽथ समाधानं व्याख्यानं षड्विधं मतम्‌।। (१।४।८७०) 


उपर्युक्त षड्विध व्याख्यान का सविधि प्रयोग प्रस्तुत व्याख्या में किया गया 
है। प्रश्नोत्तर एवं वार्तालाप विधि की सशक्तता सर्वत्र देखी जा सकती है। 
“मालूम होता है कि आप नैयायिकों के कुचक्र में पड़ गये हे” (पृष्ठ ६९९) 
इस प्रकार नैयायिकों पर उपहास करते हुए बात आगे बढ़ जाती है। “दुराग्रह 
से युक्त तर्क सिद्ध वैदिक मत को त्यागकर क्यों अपनी मूर्खता प्रकाशित करते 
हो” (पृ.६७९) आदि वाक्य वार्त्तालाप शैली के सजीव उदाहरण हैं। दर्शन का 
अत्यन्त गहन विषय भी मन में सहज रूप से उतरता चला जाता है। इस भाग 
में प्रथम अध्याय के चतुर्थ ब्रामण तक की व्याख्या प्रस्तुत है। 


इस द्वितीय भाग .के अतिशीघ्र प्रकाशन में माननीय कुलपति डॉ. मण्डन 
मिश्र महोदय का विशेष योगदान है। बार-बार इन्होंने अपनी उत्कण्ठा व्यक्त 
करते हुए आदेश दिया कि संस्कृत वाङ्मय के इस अलभ्य ग्रन्थ को विद्वज्जन 
के समक्ष यथाशीघ्र प्रस्तुत किया जाय। यह उनकी सदिच्छा का ही परिणाम 
है। हमारे पूज्य पितामह स्व. महामहोपाध्याय हरिहरकृपालु द्विवेदी की कृपा 
से इस द्वितीय भाग को प्रस्तुत करते हुए मुझे अपार हर्ष हो रहा है। 


सम्पूर्णानन्द . संस्कृत विश्वविद्यालय के प्रकाशन विभाग के निदेशक 
डॉ. हरिश्चन्द्रमणि त्रिपाठी के प्रति मैं व्यक्तिगत रूप से आभार प्रकट करता हूँ, 
जिन्होंने अपने अथक परिश्रम से सुन्दर प्रकाशन कर सुरभारती के कोष को 
समृद्ध बनाया है। श्रीजी मुद्रणालय के सञ्चालक श्री अनूप कुमार नागर विशेष 
बधाई के पात्र हैं; जिन्होने अल्प समय में इस महान्‌ ग्रन्थ का सुन्दर मुद्रण 
का कार्य सम्पन्न किया है। 


वाचस्पति द्विवेदी 
मकर संक्रान्ति [ पूर्व अध्यक्ष एवं संकायाध्यक्ष 
वि.सं. २०५५ | आधुनिक ज्ञानविज्ञान संकाय 
वाराणसी सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय 
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अभाव की सद्रूपता का व्यवस्थापन 


कारणसत्ता के अङ्गीकार से अद्वैतव्याघात की आशङ्का और समाधान 


कार्यकारण के सत्त्वासत्त्वविचार का प्रयोजन 

ब्रह्म की अनेकरूपता का उपपादन 

शास्त्र की प्रवृत्ति का कारण 

“अर्चते वै? इत्यादि श्रुति और उसका व्याख्यान 
रेत:शब्द के अर्थ का निर्वचन 

“न ह वा? इत्यादि श्रुति और उसका निर्वचन 
हिरण्यगर्भ के मुखविदारण में हेतु-कथन 

“स ऐक्षत' इत्यादि श्रुति और उसका निर्वचन 
“सोऽकामयत” इत्यादि श्रुति और उसका निर्वचन 


प्रथम अध्याय का तृतीय ब्राह्मण (७२३-८५२) 


तृतीय ब्राह्मण के विषय का कथन 

शुद्ध्यादि गुणों से युक्त प्राण की उपासना का कथन 
प्राण के अयास्यादि नामों में हेतु-कथन 

सामशब्द का निर्वचन 

उद्गीथशब्द का निर्वचन 

स्वादि गुणों का कथन 

वागादि की अग्न्यादिरूपता का कथन. 

भावना के प्रकर्ष का फल कथन 

'तमसो मा ज्योतिः? इत्यादि मन्त्र से प्रार्थनीय फल का कथन 
गुणों को उपासना का फल 

फलाधिकारी का निरूपण 

एक बार के ज्ञान से देवभाव का खण्डन 

समुच्चय से देवभाव की प्राप्ति का कथन 

“दया ह' इत्यादि श्रुति और उसका निरूपण 

देव और असुर का निरूपण 

ति ह वाचमूचुः’ इत्यादि श्रुति और उसका व्याख्यान 
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अथ ह प्राणमूचुः” इत्यादि श्रुतियाँ और उनका व्याख्यान 
प्राण द्वारा भुक्त अन्न से वागादि की पुष्टि का प्रदर्शन 
सतरह देवताओं का परिगणन 

बोध और सुषुप्ति अवस्था का निरूपण 

लिङ्गशरीर के “परिमाण का प्रदर्शन 

योगाभ्यास से सत्यसङ्कल्पत्व की उपपत्ति 

साभास अज्ञान में असत्मकाशकत्व की उपपत्ति 
उपासनाविधि का प्रदर्शन 

सत्यत्व और असत्यत्व के विभाग में कारण 

नामादि में गौण ब्रह्मबुद्धि का कथन 

ब्रह्मबोधक वाक्यों में प्रामाण्य का उपपादन 
अक्रियार्थक वाक्यों में प्रामाण्योपपादन 

निषेध और विधिवाक्य का साम्य-कथन 

ज्ञानी पुरुष की अन्य कर्मों में अप्रवृत्ति का कथन 
विद्वान्‌ के लिए नियमादि विधि का अभाव 

ब्रह्मवेत्ता के पुण्य-पाप का असम्बन्ध 


प्रथम अध्याय का चतुर्थ ब्राह्मण (८५३-११२९) 


'आत्मैवेदमग्र आसीत्‌’ इत्यादि श्रुति और उसका व्याख्यान 
आत्मशब्द के अर्थ का निर्वचन 

संसार की उपयोगिता का प्रदर्शन 

एक के ही विराट्‌ होने में हेतु कथन 

'सोजबिभेत्‌' इत्यादि श्रुति और उसका व्याख्यान 

'स वै नैव रेमे” इत्यादि श्रुति और उसका व्याख्यान 


वैदिक पुरुष शरीर से अन्य आत्मा को जानता है, यह कथन 


'सो हेयमीक्षाञ्चक्रे' इत्यादि श्रुतियाँ और उनका व्याख्यान 
इन्द्रादि देव विराडात्मक हैं, यह कथन 
वेदान्त-प्रतिपाद्य वस्तु साध्यस्वभाव नहीं है, यह कथन 


'तद्धीदं तर्हि’ इत्यादि श्रुति का सविस्तर भाष्यानुसारी व्याख्यान 
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उक्त श्रुति के पदों का व्याख्यान 

श्रुतिस्थ 'ह' शब्द की उपयोगिता 

अज्ञान का निरूपण 

स्वभाववाद का निराकरण 

अविद्यासाधक अनुभूति का निरूपण 

प्रमाण स्वत: प्रकाशित नहीं होते, यह कथन 
संवित्‌ के प्रागभाव आदि का खण्डन 
अविद्या से संसार की उत्पत्ति 


ज्ञानी और अज्ञानी की दृष्टि में संसार के स्वरूप का निरूपण 


अज्ञान में अज्ञातत्वाभाव का कथन 

मिथ्याज्ञान की साक्षी द्वारा सिद्धि 

जगत्‌ के वैचित्र्य में हेतु-प्रंदर्शन 

सम्पूर्ण कार्यों में अज्ञान की हेतुता 

ईश्वर में जगन्नियन्तृत्व का उपपादन 

ईश्वर में उपाधिप्रयुक्त जन्म आदि का व्यवहार 
अज्ञान में वस्तुत्व का खण्डन 

व्याकृतवाक्यार्थ का निरूपण 

अन्य वादी के मत से भ्रान्तिज्ञान में कारण-कथन 
विद्या से अविद्या का बाध 

भोग की सिद्धि के लिए मनुष्यों की प्रवृत्ति 
अज्ञान में चिदाभास के प्रवेश का उपपादन 
ईश-प्रवेश का उपपादन 

एक आत्मतत्त्व के अनेकधा भान में हेतु कथन 
ईश्वर में संसारित्व का खण्डन 

उपनिषद्‌ के आरम्भ का प्रयोजन-कथन 

शास्त्र की उपयोगिता का प्रतिपादन 

आत्मा के द्रष्टा आदि नामों में हेतुकथन 

प्रवेश श्रुति के अभिप्राय का कथन 
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आत्मशब्द के अर्थ का निर्वचन 

ब्रह्म के अवाच्य होने पर भी वाक्यों की उपयोगिता का प्रतिपादन 
माया में युक्ति और अनुभव का कथन 

गुरु, शास्त्र आदि को आत्म-ज्ञान में उपयोगिता 

वेदान्त में प्रतिवादियों के विधिवाद की शङ्का 

विधिवाद का खण्डन 

तत्त्वसाक्षात्कार में ध्यानजन्यत्व का खण्डन 

प्रारब्ध कर्म की चरितार्थता का कथन 

ब्रह्मचिन्ता का फल-कथन 

द्वैतभान में जीवनोपयोगिता का वर्णन 

शुद्धात्मबोध में अकार्त्स्न्यदोष का परिहार 

सम्पूर्ण वेदान्तों का निर्विशेष आत्मा में पर्यवसान 

आत्मा से भिन्न अज्ञात अर्थ का खण्डन 

आत्मा ही जगत्‌ का स्वरूप है, यह प्रतिपादन 

'तदेतत्मेय:” इत्यादि श्रुति और उसका व्याख्यान 

छः प्रकार के व्याख्यान का कथन 

ब्रह्म वा इदमग्र' इस श्रुति का भाष्यानुसारी सविस्तर व्याख्यान 
्रहमविज्ञान से मुक्ति नहीं होती, प्रश्‍न और उसका समाधान 
अविद्या के अस्तित्व में अनुभव-प्रदर्शन 

जीव और ब्रह्म की एकता का प्रतिपादन 


ज्ञानस्वभाव आत्मा में जो अविद्या को महीं मानता, 
उसके मत का परिहार 


स्वाभाविक आत्मा का कथन 

शून्यवाद के ऊपर कटाक्ष 

विद्या और अविद्या में कल्पितत्व का प्रतिपादन 
मनुष्य देवताओं के ऋणी नहीं हैं, यह प्रतिपादन 
विच्छिन्नसत्तावाले ज्ञान में आज्ञाननिवर्तकत्व का खण्डन 
जीवित अवस्था में विद्यासन्तति की उपपत्ति 
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देह की सत्यता में भोगहेतुत्व का खण्डन ११००-१ 
देवताओं को मनुष्य का ज्ञानी होना क्यों अभीष्ट नहीं है, यह कथन ११०४-१ 
ब्रह्म वा इदमग्र आसीत्‌’ इत्यादि श्रुतियाँ और उनका व्याख्यान १११०-२ 


कर्म के लिए वर्ण, आश्रम आदि की सृष्टि का कथन १११७-६ 

विषयानन्द में ब्रह्मानन्द के ही भान का कथन ११२०-१ 

'अथो अयं वा' इत्यादि श्रुति और उसका व्याख्यान ११२०-११ 

'आत्मैवेदमग्र आसीत्‌' इत्यादि श्रुति और उसका व्याख्यान ११२३-११ 

अनर्थकर मार्ग में गृहस्थ की प्रवृत्ति का हेतुप्रदर्शन ११२८-१ 

कारिकानुक्रम १-५५ 
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असतो मा सद्गमय 
तमसो मा ज्योतिर्गमय 
मृत्योर्मा अमृतं गमय 
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प्रथम बाह्मण ] भाषालुवादसहित ५८९ 
्स्स्ल्स्स्स्स्स्स्स्व्स्स्््स्ट्क्ड्ड्ट्ट्ड्ड्ट्ल्क्ट्ल्ट्ल्ट्व्व्ट्व््््ल््व्््स्य््ट 
अथ प्रथम ब्राह्मणम्‌ 

श्रतिः ॥ उषा वा अश्वस्य मेध्यस्य शिर; । वर्यश्रक्षुर्वातः प्राणी च्यात्त- 
(उषा वा अस्वस्य' इत्यादि । अश्वमेधके विज्ञानके लिए “उषा वा! इत्यादि मन्त्र है । 
पहले अश्वका विज्ञान कहते हैं, क्योंकि इस यागमेँ अन्यकी अपेक्षा अश्व ही प्रधान 
है । एक तो यागका नाम अश्वशब्दसे युक्त है अर्थात्‌ अश्वमेध यागका नाम है । 
प्रायः प्रधानसे ही व्यपदेश होता है। दूसरे अश्वका देवता प्रजापति है । 
प्रजापति सब देवताओंमें प्रधान है, इसलिए अन्य अङ्गकी अपेक्षा अश्व ही 
प्रधान है । अतः अश्वका विज्ञान कहते हैं--ब्राक्म मुहृतकों ( अरुणोदय कारकों ) 
उषा कहते हैं, यह लौकिक तथा शास्त्रीय व्यवहारसे प्रसिद्ध है । इसीलिए प्रसिद्ध 
अर्थका परामश करनेवाले “वे! निपातका श्रुतिमें प्रयोग .है। अश्वके 
सिरम उषाकाढकी दृष्टि करनी चाहिए। जैसे शरीरके अवयवोंमें सिर प्रधान 
है वैसे ही दिनके अवयवोंमें उषाकाळ प्रधान है, अतः प्राधान्यरूप साहश्यसे 
अश्वके सिरमें उषा काळकी दृष्टि उपासनाके ढिए विहित है । 
शङ्का--अञ्चके अङ्गमें ही काळ आदिकी दृष्टि क्यों की जाती है! काळ 
आदिमें अइवके अङ्गकी दृष्टि ही क्‍यों न की जाय ! 
समाधान--अश्व यागाङ्ग है, अतः काल आदिकी इष्टियोंके द्वारा अश्वके 
अङ्गकी उपासनासे कर्मके अङ्गमूत द्रव्यका संस्कार होता है । जिसका आगे 
उपयोग होगा। और काळ आदिमें अश्वके अङ्गकी दृष्टिसे यदि कार आदिका संस्कार 
: माने, तो मी तो उनका कहीं उपयोग नहीं है; कारण कि वे यागाङ्ग तो हैं नहीं, फिर 
' उनके संस्कारकी कल्पना मी व्यथ ही है । दूसरा उत्तर यह है कि काळ, लोक, 
/ देवता आदिके आरोपसे अश्वमै प्रजापतित्वका आरोप होता है । जैसे प्रजापति 
/ सर्वात्मक है वैसे ही अश्व मी, सर्वात्मक होनेसे, प्रजापतिस्वरूप है। जैसे 
प्रतिमामें विष्णु आदिदृष्टि करनेसे विष्णु आदि देवताओका आरोप होता है, 
वैसे ही उक्त अश्वमें तत्‌-तत्‌ काळ आदिकी दृष्टि करनेसे प्रजापतित्वका 
आरोप होता है, क्योकि प्रजापति विवक्षित कालादि स्वरूप ही है। अश्‍वमेधका 
अधिकारी क्षत्रिय यदि अश्वमेध करता हो, तो अश्वके जज्ञोंमें तत्तत्‌ [| 
काढादिकी दृष्टि करनेसे कर्म वीर्यवत्तर होगा । अनधिकारी ब्राह्मण आदे 
और असंपन्न क्षत्रिय भी जो अश्वमेध नहीं कर सकते, वे मी यदि अश्वमेध 
यज्ञके कामुक हों, तो केवळ उपासनामात्रसे उनको मी उक्त यज्ञका फल प्राप्त होगा । | 
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ममिवेंथानर! संवत्सर आत्माऽश्वस्य मेध्यस्य। दयौः पृष्ठमन्तरिभ्षय॒दरं थिवी 
MEN 2 क. "० वी 
पर विशेषता यह है कि वे अपने शरीरको ही अश्‍व मानें और अइवाङ्गोमे जो 
दृष्टि बतलाई गई है उसे अपने अज्ञोंमें करें। और अपनेको ही प्रजापति 
समझे । 'इससे प्रतिमामें देवताके समान अपनेमें भी प्रजापतित्व हो जाता है । 
इस तरहकी उपासनाएँ शास्रम प्रतीकोपासनाएँ कहलाती हैं । मध्यम आहम्बनमें 
' उत्कृष्टका आरोप कर जो उपासना की जाती है, उसको संपदुपासना भी कहते 
हैं । .यद्यपि आरोपज्ञान वास्तविक नहीं होता, फिर भी ध्यानशब्दसे कहलाने- 
वाली उपासनाके लिए वस्तुतन्त्र ज्ञानकी अपेक्षा नहीं है। चक्षुमें सूर्यकी 
दृष्टि इसलिए कही गई है कि सूर्यके समान चक्षु भी तेजस है और उसका 
देवता मी सूर्य है; क्योंकि 'आदित्यश्वश्षुर्भूत्वा अक्षिणी प्राविशत्‌? यह श्रृति है । 
चलनस्वभावके साम्यसे प्राणमें वायुदृष्टि है, क्योंकि वस्तुतः प्राण वायुतत्त्व 
ही है, अतिरिक्त नहीं है । व्याच अर्थात्‌ विशत अश्व-मुखमें अभि दृष्टि करनी 
चाहिए । अग्नि और वैश्वानर ये दोनों शब्द एक दूसरे के पर्याय हैं । क्योंकि 
“अग्निवैश्वानरों वहिः' ऐसा अमरकोश है । दोनोके कहनेका अभिप्राय यह है 
कि अभियॉ दो प्रकारकी हैं--आश्रयवश अमेध्य और मेध्य । मेध्य अभिका ही 
महण करना चाहिए । अमेध्य अर्थात्‌ अपक मांस खानेवालोंकी अझ्निका नही, 
और इसीलिए वैश्वानर विशेषण है। 'अझिर्वाग भूत्वा सुखं माविशत्‌? इस 
अतिके अनुसार सुखका देवता अभि है, इसलिए मुखमें अभिदृष्टिका विधान 
है। संवत्सर याने बारह अथवा मलमास होनेपर तेरह मासबाले वर्षकी दृष्टि 
आत्मामें-शरीरमें-करनी चाहिए । जैसे कालके अवयव मास, पक्ष और दिन 
आदिका शरीर संवत्सर है; वैसे ही हस्त, पाद आदि अवयवबोंका समूह 
शरीर है। भेध्य ब्ेषामङ्गानामामा' इस श्रृतिमें शरीरके तात्पर्यसे आल- 
शब्दका प्रयोग आया दै । 
शङ्का-अन्य अङ्गोके सापेक्ष होनेसे ही मेध्य अइवका लाभ हो जायगा, 
फिर 'मेध्यस्य अश्वस्य? यह कहने का क्या प्रयोजन ! 
समाधान--प्रयोजन यह है कि सब अङ्गोमें 'मेध्यस्य अइवस्य' इसका 
सम्बन्ध करना चाहिए । अन्यथा एकसे ही अर्थात्‌ समीपोचरित सिरमें ही उक्त 
सम्बन्ध अमीष्ट है, यह सन्देह मी हो सकता है । इसकी निवृत्तिके लिए फिर 


EI REI TR I 4 
क DANIAN ७ ७७ NNN की ७१००, SN NN 
~~ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


प्रथम ब्राह्मण ] भापानुवादसहित ५९१ 


NN 888 os DS ०,०००, SAS 0010 0070 4 SM ee पिक सिके पिक नटलाटणा्टिटालिट्ट्ििकििल्टिल्ट्टल्टटटाल्ट्ट्ट्रय्य्टटरुूस्ल्य्य्य्ल्य्य्य्य्ट 


पाजस्यं दिशः पार्थे अवान्तरदिशः पर्शव ऋतवों5ज्ञानि- मासाधआईमासाश् 


'मेध्यस्य इत्यादि कहा । इससे प्रत्येक अंजञमें 'मेध्यस्य अश्वस्य’ इसका सम्बन्ध 
करना आवश्यक है । 


ऊद्धत्वसाम्यसे परष्ठमें द्युळोककी दृष्टि करनी चाहिए । उद्रमें--पैटमैं-- 
अन्तरिक्षकी --आकाशकी--इष्टि करनी चाहिए, क्योंकि दोनोंमें अवकाशको 
साम्य है । 'पाजस्य’ शब्दमें जकारके स्थानमै दकारका वर्णव्यत्ययसे 
पाठ किया गया है । “पादा असन्ते अस्मिन्‌” : इस व्युत्पत्तिति पादासनं 
स्थान अर्थात्‌ खुरशब्दसे लोकमें जो प्रसिद्ध है, उसका 'पाजस्य से अहण है । 
पादासन प्रथ्वीमें होता है, इस साहइयसे अइवके खुरमें एथ्वीहष्टि करनी चाहिए । 
पा््वमें--दोनों बगलोंके अवयर्वोसे--दिग्दृष्टि करनी चाहिए । 


शङ्का--पाइ्वै दो हैं और दिशाएँ चार हैं। एक समयमें दो पाइ्वामे 
दो ही दिशाओंका सम्बन्ध है, इसलिए चारों दिशाओंकी दृष्टि कैसे होगी ! 


समाधान--अश्व जब प्राङ्मुख रहता है, तो दक्षिण-उत्तर दिशाओंका 
पाइ्यैके साथ सम्बन्ध रहता है और जब पश्चिमाभिमुख रहता है, तब मी 
उक्त दिशाओंका हा सम्बन्ध रहता दै) किन्तु जब उत्तराभिमुख या दक्षि- 
णाभिमुख होता है, तब पूर्व-पश्चिम दिशाओंका मी पाश्वेके साथ सम्बन्ध 
होता है, इसलिए विनिगमकामावसे पाइवमें चारों दिशाओंका सम्बन्ध 
होनेसे पारमे दिगदृष्टिका विधान है | चारों दिशाओंके साथ दो पाश्वोके 
सम्बन्धका कारण अवका गमन है । 


पाइबकी अस्थियोंमे-पसलियोंमे--अवान्तर आग्नेयादि चारं कोणोंकी 
इष्टि करनी चाहिए । इसमें कारण दिक्‌सम्बन्ध ही है, पाइवेसै दिक्सम्बर्ध 
है; अतः पाशतीस्थियोमें कोणोंकी दृष्टि विहित है । “ऋतवः वसन्तादय; षद्‌ 
(अङ्ग प्रतीकोऽवयवः' इस कोशसे अङ्गशब्द अवयवका मी वाचक है । अवयवों- 
में--हस्त, पाद आदिसै- क्रातुकी दृष्टि करनी चाहिए । ऋतुएँ जैसे संवत्सर 
की अवयव हैं, वैसे ही हस्तादि शरीरके अवयव हैं, इसलिए अवयवत्वसाधम्यसे 
हस्त आदिमे उक्त विधि है । मास और अर्थ मासकी--पक्षकी--दृष्टि सन्धियोसै 
करनी चाहिए, क्योंकि जोडं--पर्व--जैसे शरीरकी सन्धि हैं, वैसे ही संवत्सरकी 
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मास सन्धि है, अतः सन्धित्वसाम्यसे पर्वोमें मासादिकी दृष्टि विहित है । “अहोरा- 
त्राणि' विनिगमक न होनेसे अहोरात्रशब्दसे चारोंके--अक्ष, देवता, पितर तथा 
मनुष्योंके--अहोरात्र अमीष्ठ हैं । “चतुर्युगसहसाणि बरह्मणो दिनमुच्यते । तावत्परिमिता 
रात्रि” इस अनुरोधसे चार हजार युगोंका जह्माका दिन होता है और 
उतनी ही बड़ी रात्रि होती है । इस तरह आठ हजार युगोंका ब्रह्माका अहोरात्र 
होता है । उत्तरायण छः महीनोंका दिन और दक्षिणायन छः महीनोंकी 
रात्रि, याँ एक वर्षका अहोरात्र देवताओंका होता है । कृष्णपक्ष १५ दिनका एक 
दिन एवं शुक्लपक्ष १५ दिनोंकी एक रात्रि पितरोंकी होती है, इस प्रकार एक महीनेका 
अहोरात्र पितरोंका है और सूर्योदयसे लेकर तुर्यास्तपर्यन्त दिन और सूर्यास्तसे 
लेकर सूर्योद्यपर्यन्त रात्रि मनुष्योंकी होती है। इस क्रमसे २४ घष्टोंका 
अंहोरात्र मनुष्योंका है । '्रतितिष्ठति एभिः? इस व्युत्पत्तिसे प्रतिष्ठाशब्दका 
पाद अर्थ है। दिन और रात्रि द्वारा कालात्मा प्रतिष्ठित होता है और पाद 
द्वारा अश्व प्रतिष्ठित होता है, अतः प्रतिष्ठासाधर्म्यसे पादमें अहोरात्रबुद्धिका 
निश्षेप है। श्कतवसाधर्म्यसे अस्थियोंमें नक्षत्रदष्टि और मांसमें नभ अर्थात्‌ 
नॅमस्थ मेधद्ृष्टि करनी चाहिए। नमसे यद्यपि आकाशका ही बोध होता है 
तथापि आकाशदष्टि उदरमें--पेटमें--कह चुके हैं, इसलिए यहां आकाशस्थ मेघ 
ही उक्त पदसे विवक्षित है । यद्यपि नभस्थ अनेक पदार्थ हैं तथापि 
मैघके साथ मांसका जैसा साम्य है वेसा दूसरोंके साथ नहीं है, इसलिए 
मेघ ही विवक्षित है अन्य पदार्थ नहीं । मेघ जैसे जळका सिश्वन करता है वैसे 
ही मांस रुघिरका सिञ्चन करता है । सिञ्चन करना दोनोंमें समान धर्म है, इसलिए . 
मांसमें मेघदृष्टि विहित है । 'उवध्य! पेटमें आधा पचा हुआ चारा; इसमें सिकताकी-- 
बाळकी--दृष्टि करनी चाहिए । इन दोनोंमें साहश्य है--विरिलिष्टावयवत्व अर्थात्‌ 
अलग अल्ग अवथव। गुदाशब्दसे गुदाकी नाडियां विवक्षित हैं। बहुवचनसे 
अनेककी प्रतीति होती है, गुदा अनेक हैं नहीं । नाडीसे अतिरिक्त और मी पदार्थ 
हैं, उनका ग्रहण क्यों नहीं, किया जाता? इस शजझ्जाका समाधान यह है 
कि नाडियंके साथ नदियोंका स्यम्दमानत्व साधर्म्य घंटता है, दूसरोके साथ 
नहीं, नदियोंसे जेसे सतत जर बहता रहता है वैसे ही नाडियोंसे रुधिर 
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सिन्धवो गुदा यकृच्च छोमानश्च पर्वता ओषधयश्च वनंस्पतयश्चे लोमान्यु- 
दन्पू्वाद्धो निम्लोचन्‌ जघनाद्धो यद्विजृम्भते तद्विद्योतते यद्विधूनुते तत्स्त- 
नयति यन्मेहति तद्र्षति वागेवास्य वाक्‌ ॥ १ ॥ 


बहता रहता है, इसलिए अनेंकत्व और स्यन्दमानत्व साधम्य नलियोंमें ही 
घटता है, इसलिए गुदाकी नलियोंमें नदियोंकी इष्टि ही विवक्षित है अथो- 
न्तरंकी नहीं। “यकृच्च क्लोमानश्च’ हृदयकी दाहिनी तरफ नीचेकी ओर जो मांसखण्ड 
रहता दै, वह यक्कत्‌ कहळात। है और बाई बगल नीचेकी ओर जो मांसखण्ड रहता दै, 
वह झोमा ( छीहा ) कहा जाता है । इन दोनोंमें काठिन्य और उंचाईके साहर्यसे 
पर्वैतकी इष्टि कही गई है । जो फलके पाकसे नष्ट हो जाती हैं, वे औषधियां 
कहलाती हैं, जैसे त्रीहि, यव आदि “ओषध्यः फठपाकान्ता यह अमरकोश है । 
जो बिना फूलके फलती हैं, वे वनस्पतियां कहलाती हें; 'तेरपुष्पादू वनस्पतिः? 
यह कोश है, जैसे उदुम्बर आदि तथा गूर आदि । छोटे केशोंमें ओषधिदष्टि 
और बड़े केशोंमें वनस्पतिदष्टि करनी चाहिए। अश्वकी नाभिसे उपर 
मागमें मध्याहसे पूर्वे उद्यकारमें आदित्यकी जो अवस्था होती है उस 
अवस्थासे युक्त आदित्यकी दृष्टि करनी चाहिए ! इन दोनोंमें साधम्य है-- 
पूवैत्व । अश्वकी नाभिसे नीचे भागमें मघ्याइके अनन्तरभावी आदित्यकी दृष्टि 
करनी चाहिए, जो अवका सुखविदारण याने मुखविकाश है, उसमें विद्योतन- 
इष्टि करनी चाहिए, जैसे मुखविजञम्भण सुखका विदारण करता है वैसे ही 
बिजली भी मेघका विदारण करती है, सुखविदारण और घनविदारण दोनोमें समान 
घर्म है। जो गात्रका--शरीरका--कम्पन है, उसमें स्तमित-मेघ --के शब्दकी 
इष्टि करनी चाहिए । 'स्तनितं गर्जितं मेघनिर्धोषि रसितादि च? यह अमरकोश 
हे । दोनोंमें शब्दत्व समान धर्म दै | जो मूत्र करता है, उसमें वृष्टिकी इष्टि करनी 
चाहिए) क्योंकि दोनोंमें भूमिसेचन सामान्य धर्म है। अश्‍वकी वाकूमें वागू- 
इष्टि करनी चाहिए, यद्यपि 'कश्यन्तु मध्यमरवानां हेषा हेषा च निस्वनः 
इस अमरकोषसे घोड़ेके शव्दको हेषा अथवा देबा कहते हैं, इसलिए यहां मी 
हेषादिमें वागूका आरोप होना चाहिए । लेकिन यहां वाग हीमें वाग्इण्टिकां | 
विधान श्रुतिने किया है, इसलिए आरोपकी आवश्यकता नहीं है, अतः सास्य 
क्रहमेकी मी जरूरत नहीं है | १ ॥ | 


५ 
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अहवा अश्वं पुरस्तान्महिमाऽन्वजायत तस्य पूर्वे समुद्रे योनी रात्रिरेनं 
पश्चान्महिमाऽन्वजायत तस्यापरे समुद्रे योनिरेतौ वा अश्वं महिमानावभितः 


“अहर्वा? इत्यादि । अश्वमेधयज्ञसम्बन्धी घोड़ेके आगे और पीछे सोने 
और चाँदीके दो पात्र रक्खे जाते हैं । तद्विषयक् विज्ञानका इस मन्त्रे प्रतिपादन 
है। 'गृद्यते हवनीयं द्रव्यमस्मित्रिति महः! इस व्युत्पत्तिसे अह एक यज्ञपात्रका 
नाम है । अश््मेष्रसे पहले सोनेका पात्र अशवके आगे रक्खा जाता है, सुवर्ण 
तैजस है, इसलिए सुवर्ण तथा दिनमें दीपि प्रसिद्ध दै, इससे दोनोंमें साधम्य 
है । इसलिए महिमानामक सुवर्णपात्रमें भहर्दष्टि करनी चाहिए । 

शङ्का--अइ्वमेधसे पहले जो महिमा नामक पात्र रक्खा जाता है, उसकी 
यदि अहईष्टिसे उपासना की जाती है, तो वह अश्वके पीछे केसे कहा जा सकता 
है £ दिन तो अशवसे पहले ही है 'अहः अश्यमनु महिमाऽन्वजायत' ऐसा कहने- 
समझनेसे यही प्रतीत होता है कि अश्वके बाद उसका अहः--महिमानामक 
पात्र- हुआ) सो ठीक नहीं दै, अहः के पीछे अश्‍वका जन्म है, यह कहना उचित है | 

समाधान--अनुशब्दका यहां 'पीछे' अर्थ नहीं है, किन्तु लक्षण अर्थ 
है। जैसे--'इक्षमनु विद्योतते विद्युत्‌! यहांपर अनुशब्द वृक्षका लक्षक है, 
वैसे ही 'अश्व लक्षयित्वा अहः महिमाउन्वजायत”ः यह विवक्षित है, इसलिए 
अनुशब्दका अर्थ लक्षण ही है, पश्चात्‌ ( पीछे ) अर्थ नहीं है । अश्व प्रजापति- 
स्वरूप है, इसलिए उसको लक्षित कर 'अहःकी--महिमापात्रकी - प्रवृत्ति होती है, 
यह तात्पय है । कारु, छोक और देवता स्वरूप प्रजापति अश्वदृष्सि इझ्यमान 
होकर अहदृष्टिसे दृष्ट अहसे लक्षित होते हैं, इस प्रकार अर्थ करनेसे 'अश्व- 
मम्वजायत' यह श्रुति विरुद्ध नहीं होती । जिस रथानमें अह रक्खा जाता 
है, उस स्थानका समुद्रदृष्टिसे ध्यान करना चाहिए । स्थान और पूर्व समुद्रम 
पुर्वत्व सामान्यधर्म है । 'समुद्रे' यह सप्तमी प्रथमार्थक है । “व्यत्ययो बहुलम! 
से “समुद्रः! इस अथेमें 'समुद्रे! यह छान्दस प्रयोग है । जैसे सोनेके उक्त पात्रमें 
अहहेष्टिका विधान है, वैसे ही अश्‍ववधके बाद जो रजतका पात्र हवनीय 
र्य रखनेके किए रक्सा जाता है, उसमें रात्रिदष्टि करनी चाहिए। इन 
दोनोंमें साइईय है, जैसे चन्त्रपकाशसे रात्रिमें झुक्झरूपवत्ताकी प्रतीति होती है, 
बैसे ही चाँदीका पात्र स्वतः शुझ है, इसलिए उक्त पात्रें उक्त साहइ्यसे रात्रि- 
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सम्प्रभूवतुः | हयो भूत्वा देवानबहदाजी ग्धर्वोनर्वाऽसुरानश्षो मनुष्यात 


समुद्र एवास्य बन्धुः समुद्रों योनिः ॥ २॥ 
इत्युपनिषदि प्रथममच्वत्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


इष्टि युक्त दी है, इस ग्रहकी भी प्रजापतिस्वरूप सरको रक्षित कर अइवके 


वघके अनन्तर प्रबृत्ति होती है; अतएव 'एनं पश्चात्‌ महिमा$न्वजायत? यह 
श्रुतिनिदेश है । यह पात्र जिस स्थानमें रक्खा जाता दे, उस स्थानमें 
पश्चिम समुद्रकी दृष्टि करनी चाहिए, ये दोनों अह महिमानामक क्यों हैं ! 
महत्त्वगुणके योगसे उनमें महत्त्व है । ये अद्वकी विमूतियाँ हैं, जो सोने 
तथा चाँदीके उक्त पात्र आगे पीछे रक्खे जाते हैं। इस प्रकार अश्‍व महस्व- 
गुणयुक्त है। पुनर्वचन अश्वस्तुतिके लिए है, 'हयो भूत्वा’ इत्यादि मी 
त्यत्यर्थं ही है। हय, अर्वा और अश्‍व ये शब्द अइवजातिविरोषके 
वाचक हैं । हयनामक अइव देवताओंका वाहन है, अवी गन्धवाँका वाहन है 
और अर्व मनुष्योंका वाहन है । 

शङ्का-यह तो स्तुति नहीं है, क्योंकि वाहन होना तो किसीके लिए 
ष्य नहीं है | 

समाधान--ठीक है, जो अवाहन दे, वह वाहन होत) नहीं चाहता, 
किन्तु जो स्वाभावतः वाहन है, वह देवताओंका वाइन होनेसे छाध्य क्यों 
नहीं होगा £ समुद्र एवाऽस्य योनिः’ 'समुत्पद भूतानि द्रवन्ति अस्मिन्‌? इति 
समुद्रः--परमात्मा । सब भूतोंकी उत्पत्ति और नाश परमात्मासे होते है तथा 
सबका बन्धु मी “बन्ध्यते अस्मिन्‌! इस व्युत्पचिसे बन्धन-हेतु अर्थीत्‌ स्थिति 
हेतु परमात्मा ही है और योनि अर्थात्‌ उत्पादक मी परमात्मा ही है। 
अथवा यदि रूव्वर्थका ग्रहण करें, तो भी अइवकी उत्पत्ति भी समुद्र्से होती है, 
“अप्सु योनिवी अश्वः? इस श्रुतिसे अइवका कारण समुद्र है, यह स्पष्ट है । 


बरृहदारण्यकोपनिषत्मे प्रथम अश्वत्राह्मण समाप्त । 
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ऊॅ*्नमी ब्रह्मादिम्यो ब्रहमविद्यासम्म्रदायकपम्यो वंशक्रपिभ्यो नमो गुरुभ्यः ॥ 
बृहदारण्यकव्याख्यां कतुमादाबुदीरितः 
उपोद्वातोऽथ तात्पर्याच्याख्याऽऽरभ्यते स्फुटा ॥ १ ॥ 


'बृहदारण्यकव्याख्याम इत्यादि । 
झङ्का--यद्वि आमैकत्वविज्ञानका कारण प्र्त अन्थाध्ययन है, तो सब 
अध्ययनकर्ताओंको आत्मज्ञान क्यों नहीं होता ? 


समाधान--“ग्रही भुत्वा वनीभवेत्‌? इस श्रुतिके अनुसार पूर्वमें गृहीसे उप- 
लक्षित गुहस्थाश्रममें विहित श्रौत और स्मात कर्मके अनुष्ठानसे जिनके चित्तका 
मळ निवृत्त हो चुका है । वे बनमें जाकर अर्थात्‌ वेखानस आश्रममें प्रविष्ट 
होकर यथाविधि श्रवण, मनन आदि करते हैं और उन्हींको ब्रह्मविद्या प्राप्त होती 
है, दूसरेको नहीं, यह बृहदारण्यक नामके निर्वेचनसे सूचित होता है। 
“अरण्ये अनुच्यमानमारण्यकम्‌? 'अरण्यान्मनुष्ये' इस सूत्रसे बुजूप्रत्यय हुआ है । 
यद्यपि 'अरण्याण्ण्यः? इस सूत्रसे ण्यप्रत्यय प्राप्त थां । पर उपयुक्त सूत्र इस सत्रका 
अपवाद है, अतः ण्यप्रत्यय नहीं हुआ । इस रीतिसे आरण्यकशब्द निष्पन्न हुआ । 
अन्य सब उपनिषदोंकी अपेक्षासे इसमें अक्षरसंख्या अधिक है; केवळ अक्षर 
संख्या दी नहीं, त्रह्वज्ञानके उपयोगी अन्तरङ्ग अधिक साघनोंका उपदेश भी है। 
इसलिए शब्द और अर्थसे बड़ा होनेसे यह उपनिषदोंमें बृहत्‌ है । अतः 
“बृहद्च तदारण्यकं च' इस व्युत्पत्तिसे बृहदारण्यक नाम निष्पन्न हुआ । “अरुपा- 
च्तरस्‌ः इस सूत्रसे बृइत्‌शब्दका पूर्वनिपात हुआ । यदि अपरिपक्बुद्धियोंको 
अध्ययन करनेपर भी ज्ञानोदय नहीं होता, तो यह मन्थका दोष नहीं है, 
बृहदारण्यक उपनिषत्की व्याख्या करनेके लिए ही पूर्वमें उपक्रम किया है । 
बृहदारण्यककी व्यार्याकी प्रतिज्ञा कर बृहदारण्यवार्त्तिककी संक्षेपतः तात्पर्य- 
व्याख्या करते हैं। इस शङ्काकी निवृत्तिके लिए लिखते हैं--'तात्पर्यात 
यद्यपि साक्षात्‌ उक्त अन्थकी व्याख्या नहीं है । बृहदारण्यककी साक्षात्‌ 
व्याख्या भाष्य है और भाष्यकी तापर्यब्याख्या वार्तिक है । वार्तिक अति- 
गहन बहुत बड़ा है; अतः वार्तिकतासर्यकी- वार्तिकसार नामकी-- संक्षेपसे 
ब्याख्या करते हैं, तथापि परम्परासे बृहदारण्यकका ही व्याख्यान है, इसलिए 
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अरण्याध्ययनादेतदारण्यकमुदीर्यते । 

बृहच्चाद्‌ ग्रन्थतोऽरथाच्च बृहदारण्यकं मतम्‌ ॥ २ ॥ ` 
बृहदारण्यके काण्डत्रयमाद्य मधु स्मृतम्‌ । 

द्वितीयं याज्ञवर्क्याख्यं तृतीयं खिलसंज्ञकम्‌ ।। ३॥ 
उपदेशोपपत्ती दवे उपार्तिश्चेति ते त्रयः | 

अर्थाः क्रमेण काण्डानां ग्राधान्येन निरूपिताः ॥ ४ ॥ 
मधुकाण्डे तु चत्वारोऽध्यायास्ततरादययोईयोः । 
प्रवग्यसंच्चक कर्म ग्रोक्तं नोपनिषत्ततः॥ ५ ॥ 


प्रतिज्ञा अनुचित नहीं है, इस तापर्यसे लिखते हैं कि स्फुट व्याख्या करते हैं 


जिससे तत्त्वजिज्ञाखुओंकों अर्प भ्रमसे अपेक्षित अर्थका बोध हो सके ॥ १ ॥ 
बृहदारण्यक नामका निर्वेचन करते हैं --“अरण्याऽ्ययना०* इत्यादिसे। 
उक्त रीतिसे अरण्यमें अध्ययन करनेसे यह उपनिषत्‌ आरण्यक कहलाता है । 
अन्थसे--अक्षरसंर्यासे--तथा आस्मज्ञानके अङ्गमृत सम्पूर्णं अन्तरङ्ग एवं बहिरङ्ग 
साधनेकि उपदेशसे अर्थतः मी सब उपनिषदोंसे यह उपनिषत्‌ बड़ी है, अतः 
इसका बृहदारण्यक नाम सार्थक है ॥ २ ॥ 

अब शिष्योंको अरप आयाससे प्रतिपाद्य विषयका ज्ञान हो, इसलिए 
उपनिषत्में काण्ड-सं्या और उन काण्डोंमें प्रतिपाद्य विषयोका विभाग करते 
हैं---'बृहदारण्यके' इत्यादिसे । 

बृहदारण्यकर्में तीन काण्ड हैं। प्रथम मधुकाण्ड, द्वितीय याज्वर्क्य- 
काण्ड और तृतीय खिलकाण्ड ॥ ३ ॥ 

“उपदेशोपपत्ती' इत्यादि । मधुकाण्डमें उपदेश, द्वितीय काण्डमें उपपत्ति 
तथा तृतीय काण्डमें उपासना इस क्रमसे तीनों अध्यायोंमें ये ही तीन अथे 
प्रधानरूपसे कहे गये हैं । प्रसङ्गवश और मी पदार्थांका निरूपण है जो आगे 
स्वयं प्रतीत होंगे ॥ ४ ॥ 

“मधुकाण्डे? इत्यादि । मधुकाण्डमें चार अध्याय हैं, उनमें से दो अध्यायोंमें 
प्रवर्यनामक कर्म कहा गया है, अतः वह उपनिषत्‌ नहीं है। अर्थात्‌ 
आसतत्त्वका निरूपण उसमें नहीं है॥ ५॥ 
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विद्यासन्निधिपाठेऽपि विद्यांशत्व न कर्मणः । 

अरण्याध्ययनायैत्र विद्यासन्निधिरिष्यते ॥ ६ ॥ 
` गुणोपसंहतावेतत्सत्रकारेण वर्णितम्‌ । 

अतस्तृतीयमारभ्य व्याख्यानं न तु पूर्वयोः ॥ ७॥ 


“विद्यासबन्रिधि०” इत्यादि । 

शङ्का-विद्याप्रकरणमें प्रवगय कर्म कहनेका प्रयोजन क्या है ! इसका तो 
कर्मकाण्डमँ उपयोग होनेसे वहीपर निरूपण होना चाहिए था । विद्याप्रकरणमें 
तो विद्याङ्गका निरूपण अपेक्षित रहता है । अनपेक्षित अर्थके अभिधानसे शिष्योंमें 
अश्रद्धा उत्पन्न होगी । 

समाधान--ठीक है, इन करमोमें विदयाङ्गव नहीं है, फिर मी विद्यासक्निधिमें 
पाठ इसलिए है कि ये मी उपासनारूप कर्म अरण्यमें यथाविधि होते हैं, इसलिए 
अरण्यके साहचर्यसे उनका मी निरूपण आदिमें किया गया है । पूर्वकाण्डमे 
कमै वीर्यवत्तरताके लिए अपेक्षित हें और अनधिकारियोंके लिए अइवमेधके फलकी 
कामनाकी सिद्धिके लिए भी ये आवश्यक हैं तथा ब्रह्मज्ञानकी उत्पत्तिके योग्य 
चित्तशुद्धिके लिए किसी फलकी इच्छाके बिना प्रकृत उपासना की जाती है, 
इसलिए ज्ञान और कर्म दोनोंके उपयोगी होनेसे दोनोंके मध्यम इनका निरूपण 
करना समुचित ही है । यद्यपि आलैक्य ही वेद्य है, उसके अंश वेद्य नहीं हैं, 
फिर मी विद्याके उपाय होनेसे वे सर्वथा अनपेक्षित नही हैं। जिनका चित्त. 
परिशुद्ध नहीं दै और वैखानस आश्रममें प्रविष्ट हो गए हैं, उनके चित्तकी शुद्धिके | 
उपायको जिज्ञासा अवश्य रहती है, अतः आरण्यकोंका कर्तव्य समझकर 
इसका निरूपण किया गया है । कर्म करनेके लिए अनेक साधनाओंकी अपेक्षा 
होती है वह उपासनामें नहीं दै, किन्तु केवल एकान्त और सांसारिक कर्म- 
बन्धनोसे अवकाश चाहिए । पूर्व आश्रमोंका कर्तव्य यथाशक्ति सम्पादन कर 
प्रेक्षाश्लीळ पुरुष वैखानस आश्रममें प्रविष्ट होता है । वहां उसे उपासना करनेका 
पूरा अवसर मिळता है, इसलिए देहळीदीपकन्यायसे दोनोंमें उपयोगी प्रकृत 
कर्मका दोनोंके बीचमें पाठ करना समुचित ही है ॥ ६ ॥ 

'गुणोपसंहृता०' इत्यादि। गुणोपसंहारके 'वेधाचर्थमेदात? ( त्र०सू्‌०अ०३ 
पाद ३ अधि० १४ सू० २५ ) इस सूत्रमे वेदान्तसूत्रकार श्रीवेदव्यास भगवानूने 
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NAN, 


कहा है--'सर्वै प्रविध्य हृदयं .प्रविध्य धमनीः प्रवृज्य शिरो5मिप्रवज्य त्रिधा 
विएक्तः! इत्यादिः । [ अथ--दे देवते ! मेरे शचुके सब अङ्ग विदीर्ण करो; 
विरोषरूपसे हृदयका मेदन करो, धमनी अर्थात्‌ शिराओंको-नाडीविशेषोंकों--तोड़ो 
( “नाडी तु धमनिः शिराः? इत्यमरः ) सिरको चारों तरफसे फोड़ो इस क्रमसे मेरा 
शत्रु अङ्गोंसे रहित हो जाय, ] इत्यादि तथा ताण्ड्य उपनिषत्के आरम्ममे 
श्रुत प्रवग्ये आदि कर्ममें संशय होता है कि क्या ये सब मन्त्र तथा प्रवग्ये आदि 
कर्मोंका विद्यामें मी उपसंहार करना चाहिए; अथवा नहीं ! इनमें कौन सापेक्ष 
उचित प्रतीत होता दै ! उपसंहार करना ही पक्ष उचित जँचता है, क्योंकि 
विद्याप्रधान उपनिषतकी सन्निधिमें उनका पाठ है। यदि कहो कि पाठ तो 
है, किन्तु विद्याके अङ्गूपसे इनका विधान नहीं है, तो इसका उत्तर यह है 
कि हाँ विद्याके अङ्गरूपसे उनका साक्षात्‌ उपलम्भ नहीं है, फिर भी सन्निधि- 
पाठकी सामथ्यसे उसका अनुमान कर लेंगे । यदि कहो कि विद्याविषयक 
कोई लिङ्ग तो है नहीं; फिर अनुमान कैसे होगा ! और "पुरस्तादुपसदां प्रवर्ग्यण 
प्रचरन्ति? इस श्रुतिबाक्यसे प्रवर्थमें ऋतुशेषता ही निश्चित होती दै, तो यह 
कहना भी युक्त नहीं है, क्योंकि . हृदयादिके संक्रीपैनसे विद्याविषयक सामथ्येकी 
मी किसी प्रकार कर्पना कर ही लेंगे। हृदयमें उपासनाएँ अनेक विहित हैं, उसके 
द्वारा “हृदयं प्रविध्य” इत्यादि मन्त्र उपासनाके अङ्ग हो सकते हैं, उपासनामें 
मन्त्रका विनियोग मी है पुत्रके दीर्घायु होनेके लिए छान्दोग्यमें “भूः प्रपध्चेऽसुना- 
मुनामुना' इत्यादि पिताको पार्थनामन्त्र इष्ट है एवं प्रवग्योदि कर्म क्रतुमें विनियुक्त 
हैं, सो मी विद्यामें भी उनका विनियोग करनेमें कोई बिरोध नहीं दै, यद्यपि वाक्यसे 
सन्निपे दुर्बळ है, फिर भी विरोध नहीं है । इसलिए वाक्यसे सल्षिधिका बाघ 
नहीं हो सकता, वाक्यसे क्रतुरेष हो और सन्निधिसे विद्याशेष भी हो, तो 
क्या विरोध है £ कुछ भी नहीं, यह पूर्वपक्ष हुआ । 

सिद्धान्त यह है कि विद्याम इनका उपसंहार नहीं है, क्योकि बेघे 
आदि अर्थोका विद्यामें कोई संबन्ध ही नहीँ है; केवळ हृदयमात्रका 
उपयोग है, सम्पूण मन्त्रका अर्थ अभिचारसंबद्ध है, इसलिए 'सामध्ये 
सर्वशब्दानां लिङ्गम्‌ इत्यमिधीयतेः इस भट्टपादकी उक्तिके असुसार अर्थः 
प्रकाशनसामथ्येरूप ढिङ्गसे आभिचारिक कफे साथ ही उक्त मन्त्रको 
संबन्ध सिद्ध होता है । इसी तरह अन्य मन्त्रोक्ता भी प्रकरण भादिसे कतुं: 
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६०० बृहहारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
ज~ 
अध्यारोपापवादाभ्यां मधुकाण्डं प्रवतते । 
अध्यारोप्य तृतीयेन चतुर्थन त्वपोद्यते ॥ ८ ॥ 
षड्‌ ब्राह्मणानि ज्ञेयानि तृतीये ब्राह्मणत्रयस्‌ । 
आद्यं संसारसीमान्तसाधनप्रतिपादकम्‌ ॥ ९ ॥ 
चतुर्थे तत्फलं प्रोच्य विद्याविद्ये च त्रिते । 
विस्तराद्‌ संग्रहाबृत्तिरविद्याया अथोभयोः ॥ १० ॥ 
विद्याप्रत्रादधस्ताद्यत्साधनं सफलं श्रुतम्‌ । 
ग्रतियोगितया सवं तद्विद्यास्तुतये भवेत्‌ ॥ ११ ॥ 


संबन्ध ही प्रतीत होता है। विद्यासंबन्ध प्रतीत नहीं होता । इसी प्रकार 
प्रव्योदि कर्म भी विद्याशेष नहीं हैं, ये भी क्रतुमें ही विनियुक्त हैं, इसलिए 
ये मी विद्याशेष नहीं हैं, कारण कि विद्याका फल मोक्ष है और कर्मका फल अनित्य 
स्वर्गीदि है । दोनोंके फळ परस्पर विलक्षण हैं, इसलिए दोनोंमें एकफल- 
साधकत्व नहीं है, ऐसी अवस्थामें दोनोंमें शेष-रोषिभाव कैसे हो सकता है ? इस 
अभिप्रायसे कहते हैं--तृतीय ब्राह्मणसे लेकर ब्रह्मविद्याका व्याख्यान किया है, 
पूर्व ब्राह्मणोंका व्याख्यान नहीं किया है ॥ ७ ॥ 

'अध्यारोपा०' इत्यादि । अध्यारोप और अपवादसे मधुकाण्डकी प्रवृत्ति 
दै । तृतीयसे अध्यारोप और चतुर्थसे अपवादका निरूपण है, इसका आगे स्पष्टी- 
करण करेंगे। पुनरुक्तिके भयसे यहां स्पष्टीकरण नहीं किया जाता ॥ ८॥ 

. षिड्‌त्राह्मणानि' इत्यादि । मधुकाण्डमें छः बराह्मण हैं, तृतीयमें तीन ब्राह्मण 
हैं। पहला संसारके सीमान्त साधनका प्रतिपादक है॥९॥ 

“चतुर्थ” इत्यादि । चतुर्थमें विद्याके फलका निरूपण कर विद्या और अविद्याके 
स्वरूपका निरूपण किया गया है और संक्षेप तथा विस्तारसे विद्या और अविद्याकी 
वृत्तिका निरूपण किया गया है ॥१०॥ ` 

'विद्यात्नज्रात्‌' इत्यादि । विद्यासूजसे पूर्वमें जो फडके साथ साधम शत हैं, वे 
विधाके विरोधी हैं अर्थात्‌ उन कर्मोका फल संसारपाति ही है, संसारसे मुक्ति नहीं 
है, इसलिए वे प्रतियोगी कहाते हैँ-जैसे घटके अभावका प्रतियोगी घट है, 
घटके साथ घटाभाव नहीं रह सकता, वैसे ही संसाररूप फलको उत्पन्न करनेवाले 
कर्मोंका विद्याके साथ विरोध हे । विद्याका फल संसारसे मुक्ति है, और उन 
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हिरण्यगर्ग्रापिर्या कर्मोपासनसाधिता । 
साऽपि संसार एवाऽतो विद्यैवैका विमुक्तिदा ॥ १२ ॥: 
प्रथमत्राह्मणे ह्यरवे विराइ्दष्टिरविधीयते । र 
संसाराभिप्नुखी भूतब्रह्मलोकार्थिन प्रति ॥ १२॥ 


कमाँका फल है संसार । इसलिए विद्याप्रकरणमें उन कर्मोका उपादान केवळ 
विद्याकी स्तुतिके लिए ही किया गया है, उनके फलोकी अभिळाषासे 
अनुष्ठानके लिए नहीं किया गया है । स्तुतिका तात्पये है--उपादेयमें । कर्मकी 
अपेक्षा विद्या उपादेय है । विद्याका फल अमृत है और कर्मका फल विनाशी है । 
विनाशी फलवाले कर्मोसे विरक्त होकर अमृत फलको देनेवाली विद्यामें 
पुरुषोंकी प्रवृत्ति हो, इसलिए विद्याप्रकरणमें भी कर्मोंका उपादान उचित 
ही है ॥११॥ 

(हिरण्यगम०' इत्यादि । उक्त उपासनासे सहित अश्वमेधादि याग 
करनेपर भी सबसे बड़ा फल हिरण्यगर्भस्वरूपकी प्राप्ति ही कही गई है, इससे 
अधिक और कोई फळ कर्मोंका है नहीं, परन्तु विचार कर देखिए तो हिरण्य- 
गर्भ संसारसमष्टि ही है। उनसे संसारका विच्छेद नहीं होता। जन्म-मरणका संबन्ध 
हिरण्यगर्भमें है ही, किन्तु विद्या ही ऐसा फळ है जिससे सदाके लिए जन्म- 
मरणरूप बन्धनोसे छुटकारा मिल जाता है, अतः मुमुश्षुओंकों सम्पूर्ण कर्मोंका त्याग 
कर श्रवण, मनन आदिसे विद्याके उपाजन द्वीमें प्रवृत्त हो जाना चाहिए, 
इसीसे उस फलकी प्राप्ति होगी, अन्य उपायसे नहीं। “अम्ृतफलिका 
ब्रह्मविचैव, अतः इयं धन्या? इस प्रकार परम पुरुषार्थका समर्पण करनेवाली होनेसे 
ब्रह्मविद्याकी स्तुति होती है ॥१२॥ 

प्रथम ०” इत्यादि । “उषा वा अश्व्यः इस प्रथम ब्राक्षणसे अईवर्म-- 
अईवमेध यज्ञके अङ्ग अख्वमें--विराड्‌ दृष्टिके लिए अश्वाज्ञोमें--सिर आदिमे 
प्रभात कालादि दृष्टिका विधान करते हैं। इस उपासनाका फल ज्रक्षलोककी प्राप्ति 
तथा समस्त पापोंकी निवृत्ति है । 

शक्ञा--यह उपासना अश्व ही में क्यों विहित हुई £ यदि कहो कि 
अइवमेधका अश्व अङ्ग है, अतः उसमें हुईं, तो इसपर हम यह कहेंगे कि 


केवळ अश्व तो उक्त यज्ञका अङ्ग नहीं है, अन्य पदार्थ भी तो उसके 
अङ्ग हैं ॥१३॥ ु 
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सत्स्वप्यन्यप्रतीकेषु हय एवेह गृह्यते । 
ग्राधान्याद्‌वमेधस्य हयनामाङ्कितत्वतः॥ १४ ॥ 
क्रतुराउञ्वमेधोऽयं तत्र पुख्यतमो इयः । 
एतस्माद्धिकं किं वा प्रतीकमधिक भवेत्‌ ॥ १५ ॥ 
कर्माङ्गमश्वसम्बन्धादुपास्तिरिति चेन्न तत्‌ । 
कर्मोपास्त्योरेक्फले विकरपस्य श्रुतत्वतः ॥ १६॥ 


समाधान--'सत्स्वप्यन्य०' इत्यादिसे । यद्यपि अश्वमेध यज्ञमें अश्‍वको छोड़- 
कर और भी अनेक अङ्ग हैं तथापि उनमें उक्त उपासनाका विधान न कर 
केवल अझ्वके अज्ञोंमें तत्‌-तत्‌ इषिके विधानका अभिप्राय यह दै कि अश्‍व अन्यः 
अंज्ञोंमें प्रधान है। अखशब्दसे संयुक्त अश्वमेध यह नाम ही प्रधानताका 
मूल है और प्रजापति देवता भी अझवका है । देवताओंमें तथा प्रकृत यागम 
प्रजापति प्रधान है, इसलिए इसके द्वारा अश्‍व भी प्रधान है, अतः प्रधाना- 
प्रधानयोः प्रधानस्यैव ग्रहणम्‌? इस न्यायसे प्रधान अइवके अङ्गोंमें ही उक्त उपा- 
सनाका विधान होना युक्तिसंगत है, दूसरेके अङ्गोमै नहीं ॥१४॥ 


'क्रतुराइ' इत्यादि । यह अश्वमेध यज्ञ सब यज्ञोंका सम्राट्‌ है-सबे 
बजञोमें श्रेष्ठ है और इसमें प्रधान अङ्ग हे--अश्त्र, अतः उससे अन्य और 
उत्तम प्रतीक कौन हो सकता है ? अर्थात्‌ कोई नहीं । 

'कर्माङ्ग०? इत्यादि । 

शङ्का-आपने इस उपासनाका ब्रह्मछोककी प्राप्ति फल कहा, वह ठीक 
नहीं जंचता, कारण कि यह कर्म समृद्विके लिए है, अतएव “यदेव विद्यया 
करोति श्रद्धयोपमिषदा तदेव वीर्थवत्तरं भवति? इत्यादि श्रुतिमें स्पष्ट कहा दै । 
उक्त कर्मका फल स्वाराज्य है, क्मलोकप्राप्ति नहीं । 


समाधान-कर्मके जो अधिकारी हैं, वे यदि कर्माङ्ग अखमै यह उपासना 
करेंगे, तो उनके लिए कर्म समृद्धयर्थका श्रुतिमें निर्देश है, और जो अत्रमेधके 
अधिकारी नहीं हैं, घे अपने शरीरको ही अव मानकर तत्‌-तत्‌ अङ्गम पक्त उपासना 
करें, तो उनको ब्रह्मलोकप्राप्ति रूप ही फल होता है | इस उपासनाका अधिकारीके 
भेदसे विकल्प है, अतएव 'तरति ब्रह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते य उ चैनमेवं वेद 
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यजते योऽश्वमेधेन यश्चैवं वेद त॑ क्रतुम्‌ । 
सर्वपापविनाशादि तयोस्तुर्यमिति श्रुति! ॥ १७॥ 
उपासनस्य स्वातन्त्र्यात्कर्सानधिक्ृतोऽपि च | 

मनसा कर्पयित्वाऽचं विराइरूपेण चिन्तयेत्‌ ॥ १८ ॥ 
अइवस्याऽङ्गेषु संयोज्या उषःकालादिदष्टयः । 


उत्कृष्टदष्टिहीनि स्यादिति स्रत्रकृदजवीत्‌ ॥ १९ ॥ 


इस श्रतिसे स्वतन्त्र भी उपासनाका विधान है । “पापं तितीषुरश्वमेधं तदुपारित 
वा कुर्यात्‌? इस श्रुतिमें विकह्पार्थक वाशब्दका श्रवण स्पष्ट है । 

यद्यपि इस वाक्यमें ब्रह्मलोककी प्रापिरूप फलका निर्देश नहीं दै, तो 
भी निष्पापताका फळ ब्रह्मलोकप्रातति अन्यत्र निर्दिष्ट दै, "निर्धूतपापास्ते यान्ति 
त्रमहोकमनामयस्‌? इत्यादि । इससे उक्त कर्मके अनधिकारियोंके लिए स्वतन्त्र 
उपासनाका विधान है, कर्म ओर उपासनाका एक ही फळ विकल्प श्रुतिमें 
शरुत है, अर्थात्‌ अधिकारियोंके लिए कर्मफल ही उपासनाका फल है और 
अनधिकारियोंके लिए स्वतन्त्र ब्रह्मछोकप्राप्ति फल है ॥१६॥ 

“यजते' इत्यादि । जो अश्वमेध यज्ञ करता है या जो पूर्णरूपसे उसकी 
विधि जानता है। उन दोनोमें सब पापोंकी निवृत्ति रूप फल समान होता है, 
यह श्रुति कहती है ॥१७॥ 

“उपासनस्य इत्यादि । उपासनाकी स्वतन्त्रतासे कर्मके अनधिकारी 
ब्राह्मणांदि भी मनसे अपने शरीरको अश्‍व मानकर विराट्रूपसे ध्यान कर सकते 
हैं अर्थात्‌ जिन दृष्टियोंका अइवके अज्ञोमें विधान है, वे दृष्टियाँ अइवरूपसे 
कल्पित अपने शरीरके अङ्गोमें करनी चाहिएँ ॥ १८ ॥ | 


'अश्वस्याऽङ्गेषुः इत्यादि । अश्वके सिरमें उक्त न्यायसे प्रभातकारकी दृष्टि ._ 
तथा चकषुरादिमें सूर्यादिइष्टि की जाती है। हीन प्रतीकमें उत्कृष्ट दृष्टि. 
करना प्रतीक उपासना कहलाता है । इस विषयका वेदान्तसून्नकारने 'आदि- | 
त्मादिमतयश्चाङ्ग उपपत्तेः इस सूत्रमें इस प्रकार किया है--'य एवासौ त | 
पति तमुद्वीथमुपासीत' यहापर यह सन्देह होता है कि आदिस्यादिसें 
उद्गीथकी दृष्टि विहित है या उद्गीथमें आदित्यहष्टि विहित है अथवा | 
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कोई नियम ही नहीं है अर्थात्‌ चाहे उद्गीथमें आदिप्यदष्टि करे या 


आदित्यमें उद्गीथइष्टि करे, क्योंकि दोनों ब्रह्मविकार हैं अथवा आदित्यके 
रहनेपर मी कर्मके बिना फलकी उत्पत्ति नहीं होती । यदि आदित्यमतिसे 
उद्वीथकी उपासना की जायगी, तो प्रतीककी उपासनामें अवरम्बनको अविद्य- 
मान-सा कर आरोपित आदित्यकी ही प्रधानरूपसे उपासना होगी । आदित्यके 
अकर्मीत्मक होनेसे फळ कुछ नहीं हो सकता, यदि आदित्यकी उद्भीथबुद्धिसे 
उपासना की जायगी, तो कर्मात्मक आदित्यसे भी फछ हो सकता है, अतः 
अनङ्ग आदित्य आदिमें अङ्गमति करना ही उचित है--यह पूर्वपक्ष कर भाष्यकारने 
सिद्धान्त किया कि उद्गीथ आदि मति आदित्यमें ही करना युक्तियुक्त 
है, क्योंकि अपूर्वे सल्निकर्षसे आदित्य आदि मति द्वारा उपास्यमान उद्गीथसे 
ही कर्मसमृद्धिहूप फल हो सकता है, “यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा 
तदेव वीर्यवत्तरं भवति’ इस श्रुतिसे उक्त उपासना कर्मसमृद्धिके लिए है । 


शङ्का- अच्छा तो कर्मसमृद्भयर्थ विद्या है, उसके विषयमे यही सिद्धान्त 
माना जाय, किन्तु जो स्वतन्त्र उपासना है उसके विषयमै क्या नियम है! 
क्योंकि वह कर्माङ्ग तो है नहीं, फिर क्या नियम है कि किसमें कौन दृष्टि 
करनी उचित है अर्थात्‌ जहां कर्मसे फल कहा गया है वहाँके लिए उक्त सिद्धान्त 
ठीक है, जहॉपर गुणसे फल होता है, वहाँ गुण तो कार्य ही नहीं है, इस- 
लिए करोतिका सम्बन्ध ही नहीं हो सकता, फिर विद्याका क्या उपयोग: ? 


समाधान--गुणसे जहाँ फळ कहा है, वहॉपर भी सिद्धस्वभाव केवल 
गुणसे फळ नहीं होता है। अन्यथा अविशेषसे सबको फळ होता रहेगा। 
अतः किश्चित्‌र्म सम्बद्ध ही गुणसे फल कहा गया है, अतः जिस कर्ममें 
जो उपासना कही गई है, उस उपासनासे वही कर्म वीर्यवत्तर होता है । 
आदित्य आदि फळात्मक हैं, इसलिए उद्गीथ आदिसे आदित्य आदि उत्कृष्ट हैं । 
अतएव आदित्य आदिप्राप्तिकक्षण फल श्रुति आदिमें कहा गया है। और भी 
कारण है “ओमित्येतदक्षरमुद्वीथमुपासीत खल्वेतस्येवाक्षरस्योपव्याख्यानं भवति! 
इस श्रुतिमे उद्दीथका ही उपास्यत्वरूपसे उपक्रम करके उसमें आदित्यादि- 
मतिका विधान है। . 

शङ्का-सिद्धस्वरूप आदित्य आदिका अध्यास करनेसे कर्मगत साध्यत्वांशका 
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अदवसंज्ञपनात्‌ पूर्वे पश्चादपि च यौ ग्रहौ । 
महिमाख्यावहोरात्रदृष्टी कुर्यात्तयो! क्रमात्‌ ॥ २० ॥ 
समुद्रे वडवा यद्वदुत्पद्याऽऽश्रित्य वतेते । 
परात्मनि विराडञ्वस्तथैबेति विचिन्तयेत्‌ ॥ २१ ॥ 
अइवोपास्तिरियं ज्ञेया प्रथमब्राह्मणोदिता । 
द्वितीयब्राह्मण सम्यक्‌ फलमस्याः प्रवक्ष्यते ॥ २२ ॥ 


अभिभव हो जायगा, अर्थात्‌ कर्म ही अविद्यमानके समान हो जायगा, यह 
ठीक नहीं है । अध्याससे कर्म अभिभूत नहीं होता । माणवकमें-वाळकमें- 
अभिदृष्टि करनेसे माणवक अविद्यमान-सा नहीं होता, किन्तु उसमें तेजस्वित्व आदि 
उत्कृष्ट गुण-दृष्टि होती है । अभिशब्द माणवकमें औपचारिक माना जाता है | 
झुक्तिमें रजतके अध्यासकी तरह यह अध्यास नहीं है, किन्तु अभिशब्दका 
माणवकमें गौणी वृत्तिसे प्रयोग होता है, ओता और वक्ताको मेदकी प्रतीति रहते 
जहाँ अन्य शब्दका अन्य अर्थमें, किसी धर्म द्वारा साइश्य मानकर) प्रयोग होता 
है, वह गौणशब्द कहलाता है । उसी प्रकार उद्गीथ आदिमें आदित्यदष्टिका 
विधान है । सारांश यह निकला कि अनङ्गाश्रयदष्टि उद्गीथ आदि कर्माङ्गमे 
करनी चाहिए, इससे अङ्गका संस्कार होता है । संस्कृतका आगे कर्ममें उपयोग 
है । सिर आदिमें उषा आदिकी ही दृष्टि करनी चाहिए, उषा आदिम सिर आदिकी 


इष्टि नहीं करनी चाहिए । इस अर्थमें वेदान्तसून्नकार भगवान्‌ श्रीवेद्न्यास 
महर्षिकी सम्मति कही है ॥ १९ ॥ 


'अश्वसंज्ञपनात्‌' इत्यादि । अश्वमेधयज्ञका अङ्ग जो अइव है, उसके 
संञ्चपनके-वधके- पूर्व अइवके आगे स्थापित जो महिमा नामका सुवर्णका 
पात्र है, उसमें अहः! की ( दिनकी ) दृष्टि करनी चाहिए और उक्त अइवके 
पीछे जो चाँदीका पात्र है, उसका भी नाम महिमा ही है, उसमें रात्रिकी दृष्टि 
करनी चाहिए ॥ २० ॥ 

'समुद्रे/ इत्यादि । अभिविशेष बड़वा जैसे समुद्रसे उतपन्न होकर समुद्रे 
ही स्थित है, वैसे ही परमात्मासे उत्पन्न विराट्रूपी-अइव उसीमें स्थित है, 
ऐसा ध्यान करना चाहिए ॥ २१ ॥ 


(अच्वोपास्ति०' इत्यादि । प्रथम ब्राह्मणमें अधकी उपासना कही गई है 
और द्वितीय ब्राहमणमें इस उपासनाका फर अच्छी तरहसे कहेंगे ॥ २२ ॥ 
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पृथक फलस्या5कथनाद्वाह्माणद्वयर्वाणितस्‌ । 
एकोपासनमेवेति विज्ञातव्यमुपासकः ॥ २३ ॥ 
प्रतीकयोरषववहन्योबिमेदाद्वाह्मणद्वयम्‌ । 
अदवप्रतीके वेराजरूपोपास्तिरिहोदिता ॥ २४ ॥ 


इतिबृहदारण्यकवार्तिकसारे प्रथमाध्याये 
प्रथममचवत्राह्मण समाप्तम्‌ 


इ ह्यानी 


द्वितीय ब्राह्मणमें अग्निक्ी उपासनाका विधान है । सम्मव है किसीको 


यह शङ्का हो कि वहाँका फल उसी विद्याका हो, इस अमके निराकरणके लिए 
कहते हैं - पृथक इत्यादिसे । 

अढग-अढग फलका निर्देश न होनेसे दोनों ब्राह्मणोंमें निर्दिष्ट विद्या भिन्न 
नहीं है । अन्यथा निष्फळ प्रथम उपासना व्यर्थ हो जायगी, अतः फळके एक 
होनेसे दोनों विद्याएँ भिन्न नहीं हैं, किन्तु एक ही हैं, यह उपासकोंको 
समझना चाहिए ॥ २३ ॥ 

'ग्रतीकृयो०' इत्यादि । 

शङ्का यदि दोनों ब्राहमणोंमें कथित विद्या एक ही है, तो ब्राह्मणमेद 
क्यों हुआ ! एक ही ब्राह्मणमें दोनोंका निर्देश क्यों न किया गया ! 

समाधान--दोनों ब्राह्मणोंमें निर्देश करनेका कारण यह है कि प्रतीकके 
आलम्बन अश्व और अग्नि दो हैं, अतः प्रतीकके भेदसे ब्राह्मणभेद हुआ है, 
विद्यामेदसे नहीं, अश्वप्रतीकमें विराट्की उपासना इस प्रथम ब्राक्षणमें कही 
गई दै ॥ २४ ॥ 


इति वार्तिकसारव्यास्यामें प्रथम त्राझणका व्यास्यान समाप्त । 
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अथ द्वितीयं बाह्मणम्‌ 
द्वितीयन्राह्मणे बह्वेर्वमेधोपयोगिनः । 
उपासनं विराइबुञ्या कार्यत्वेन विधीयते ॥ १ ॥ 
अञ्चमूद्धादिषु यथा हुषःकालादिदष्टयः । 
अष्निमूद्धादिषु तथा ज्ञेयाः ग्राच्यादिदृष्टयः ॥ २ ॥ 


पन कि ~~ 


(द्वितीय ० इत्यादि । द्वितीय ब्राह्मणमें भइवमेधयज्ञका उपयोगी अर्थात्‌ 
उक्त यागका अङ्ग जो अग्नि है, उसकी विराड्‌ बुद्धिसे उपासना करनेके लिए 
विधि है ॥ १ ॥ 


“अइत्र०' इत्यादि । जैसे उपासनाके लिए अश्वके सिर आदि अवंयवोंमें 
प्रभात काळ आदिकी दृष्टि पूर्व ब्राह्मणमें कही गई है, वैसे ही अनिके 
सिर आदि वक्ष्यमाण अवयवोंमें प्राच्य आदिइष्टिका उपासनाके लिए विधान 
करते हे । 

शङ्का--अग्निमें तो सिर आदि अवयव हैं नहीं, फिर उनमें प्राच्य आदि 
इष्टिका विधान कैसे हो सकेगा ! 


समाधान--यद्यपि अम्निर्में साक्षात्‌ अवयव नहीं है, तथापि अग्निका आधार 
कुण्ड पक्षीके आकारका बनाया जाता है, उसमें चित्य संस्थापित जो अग्नि है, 
उसमें कुण्डस्थ पक्षीके आकारका आरोप कर, अग्निको पक्षीरूप मान कर उन 
अङ्गोंमे यथोक्त प्राच्य आदि-दृष्टि करनी चाहिए। 'तस्थ' इत्यादि मन्त्रसे 
अश्वके समान अश्वमेधके उपयोगी अग्निकाः भी दर्शन कहते हैं । 


अइवके समान अग्निकी उत्पत्ति भी स्तुतिके लिए है; इस प्रकार शुद्ध 
अम्मवाळा अग्नि है । इस अग्निके सिरमें प्राचीकी- पूर्वे दिशाकी- दृष्टि करनी 
चाहिए, क्योंकि सिर और पूर्व दिशाका साधम्यै है-विशिष्टख | जैसे सब अङ्गे 
सिर विशिष्ट दै; वैसे ही सब दिशाओंमें पूर्व दिशा प्रशस्त है। असौ च असौ च? 
ईशानकोण तथा अग्निकोण 'इमौ' अर्थात्‌ दो बाहु हें । अम्निकी पूँछ प्रतीची 


पश्चिम--दिशा दै, क्योंकि दोनोंका साधम्यं दै-पूर्वामिमुखका प्रतीची दिशासे | 


( १ ) बृहदारण्यकोपनिषत्‌ \।२।३ 
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पक्ष्याकारश्रितो यो5भिः ग्राग्दिगाद्यखिलात्मकः 
सोऽप्सु प्रतिष्ठित इति घ्याता5पि प्रतितिष्ठति ॥ ३ ॥ 
प्रतिष्ठागुणविज्ञानस्येवैतत्फलमीरितम्‌ । 
प्रधानोपासनफले विराटप्राप्तिः प्रवक्ष्यते ॥ ४ ॥ 
गुणस्य यस्य सम्प्रोक्त प्रधानादपर फलम्‌ । 
गुणोपासनं पुंस इच्छ्यैव विकरप्यते ॥ ५ ॥ 


न्ती 
सम्बन्ध । 'असौ च असौ च' वायव्य और नैऋत्य कोण सकृथिनी हैं, कारण कि 


पृष्ठकोणत्व दोनोंका साधम्य है । दक्षिणा और उदीची ये दोनों क्रमशः पाश्च 
हैं, क्योंकि इन दोनोंका सम्बन्ध सामान्य दोनों दिशाओंमें विद्यमान है । ऊध्यैस्व- 
सामान्यसे “यौः? पृष्ठ है । अन्तरिक्ष उदर है क्योकि सुषिरत्वरूप सामान्य धर्म दोनोंमें 
प्रसिद्ध ही है । उर और प्रथिवी दोनोंमें अधोमागसामान्य दै, यह अग्नि प्रजापतिः 
स्वरूप तथा लोकादिस्वरूप जलमें प्रतिष्ठित है; इसी तापर्यसे “एवमिमे लोका 
अदववन्तः! यह श्रुति है। इस प्रकार अग्निकी उपासनामें तत्पर पुरुप जहाँ 
कहीँ भी जाता है, वहीं प्रतिष्ठित हो जाता है ॥ २ ॥ 


'पकष्याक्ार०' इत्यादि । पक्षीके आकारमें निर्मित जो कुण्डं है, उसमें 
संस्थापित जो अग्नि है, वह भी पक्ष्याकार है और प्राची दिशा आदि सर्वात्मक हैं । 
वह अग्नि जरुमें प्रतिष्ठित है; इस कारण ध्याता--ताइश अग्निका उपासक 
पुरुष भी सर्बत्र प्रतिष्ठित होता है; सर्वात्मक अग्नि जरमें प्रतिष्ठित है, यह 
गुणकी उपासनाका फल है; प्रधान फल तो है ही । 


प्रतिष्ठा ०! इत्यादि । सब. लोकोंमें प्रतिष्ठारूप फल गुणविशिष्ट प्रकृत कर्मका 
नहीं हे, किन्तु केवळ गुणकी उपासनामात्रका यह फल है । अश्वमेधयज्ञका 
धान फल विराद्स्वरूपकी प्रापि है, उसे आगे कहेंगे ॥ ४ ॥ 


(गुणस्य' इत्यादि । प्रधान अईवमेधयज्ञके फलसे अतिरिक्त जिस गुणका 
अप्सु प्रतिष्ठितका--फळ सर्वलोकम्रतिष्ठा कहा गया है, उस फलकी इच्छासे ही 
ईस गुणकी उपासनाका विकल्प है । सारांश यह है कि जिस उपासकको सर्व 
कोकप्रतिष्ठारूप फलकी कामना है, वह पुरुष इस शुणकी भी उपासना करे 
और जिसकी ऐसी इच्छा न हो वह न करे ॥ ५ ॥ 
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तद्विशेषफलानिच्छोरविनाऽप्येतं गुणान्तरेः | 
प्रधानोपास्तिसम्पूत्या युख्योपास्तिफलं भवेत्‌ ॥ ६ ॥ 
उषःकालादिवपुषमञ्चं प्राच्यादिदेहकम्‌ | 

अग्नि चोपासकः स्वात्मस्वरूपत्वेन चिन्तयेत्‌ ॥ ७॥ 
ननु प्रतीकमेवाऽत्र विराइवुञ्मा विचिन्त्यते । 

न प्रतीके$हंग्रहो$स्ति स्रत्रकारेण वारणात्‌ ॥ ८ ॥ 


“तद्विशेष०' इत्यादि । जिस पुरुषको सर्वलोकमतिष्ठारूप फलकी कामना 
नहीं है, वह पुरुष इस गुणको छोड़कर अन्य गुणके साथ प्रकृत प्रधानकी 
उपासना करे तथा इस उपासनाकी सम्पूर्ति गुणान्तरसे भी होती है । और मुख्यो: 
पासनाका फळ शुणान्तरके साथ प्रधानकी उपासना करनेवालोको प्राप्त 
होता है ॥ ६ ॥ 


“उषःकालादि०? इत्यादि । दोनों ब्राह्मणोमें जो उपासना कही गई है, वह 
एक ही है, इसलिए दोनों उपासनाओंको एक ही साथ उपासक किस प्रकार 
करे ! यह कहते हें--उपासक उषा काळ आदि शरीरवाले अश्‍व तथा प्राच्यादि 
देइवाले अग्निका अपने शरीररूपसे चिन्तन करे अर्थात्‌ अपने शरीरका ही 
उक्त अभ्निस्वरूपसे ध्यान करे || ७॥ 

“ननु प्रतीक०' इत्यादि । 

शङ्का--यह विराद्की उपासना तो प्रतीकोपासना ही है । जेसे श्ाठग़ाममे 
विष्णुकी उपासना होती है वेसे ही अपने शरीरमें प्रजापतिकी उपासना 
होती दै । प्रतीकोपासनामें “अहंग्रह” ( यह भे ) मानना ठीक नहीं है, क्योंकि 
प्रतीकोपासनामें अंहंग्रहका वेदान्तसून्नमें स्पष्ट निषेध किया. गया है- “न प्रतीके 
नहि सः' इस सूत्रमें--“मनो ब्रह्मेत्युपासीत’, 'आकाशो ब्रह्मेति’, 'स यो नामत्रक्षेयु- 
पास्ते’ इत्यादि प्रतीकोपासनाओंको लेकर संशय हुआ कि इन प्रतीकोंमें अहंग्रह 
करना चाहिए या नहीं ! 


पूवैपक्ष--नित्य-शुद्ध-बुद्ध-सक्तसवभाव र्का आत्मरूपसे और जीवरूपसे 
मंहण करना चाहिए, क्योंकि “मह ब्रहास्मि, 'तस्वमसि श्वेतकेतो! इत्यादि 
यास्रोसे जीवात्मा ब्रह्मस्वरूप दै, यह स्पष्ट ज्ञात होता है । “द्वितीयस्‌! इत्याद 
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. श्रुतिसे मी ब्रह्मसे अतिरिक्त तत्त्वान्तर वास्तविक है ही नही, अतः जीव वास्तविक 
स्वरूप दी है, उससे अतिरिक्त नहीं। अविद्यारूपी दर्षणमें अह्मका जो प्रति- 
बिम्ब पड़ता है; वही जीव कहलाता दै । प्रतिबिम्ब और बिम्बमें मेद कार्पनिक 
है; वास्तवमें दोनों एक ही हैं । उसी प्रकार जहाँ जहाँ “मनो ब्रह्म', “आदित्यो 
रह्म इत्यादि श्रुतियोंमें मन आदिमें ब्रह्मइष्टिका उपदेश है, वहाँ वहाँ सब 
जगह “अहं मनः, अहं आदित्यः’ इत्यादि दृष्टि करनी चाहिए । 

शङ्का- जीव ब्रह्मसे अभिन्न है, इसलिए जीवमें ब्रह्मतादात्म्यबुद्धि करना 
उचित है, मन आदि तो ब्रक्ष नहीं हैं, फिर इनमें ब्रह्ामेदबुद्धि करना तो 
ठीक नहीं है । 

समाधान--मन आदि मी तो ब्रहके. विकार ही हैं, क्योंकि 'एतरमात्‌ जायते 
प्राणः मनः सर्वेन्द्रियाणि च' इत्यादि शास्त्र इस विषयमें प्रमाण है । कारणा- 
त्मक ही कार्य होता है, अतिरिक्त नहीं, इस विषयका भी 'तदनन्यत्वमारम्मण- 
शब्दादिभ्य इस सूत्रमें स्पष्ट प्रतिपादन किया गया है । कारण और कार्यका 
परस्पर तादात्म्यसम्बन्ध ही वेदान्तमें माना जाता है, और यही मांनना युक्ति- 
युक्त भी है, 'मिट्ठी और उससे उत्पन्न घट' शराव आदि अभिन्न अर्थात्‌ मृदासक 
ही हैं, उससे अतिरिक्त नहीं, इस कारण अभेद-उपासनासे स्वकारणमें प्रपश्च- 
मात्रका बिलय कर देनेसे, भेदप्रपश्चमात्रका-विलय होनेसे 'अद्वेतत्रह्मसिद्धि- 
परक ही सब प्रतीक उपासनाएँ हैं, यह पूर्वपक्ष है । 

सिद्धान्त इस प्रकार है, 'अहं ब्रह्मा इत्यादि श्रुतिसि अहमर्थ 
औीवात्मामे जैसे अरह्मात्मत्वका उपदेश तथा उस रूपसे उपासनाका विधान 
है, वैसे ही मन आदिमें भनो जह्म' इत्यादि श्रुतियोंसे अहमर्थखका न तो 
उपदेश ही है और न जीवात्मरूपसे उपासना ही विहित है जिससे 
कि ब्रह्मलेन उपदेश तथा उपासना मानी जाय। इनमें कहीं भी “अहं! 
का श्रवण नहीं है । मन आदि ब्रह्मसे अभिन्न हैं, इसलिए जीवसे अभिन्न 
त्रस हे और बरह्ममे अभिन्न मन आदि हैं, ऐसी अवस्थामै तदभिन्नामिन्नस्य 
तदभिन्नख्वम्‌) इस न्यायसे मन आदि मी. जीवात्मासे अभिन्न हैं; इस कारण 
उनमें भी आत्मअंह करना उचित है, यदि यह कहिए, तो जैसे इनमें 
म्रझामकल्रसे प्रयुक्त अहंकारास्पदरबक्ी कल्पना करते हैं, वैसे ही ब्रहप्रति 
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बिम्बरूप विकारान्तर आकाश आदि रूपसे मी उसकी उपासनाकी प्रसक्ति होगी, 
इसलिए जिसकी जिस रूपसे उपासना जहां विहित है, उसको ही तदप 
समझना चाहिए । 'यावद्वचनं वाचनिकम्‌? इस न्यायसे वाचनिक- वचन 
बोधित--अर्थ उतना ही समझना चाहिए जितना वचनसे प्राप्त होता है, अधिक 
नहीं । अन्यथा अतिप्रसङ्ग हो जानेसे शाख्न अपरिनिष्ठित हो जायगा। जो 
इस रूपसे उपासना करनेका प्रयोजन विश्वका विलय बतढाते हैं, वह मी ठीक 
नहीं है, कारण कि सब वाक्योंका प्रपञ्चविकयमै ही प्रयोजन नहीं है, अन्यथा 
मन आदिका उपादान ही असंगत हो जायगा । प्रत्युत “सर्वै खल्विदं ब्रह्म’ की तरह 
'विइवं ब्रह्मः ऐसा ही कहना उचित होगा । विश्वकी ब्रह्रूपसे उपासना 
करनेसे बिइवमात्रका लय होता है । “मनो अक्ष' इत्यादिसे तो एक एक विंकारका ढय 
होनेपर भी विकाराम्तरके अवशिष्ट रहनेसे उद्वैतत्रक्षक्की सिद्धि भी नहीं हो सकेगी । 

शङ्का-मन आदिका अहण सबके ग्रहणमें उपलक्षण है । 

समाधान--मुख्य अर्थके अहणमें यदि कोई बाधक हो, तो लाक्षणिकका 
ग्रहण होता है, अन्यथा नहीं । प्रकृतमें मुख्य अथके अहणमें कोई बाधक 
नहीं है, इसलिए लाक्षणिक अर्थका अहण हो ही नहीँ सकता और 'आदित्यो 
ब्रह्म! इत्यादि वाक्य व्यर्थं हो जायँगे। भनो ब्रह्मः इसीमें मनको उपलक्षण 
माननेसे विश्वमात्रका ग्रहण सिद्ध ही हो जाता है, फिर आदित्य आदिमं 
ब्रह्मकी उपासनाके विधानका कुछ प्रयोजन ही नहीं है । दूसरा कारण यह मी 
है कि मन आदि.प्रतीकोंमें आत्मबुद्धि करना अनुभवसे कहते हैं या अतिके 
बर्से ! ये दोनों प्रक्कतमें नहीं हें । जो यह कहते हैं कि मन आदि मी 
आत्मविकार हैं, इसलिए उक्त रीतिसे उनमें मी जह्मत्व है, अतः इनमें आत्मबुद्धि 
करना समुचित है, सो ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसी परिस्थितिमें प्रतीक ही नहीं रह 
सकता, फिर उपासना किसमें की जायगी । विकारसमुदायका प्रविळय करके 
ही नामादि ब्रक्ष जाने जाते हें । नामादिके स्वरूपका बाध करनेपर चे कैसे 
प्रतीक होंगे और केसे उनमें आत्मबुद्धि कर सकते हैं ! जो स्वरूपतः हैं ही 
नहीं, उनमें तो कुछ हो नहीं सकता । वस्तुतः जीव और प्रतीकका स्वरूप 
भिन्न है और अइंग्रहमें विधि भी नहीं है, इसकिए प्रतीकोंमें अहंग्रह 
नहीं करना चाहिए, और भी अहंग्रह न करनेमें कारण दै कि "तत्त्वमसि? हर 
इत्यादि वाक्य उपासनाविधायक नहीं हैं, किन्तु जैसे रज्जुमें सश्रम होने 
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सेवं फलं विराइभावः श्रुतः सोऽहंग्रहं विना । 
न सिध्येत्सत्रकारेण तत्क्रतुन्यायवर्णनात्‌ ॥ ९ ॥ 


___ Mann SS एक 
कल्पित स्के प्रविळ्यके लिए सर्पका अनुवाद कर रज्जुतत्त्वका बोधन किया 


जाता है; वैसे ही अवच्छिन्न अहंकारास्पदका विलय 'तत्त्वमासे! इस वांक्यसे 
किया जाता है अर्थात्‌ त्वं--तृ! अवच्छिन्न सांसारिक सुख-दुःख-मोहसे 
उपप्छुत नहीं दै, किन्तु ब्रहस्वरूप दै, अतएव नित्य, शुद्ध, सुक्त तथा 
अनवच्छिन्न आनन्दस्वरूप है । इससे प्रकृतमें क्या आया : यह आया कि 
उपासनामें प्रधानीसूत प्रतीकके स्वरूपका उच्छेद करना ठीक नहीं है, 
क्योंकि प्रधानीमूत प्रतीकका उच्छेद होनेसे उपासनाकी विधि ही नहीं हो 
सकेगी और यह भी बिचार करना उचित है कि उपासनाविधायक वाक्योंके 
साथ 'तत्त्वमसि” इस वाक्यकी एकवाक्यता नहीं है जिससे कि बश्दृष्टिके 
उपदेशमें आत्मदृष्टिका उपदेश किया जाय, क्योंकि दोनों मिन्न-भिन्न प्रकरणमें 
पढ़े हैं, इसलिए एकवाक्यताका सम्भव नहीं है, अतः उपासनावाक्यमें छोकप्रसिद्ध 
कर्ता भोक्ता जीव संसारी ही विवक्षित है, ब्रह्म नहीं, इसलिए अक्षृष्टिका 
जहाँ उपदेश है वहाँ आत्मदृष्टि केसे हो सकती है £ यदि त्ह्मरूप आत्मा 
पूर्व वाक्यमें अभिमेत होता, तो हो भी सकता । संसारी आत्माका विकार तो 
मन आदि नहीं हैं, अतः उनमें आत्मदृष्टिका विधान नहीं है। उपासक तथा 
प्रतीक दोनों समान हैं, जैसे सुवर्णके विकार कटक और केयूर । उन दोलेमें 
परस्पर अमेदबुद्धि नहीं हो सकती । हां सुवर्णकी अमेदबुद्धि दोनोंमें हो 


सकती है । 
शङ्का- जीव तो ब्रह्मस्वरूप है, त्रक्षविकार नहीं, अतः दोनोंको समान 
कैसे कहते हो ! 


समाधान--ठीक है, किन्तु जैसे जीव अवच्छिन्न है वैसे प्रतीक भी 
अंवच्छिन्न है, अतः अवच्छिन्नत्वरूपसे दोनों समान ही हें ॥ ८ ॥ ट 
श्रुत त्रह्मलोकरूप फरुकी प्राप्तिकी अन्यथा अनुपपचिसे प्रकतोपासनामें अहह 
करना चाहिए, अन्य प्रतीकोपासनामें नहीं, यह कहते हैं--'मैदं फळ इत्यादिसे । 
उक्त आक्षेप समुचित नहीं है, क्योकि भ्रुतिमें प्रकत उपासनाका विराइ 
भाव फळ श्रुत है, यह फळ तभी होगा, जब कि प्रतीकमें अहंग्रह करेंगे) 
अन्यथा नहीं । अतः अन्य प्रतीकर्में अहंग्रहका निषेध होनेपर भी प्रहे 
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अहंग्रइ करना ही उचित है । निषेध औत्सर्गिक है, उसका अपवाद 
प्रकृत अहंग्रह है, अन्यथा प्रकृतोपासनाका फळ ही सिद्ध न होगा, यह निर्णय 
“अप्रतीकाउम्बनान्नयतीति बादरायण उभयथाऽदोषातततक्रतुश्च? इस वेदान्तसूत्रके 
अनुसार ही है। तथाहि 'मनो बढ्षेत्युपासीत' इत्यादि श्रुतिमें विहित मन आदिमे 
जो प्रतीककी उपासना करनेवाले विद्वान्‌ दै, उन सबकी गति कार्यत्रह्मलोकर्मे 
होती है या किसी उपासक की? यह संशय होता है। इसमें कौन पक्ष उचित दै £ 

पूर्नपक्ष--उचित तो यह है कि परन्नहमवेत्तोसे अतिरिक्त जितने 
विद्वान्‌ सगुण ब्रह्मकें उपासक हैं, उन सबकी गति कार्यब्रह्मलोकम होती दै । 
परजह्मवेत्ताकी गति तो होती ही नहीं, क्योंकि “रहम वेद ब्रह्मेव भवति’ 'न तस्य 
प्राणा उक्तामन्ति’ इत्यादि अतियोसे उसकी यहीं ब्रह्ममावापत्ति हो जाती है। 
ऋ्रह्मकतुकी ही ब्रह्मलोकप्राप्ति होती है, उससे मिन्नकी नहीं, यह नियम नहीं है; 
क्योंकि पश्चाग्निविद्वानोंकी गति भी ब्रह्मछोकम ही होती दै, पर वे अक्षक्रतु नहीं हैं । 
और 'मनो ब्रह्म' इत्यादि वाक्यसे विहित उपासना करनेवाले अक्मक्रतु नहीं हैं, 
यह भी मानना ठीक नहीं है, कारण कि सब प्रतीक, ब्रह्मविकार होनेसे, ब्रह्मात्मक 
ही हैं; इसलिए तत्‌-तत्‌ प्रतीकोके उपासक मी त्रहाक्रतु हो सकते हैं त्रहाढोककी 
प्राप्ति होनेसे तत-तत्‌ उपासनाविधिवाक्योंमें श्रुत फलविशेष भी सिद्ध होते हैं। 

उत्तरपक्ष--*अमानवः पुरुष एनं ब्रह्मछोक नयति? इस श्रतिसे ज्ञात होता 
है कि अमानव पुरुष ज्ञानियोंको- ्रहक्रतुओंको- ब्रह्मलोके पहुँचाता है, 
इस वाक्यमें एनम्‌? पद्‌ है, इसलिए सन्निहित ब्रह्मकतुओंका ही परामर्श 
होता है, अन्य उपासक्ोंका नहीं होता । इससे स्पष्टतया सिद्ध होता है कि प्रतीको- 
पासकोंको ब्रक्मछोकमें उक्त पुरुष नहीं पहुँचाता है । 


शङ्का-यदि ऐसा नियम मानते हैं, तो पञ्चानिविद्यावालोंकी ब्रह्मलोकमें 
गति कैसे कही गई दै १ वे तो ब्रहमक्रतु नहीं हैं । 


समाधान--उत्सरीका अपवाद भी होता है, इसलिए पश्चाग्निविद्वानोंकी 
्रसरोकमें गति विरेषवचनसे होती है । प्रतीकोपासकोंक्री गतिके विषयमै 
बर्मलोकमासिका बाधक कोई विशेष श्रुतिवाक्य नहीं है, इसलिए उनकी 
ब्रझ्षकोकमे गति नहीं मानी जाती । “तं यथा यथोपासते तदेव भवति! इस 
उत्सगैवाक्यके अनुसार ही फर होता है । 


ष्ट 
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IIIA 
याइक्संकरपयुक्तः सन्नुपास्ते ताइगाप्युयात्‌ । 
-फलमित्येष एवाऽत्र तत्क्रतुन्याय ईरितः ॥ १० ॥ 
विराद्‌भावमसंकरप्य न विराड्‌ भवति स्वयम्‌ । 
अतः श्रतफलावाप्तौ भवत्येव द्यहङ्गहः ॥ ११ ॥ 
सर्वात्मत्वोपासनेषु इतोऽहङ्गहचजनम्‌ । 
अनन्तर्भाव्य चाऽऽत्मानं कथं सर्वात्मता भवेत्‌॥ १२ ॥ 


______ ES SO न 
शङ्का--सब विकार बरह्मक्रायं होनेसे ब्रक्षाचुगत हैं, इसलिए प्रतीकोपासक 
भी तो ब्रह्मोपासक ही है । 

समाधान-नाम आदिमें ब्रक्मकी उपासना नामादितन्त्र है, अह्मतन्त्र नहीं दै । 
अन्य आश्रयके प्रस्ययका अन्य आश्रयमें निःक्षेप ही प्रतीक कहलाता है । उपासक 
ब्रह्माश्रय प्रत्ययका नामादि रूप आश्रयमें निःक्षेप करता है, इसलिए यह उपासना 
नाम-तन्त्र दै, ब्रहतन्त्र नहीं है, इसलिए वह उंपासक ब्रह्मक्रतु नहीं है, किन्तु 
नामादिक्रतु है; अतः प्रतीकोपासकोंको छोड़कर अन्य विकारके उपासकोंको 
अमानव पुरुष कार्नरह्मलोकमें पहुँचाता है, यह इस अधिकरणका निचोड़ 
अर्थे है ॥ ९॥ 

“याइकूसंकरपयुक्त? इत्यादि । संकल्पका नाम कतु है । 'यतूकतुः 
पुरुषोऽस्मिन्‌ लोके प्रेत्य तक्रतुभेवति', “तं यथा यथोपासते तदेव भवति’ इत्यादि 
वाक्योंसे उपासक पुरुष जिस जिस देवताकी उपासना करता है, उस उस देव- 
लोकमें प्राप्त होता है । इसी तापर्यसे तक्रतुन्यायका प्रकृतमें उपन्यास किया 
गया है ॥ १० ॥ 

'विराइभावमसंकरप्य' इत्यादि । विराड्भावका संकल्प किये बिना उपासक 
स्वयं विराड्‌ नहीं होता, इस कारण श्रुत विराड्भावरूप फलकी प्राप्तिके लिए उक्त 
प्रतीकमें अहंग्रह आवश्यक है ॥ ११ ॥ 


केवळ इन दोनों प्रतीकोंमें ही अहंग्रहकी आवश्यकता नहीं दै, किन्तु पसे 
फडोसे युक्त दूसरी उपासनाओंमें मी अइंग्रहकी आवश्यकता है, यह कहते दे 


“स्ात्मत्वोपासनेषु' इस्यादिसे । 
जिनका स्वासभावापत्तिूप फळ है, ऐसी उपासनाएँ अहंग्रहके बिना कैसे 
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अतद्धावफलेष्वेव प्रतीकं सञ्चुास्यते । 
तङ्कावापादकेष्वात्मा गुणैस्तैस्तैरुपास्यते ॥ १३ ॥ 
आत्मोपासनबुद्ध्यैवमस्वाम्नी अत्र वर्णितौ । 

वाचं घेचुमितीवाऽत्र न प्रतीकप्रधानता ॥ १४ ॥ 
प्रतीकस्य प्रधानत्वे निपिद्वीञहङ्ग्रहोञ्न्यथा । 

्रणवे ब्रह्मचिन्तायां छप्येताऽहङ्गदो धुवम्‌ ॥ १५ ॥ 


हो सकती हैं £ यदि उपात्यकोटिमें आत्माका अन्तर्भाव न होगा, तो सर्वात्मकत्व- 
रूप फल नहीं होगा, इसलिए सर्वात्मभावापत्तिरूप फलके लिए जो प्रतीको- 
पासनाऐ विहित हैँ उनमें अहंग्रह करना आवश्यक है ॥ १२ ॥ 

जहाँ उपास्यत्वरूपप्राप्तिति अतिरिक्त फल है, वहाँ अहंग्रह नहीं ही करना 
चाहिए; जहाँ उपासनाका फल उपास्यस्वरूपकी प्राप्ति ही है वहाँ प्रतीकमें 
अहंग्रह करना अत्यावश्यक है, यही नियम है । इस अमिप्रायसे कहते हैं-- 
'अतङ्कावफलेष्वेव’ इत्यादि । 

उपास्यस्वरूपप्रापतिसे अतिरिक्त फळवाली उपासनामें ही प्रतीककी उपासना 
की जाती है । उपास्यस्वरूपप्राप्तिहप फलवाली उपासना श्रुतिविहित तत्‌-तदूगुण- 
विशिष्ठ आस्माकी की जाती है॥ १३ ॥ 

अश्वमेधके अङ्ग अश्व और अग्निरूप प्रतीकमें आत्मबुद्धि करना ही समुचितं 
है, यह कहते हँ--“आत्मोपासनबुद्धयैवर्म' इत्यादिसे । 

प्रकृतमें प्रजापतिमावापतिरूप फलके लिए अश्‍व और अझिंमें उपासनाका 
विधान है, इसलिए उपासनामें अहंग्रह करना चाहिए । “वाच धेनुमुपासीत? 
इत्यादि प्रतीकोपासनामें प्रतीक ही प्रधान दै, इसलिए उसमें आस्मचिन्तनरूप 
अहंग्रह नहीं करना चाहिए । प्रकृतमें अतिरिक्त फल नहीं है, अतएव अहंग्रहका 
निषेध मी नहीं है। “न प्रतीके०' इत्यादि सूत्र “वाच धेनुमुपासीत! इत्यादि 
प्रतीकोपासनाके विषयमै निषेध करता है । अतः प्रकृतमें उक्त सूत्रका विरोध 
नहीं है ॥ १४ ॥ 

इस प्रकारकी व्यवस्था न माननेमें बाधक कहते हैं --'प्रतीकस्य प्रधानले! 
इत्यांदिसे । 
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आत्मानमश्चममि च चिन्तयित्वाऽथ तं हयम्‌ । 

. काललोकादिधर्माणं समालब्धु समुत्सुजेत्‌ ॥ १६ ॥ 
अब्द्मात्रं मयोतसृष्टो वियुक्तप्रग्रहो हयः । 
अब्दादूध्वे मदात्मानं मदर्थं हयमालमे ॥ १७॥ 


जिस उपासनामें प्रतीक प्रधान है, उसी उपासनामें अहंग्हका निषेध है, 
अन्यथा प्रणवकी उपासनामें मी अहंग्रहके निषेधका प्रसंग होगा, जो सबके 
मतसे अनुचित है । प्रतीकोपासनामात्रमें अहंग्रहका लोप ही हो जाय, अन्य 
प्रतीकोपासनाएँ तो निषिद्ध हैं दी । यदि उपास्यके स्वरूपकी प्रा्िरूप फल्से 
युक्त उपासनामें मी अहंग्रहका निषेध होगा, तो निश्चय ही उपासनामात्रमे 
अहंग्रहका अभाव हो जायगा, जो स्वीकारके योग्य नहीं है.। प्रणवकी उपासनामें 
अहुग्रह सबके मतसे सिद्ध है ॥ १५ ॥ 

प्रसंगप्रा्त अहंअह कहाँ होता है और कहाँ नहीं £ इस विचारको समाप्त 
कर प्रकृत विषयका विचार करते हैँ--आत्मानमश्चमग्नि च' इत्यादिसे । 

अपने शरीरका अशवरूपसे तथा अभिरूपसे चिन्तन करके अर्थात्‌ अश्वमेध 
यज्ञके अनधिकारी ब्रामण आदि अपने शरीरका ही उक्त अश्व तथा अमि- 
स्वरूपसे ध्यानकर उक्त काळ, लोक आदि धर्मसे विशिष्ट अइवस्वरूप शरीरका 
समाळम्भन--वध--करनेके लिए छोड़ दे ॥ १६ ॥ 

'अब्दमात्रम्‌* इत्यादि । अश्वमेधका घोड़ा जैसे साळ भर स्वच्छन्दरूपसे 
बिचरनेके लिए छोड़ा जाता है वैसे ही अपने शरीरको स्वच्छन्द्‌--मुक्त--अश्वके 
समान मानकर वर्षके बाद अपनी आत्माके लिए में अपने शरीररूपी अइवका 
यारम्मन करता हूँ, ऐसा चिन्तन करे ॥ १७ ॥ 

प्रजापति सर्वैदेवतात्मक हैं, इस कारण उनके आश्रयमूत अग्नि आदि अन्य 
दैबताओंके लिए शाख्विधिके अनुसारसे ग्राम्य अजादि, आरण्य गवयादि 
पशु दिये । उक्त अरव अपने लिए दिया । अतः सर्वदेवात्मक प्रजापति उक्त 
कर्म द्वारा पूर्ण तृप्त हुए । यह तो प्रजापतिका अपना किया हुआ अश्वमेध 
है। इसी प्रकार याशिक लोग मी अश्वमेध कराते हैं । वर्ष भर घोड़ेको 
' स्वच्छन्द विचरनेके लिए छोड़ देते हैं और उसकी रक्षाके लिए सेना नियुक्त 


` कर देते हैं, जिसके मयसे कोई उसे पकड़ता नहीं दै । किसीके उसे परकड़नेपर 
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मदात्मभ्यो5न्यदेवेभ्यो ददाम्यन्यपशूनहम्‌ । 

अज्वेनाञन्यैश्व पशुमिरालब्धैरस्मि तर्पितः ॥ १८ ॥ 

इति ध्यात्वाउल्वमेधस्य फलत्वेनोदितं रतिम्‌ । 

संवत्सरात्मकं ध्यात्वा पुनरमि विचिन्तयेत्‌ ॥ १९ ॥ 
युद्ध करके वह छुड़ाया जाता है । वर्षके बाद मन्त्रजलसे संस्कृत करके स्वेदेवत्य 
प्राजापत्य अइवका आठम्भन करते हैँ । यह तो यागप्रक्रिया है, किन्तु उपासक 
प्रजापतिस्वरूपप्राप्तिकी इच्छासे उक्त मकारसे उपासना करे, यदि विरक्त हो, 
तो उसका इस उपासनामें अधिकार नहीं है, कारण कि इस उपासनामें सृत्युप्राप्ि 
रूप फलका कामी तथा अहंकाराभिमानी ही अधिकारी है । विरक्तमें अधिकारीकी 
विशेषणरूपसे अत कामना और अहंकार ये दोनों नहीं हैं, इसलिए अविद्यावानका 
ही इसमें मी अधिकार है, वीतराग मुमुक्ुका नहीं ॥ १८ ॥ 
इति ध्यात्वाऽश्वमेधस्यः इत्यादि। पूर्वोक्त अश्वमेध दो मकारका होता 
है--एक कायिक और दूसरा मानसिक । प्रथम वह है जो बाह्य अरव और 
अग्न द्वारा शरीरक्रियासे यागात्मक किया जाता है। दूसरा वह है जो बाह्य 
अश्र और अग्नि निरपेक्ष केवळ मानसिक-_कर्पित--अश्च और अनि द्वारा 
मानसिक क्रियात्मक उक्त यज्ञ होता है । इन दोनों प्रकारके कर्मौंका फल 


प्रत्यक्षसिद्ध सविता--सूर्य--ही है, कार्य और कारणमें अभेदविवक्षा 
सुर्य भी अइवमेध कहे जाते हैं । क्षा मानकर 


शक्का--अर्वमेध मानस तथा कायिक (मन और देइकी ) क्रियासे 
निष्पन्न होता है । सविता तो इन दोनोंकी क्रियासे नहीं बने हैं, इसलिए उक्त 
विवक्षामें भी चे अश्वमेध नहीं कहरा सकते । 

समाधान--कायिक और मानसिक जो अश्चमेधक्रिया है, उसके अनुष्ठानसे 
जो अपूर्व होता है उसीका परिणाम आदित्यं है यही मानस अश्वमेध है, जो 
प्रथम “उषा वा अश्वस्य’ इत्यादि मन्त्रसे निर्दिष्ट है। कायिक मी यही है, अश्रादि 
द्वारा उक्त यागका साधक है “अग्नौ प्रास्ताऽऽहुतिः सम्यगादित्यसुपतिष्ठतेः 
इत्यादि श्रुति भी इसी अर्थका पोषण करनेवाली है । 

शङ्का--अश््रमेध और उसका फल ये दोनों आदित्य ही हैं, यह आप 


कहते हैं, इसमें आदित्यका क्या आदित्यमण्डलमैँ तात है अथवा उसके देवतामें १ 
यह स्पष्ट कहिये । 
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क्रत्वात्मसाधकत्वेन वहिरेषो5फनामकः । 
सर्वठोकात्मकस्तौ द्वावश्वमेधाकंनामकौ ॥ २० ॥ 
तन्नामानौं भास्कराम्मी फलसाधनरूपिणौ । 
निवसिते स्वाधिकारे पश्नादेकत्वमरनुत ॥ २१ ॥ | 


oe 


समाघान--द्वितीय पक्ष अभिमत है, क्योंकि आदित्य देवताका आत्मा 
संवत्सर है, यह श्रुतिमें स्पष्ट निर्दिष्ट है । यहाँ आतमाका अर्थे दै-स्वरूप, अतः | 
संवत्सर आदित्य देवता-स्वरूप हो सकता है, मण्डरुस्वरूप नहीं । | 
शङ्का- संवत्सर तो द्वादश या त्रयोदश मासात्मक होनेसे कालसे परिच्छिन्न 
है, फिर उसे देवतात्मक केसे कहते हो ! 
समाधान--आदित्यके उदय और अस्तसे दिन और रात्रि बनती है, ३० दिन 
और रात्रिसे मांस बनता है और १२ माससे एक संवत्सर बनता है। इस प्रणाढीसे 
संवत्सर सवितासे ही बनता है । कार्य और कारणका तादात्म्य ही सम्बन्ध 
माना जाता दै, इसलिए सविता संवत्सर ही है, ऐसा श्रुतिमें कहा गया है ॥१९॥ 
अश्वमेघयज्ञमं आदित्यदृष्टि कहकर प्रकृत यज्ञांग अभिमें आदित्यदष्टिके 
` छिए कहते दै- “क्रत्वात्ससाधकत्वेन' इत्यादिसे । | 
क्रतुस्वरूपसाधक पार्थिव कुण्डमें जो संस्कृत तेजोरस अभि है, वह भी | 
अक ही है अर्थात्‌ उसमें भी अभिदृष्टि करनी चाहिए, क्योंकि पूर्व आदि 
दिशा रूप अग्नि सर्वछोकस्वरूप है, यह चिन्तन करना चाहिए | अग्नि और 
आदित्य इन दोनोंका अश्वमेघरूपसे चिन्तन करना चाहिए | 
शङ्का- पूर्वोक्त अग्निको आदित्य क्‍यों कहते हो ? कुण्डमें संस्कृत अग्नि 
अग्निसे मिन्न है, आदित्यरूप अग्नि अग्निसे अन्य है, ऐसा क्यों नहीं मानते £ 
समाधान--जो प्राच्यादिदिगात्मकस्वरूपकथन द्वारा ळोकात्मक चित्याग्निका 
स्वरूप पूवमें कहा गया है, उसीको यहां भी कहते हैं,. इस प्रत्यभिज्ञासे चित्याग्निको 
ही आदित्य कहते हैँ, अन्य अग्नि आदित्य नहीं है ॥२०॥ 
अक्रियात्मक आदित्य और अग्नि अइवमेध केसे कहलाते हैं £ अईवमेघ 
तो क्रियात्मक है, ये दोनों सिद्ध द्रव्यस्वरूप हैं, यह कहते हैं---'तस्नामानों 
भास्कराग्नी' इत्यादिसे । 


~ 
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एकत्वरूपः प्राणात्मा मृत्युशब्दोक्त ईश्वरः । 
सोऽहमस्मीत्यमिध्यायेदातादात्म्यामनिमानतः ॥ २२ ॥ 
इहैव देवो भूत्वासौ शरीरे पतिते ततः । 
पुनर्देह न गृहाति मृत्युभूत्वाः्वतिष्ठते ॥ २३ ॥ 
eo || || 
उक्त क्रतुका आत्मा आदित्य है, क्योंकि यह फल है, और अनि उक्त 
यागका साधन है, इसलिए साधनात्मा है। दोनों प्राणोपासनादिव्यापार द्वारा 
गा होनेसे एक ही कहे जाते हैं, इस तासर्यसे कहते है 'निवर्पते' 
इत्यादि । 


NNN, 


अग्नि और आदित्य देवता जबतक अपने अधिकार--पद्‌--पर आरूढ़ हैं 
तबतक अपने-अपने कार्य करते हैं, अतएव भिन्न-भिन्न स्वरूपसे प्रतीत होते हैं । 
वर्तमान सगीवसानसमयमें इनका समय समाप्त हो जायगा । तब फिर दोनों 
एक हो जायेंगे । 


'एकत्वरूपः’ इत्यादि । सूत्रात्मा विश्वमात्रमें अनुवृच है, अतएव सूत्रात्मा जो 
प्रजापति हैं, उनका अधिकार उनके सौ वर्ष तक रहता है । उसके अनन्तर पूर्वोक्त 
आदित्य और अभि इन दोनोंका मी अधिकार समाप्त हो जाता है, अतः ये 
भी दोनों प्रजापतिरूपसे एक हो जाते हैं, और प्राणोपासक मी तस्स्वरूपापन्न 
हो जाता है । इसढिए तबतक प्राणकी उक्त उपासना करनी चाहिए जबतक 
उक्त एकत्वरूप सृत्युशब्दसे निर्दिष्ट प्राणात्मा ईश्‍वर प्रजापतिस्वरूप ही में हूँ, 
यह अभिमान उपासकको न हो जाय । उक्त अभिमान होनेपर उपासनाकी 
समाप्ति हो जाती है। फछोसत्तिप्यन्त ही कर्मका अर्थात्‌ उपायका अनुष्ठान 
किया जाता है । फलसिद्धिके बाद त्याग करना ठीक ही है ॥ २२ ॥ 


प्रकत उपासनाका फळ कहते ईं--'इहेव देवो' इत्यादिसे । 


प्राणोपासकका जब शरीर नष्ट हो जाता है तब वह उक्त प्रजापतिस्वरूप 
होकर सगीवसान तक सर्गमें ही रहता है । उसके --प्रजापतिके-साथ वह भी 
मुक्त हो जाता है। सकल ढोकका संहार प्रजापतिसे होता है, इसलिए प्रजापति 
ही मृत्युस्वरूप है ॥ २३ ॥ | 
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सर्वदेवसमष्य्यात्मा देतैकत्वात्मक। प्रभ । 
भवत्युपासकः सोऽत्र मत्यु; संहारहेतुतः ॥ २४ ॥ 
उपास्तितत्फले श्रोक्ते निषकष्याऽत्राऽथबाद्तः । 
अर्थवादस्य तात्पर्यमतः परमुदीयते ॥ २५ ॥ _ अर्थवादख तात्पर्यमतः परदीयते ॥ २५ ______ 
'सैदेवसमष्ट्यात्मा' इत्यादि । “अशनाया हि मृत्यु इत्यादि शुतिसे अश- 
नायासे उपलक्षित अश्ननायापिपासावती जो सब स्थूळका संहार करनेवाली प्राणारुय 
देवता है वही उपास्य कही गई है । तक्रतुन्यायसे वदी उपासककी आमा दै । 
शङ्का--यदि प्रकृत उपासनाका अशनायापिपासावती प्राणस्वरूपप्रासि फ 
है, तो उपासक सदा भूख तथा प्याससे पीडित ही रहेगा, तो इससे सुखके 
बदले दुःख ही अधिक होगा । अतः अनर्थके लिए किसी मी बुद्धिमान्‌ पुरुषकी 
इस उपासनामें प्रवृत्ति ही नहीं हो सकती । 
समाधान--अजर और अमर लोकसमण्टिमाणात्मक प्रजापति फळ है, अतः 
वर्तमान शरीरपातके अनन्तर जरा, मरण, विविध रोगोंके योग्य शरीरचक्रसे 
उपासकका छुटकारा हो जाता है; इसलिए वह सब सांसारिक उपद्रवोसे रहित 
हो जाता दै । अशनायादिका तात्पर्य यह नहीं है कि उक्त प्राण देवता सतत भूख 
और प्याससे व्याकुळ रहती दै, किन्तु सकल प्रपश्चका यही संहार करनेवाठी है, 
दूसरा नहीं । अपना संहार तो कोई करता नहीं । दूसरा संहार करनेवाला है 
नहीं, इसलिए उपासक अजर और अमर हो जाता है । 
शङ्का- यदि प्राणस्वरूपापन्न होनेपर उपासकका शरीर नष्ट नहीं होगा, 
तो वह शरीर कैसे कहलायेगा ! शरीर तो उत्पन्न होता है, अतएव विनाशी 
है और आप कहते हैं कि वह अविनश्वर है, यह कथन तो स्पष्टरूपसे 
व्याहत है कि शरीर और अविनाशी । ठीक है, मेरे कहनेका तात्पर्य यह दै 
कि वर्तमान शरीरपातके अनन्तर सकल सांसारिक सम्बन्धोंसे मुक्त हो जाता है 
फिर दूसरा शरीरसम्बनध नहीं होता, जिसमें नाशका भय हो । बमात 
शरीर स्थित ही रहता है, यह नहीं है । आदित्य, अग्नि आदि समस्त देवताओंसे 
अभिन्न अतएव सकल देवताओंके आत्मस्वरूप हो जाता दै, यही प्रकृत 
उपासनाका फल है ॥ २४ ॥ 


उक्तका अनुवाद करते हुए उत्तर ग्रन्थका तात्पर्य कहते हैँ-“उपास्ति०' 
इत्यादिसे । 


NNN 
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अवान्तरं महच्चेति द्विधा तात्पर्यमेतयोः । 
महातात्पर्यमत्र स्यादुपास्याग्निप्रशसनम्‌ ॥ २६ || 
अवान्तरं तु तात्पर्यमग्न्युत्पत्तावतो जनिम्‌ । 
वद्देबक्‍तुमियं सृष्टेः ग्रागवस्थाऽतर वर््यते | २७ ॥ 
नेवेह किश्वनाअप्रेः्भून्मृत्युनेवेदमावतम्‌ । 

इति श्रतौ ग्रागवस्था तत्रैतप्रबिचार्यते || २८ ॥ 
आगवस्था शून्यरूपा सद्रूपा वेति संशये | 

नेवेह किश्चनेत्युक्तेः शून्य स्यादिति केचन ॥ २९ 


इस ब्राह्मणमें उपासना और उसका फले दोनों कहे जा चुके । अब 
अर्थवादका तात्पर्य कहा जाता है ॥ २५ ॥ 

'अवान्तरम्‌' इत्यादि । प्रकृतमें अर्थवादके दो तास हैं, एक महातातर्य 
और दूसरा अवान्तरतात्पय । प्रथम तास्थ उपास्य अग्निकी प्रशंसामें है ॥२६॥ 

‘अवान्तरम्‌’ इत्यादि । अर्थवादका अवान्तर तात्पये अभिकी उत्पत्तिमें 
है । इस कारण वहिकी उत्पत्तिका बोधन करानेके लिए सृष्टिकी पूर्व अवस्थाका 
यहांपर वर्णन किया जाता है। अग्निकी उत्पत्ति महान्‌ और पवित्र कारणसे 
हुई है, इसलिए अति पवित्र होनेसे वह उपास्य हे अर्थात्‌ उक्त फळके अभि- 
राषियोंके लिए अवश्य उपासनीय दै ॥ २७ ॥ 

प्रागवस्थाके प्रतिपादक वाक्य पढ़ते हैं--'नेवेह' इत्यादिसे । 

नेह किञ्चनाम्र आसीन्मृत्युत्वदमावृतमासीत्‌ । अशनाययाशनाया हि मृत्यु- 
स्तन्मनो$कुहता55त्मन्वी स्थाम! यह श्रुति अइवमेधोपयोगी अग्निकी उत्पत्ति 
बतलानेके लिए कहते हैं, क्योंकि प्रकृतमें अग्निविषयक विज्ञान बिधेय है, अतएव 
विवक्षित है। इसके लिए अग्निकी उत्पत्तिका कथन है । इस जगतमें 
नामरूपात्मक कोई मी वस्तु नहीं थी । तो क्या शून्य ही था ! बौद्ध कहते हैं-- 
नेवेह किञ्चन! इत्यादि पूर्वोक्त श्रुति तथा “विमतं जगत्‌ प्रागसत्‌, उत्तयमान- 
त्वात्‌, यं्नैवै तन्नेवस्‌, यथा परमते ब्रह्मः इस अनुमानसे उस अवस्थामें वस्तुतः 
शुन्य ही था ॥ २८॥ 

आगवस्था' इत्यादि सृष्टिकी प्रागवस्था शुन्यरूप है, या सट्रूप है, 
ऐसा संशय होनेपर बौद्ध लोग उक्त प्रकारसे “शुन्यरूप है! यह कहते हैं ॥ २९ || 
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नेवं यतः श्रुति; साक्षात्सत्तमेवाऽवदत्स्वयम्‌ । 
कार्यकारणयोः स्पष्ट सृत्युनेवेति सादरा ॥ ३० ॥ 
मृत्युना कारणेनेदं कार्यं सवं समाब्वृतस्‌ । 
- आवृतौ कारकामावे श्ृतिर्नाऽबक्ष्यदीदशस्‌ ॥ २१ ॥ 


बौद्ध द्वारा उक्त मतका निराकरण करते हैं,-“मेवं यतः इत्मादिसे । 

झुन्य कहना ठीक नहीं है, कारण कि श्रृतिने ही स्वयं 'सृत्युनैवेदमा55बृतम्‌! 
इत्यादिसे कार्य तथा कारणकी सत्ता कही है.। यदि उस अवस्थामें कुछ न 
होता, तो यह सृ्युसे आइत था, ऐसा श्रुति कैसे कहती ! इससे स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि जगत्‌ भा, किन्तु आवृत होनेसे प्रतीत नहीं होता था, जैसे 
तिलमें तैर है, किन्तु आवत होनेसे प्रतीत नहीं होता । निष्पेषण आदि व्यापारसे 
जब प्रतिबन्धक हराया जाता है, तब तैलकी अभिव्यक्ति होती है। इसी 
तास्ते श्रुति कहती है कि 'मृत्युसे आवृत थाः ॥ २० ॥ 

“मृत्युना' इत्यादि । यह इञ्य-निखिल प्रपञ्च-सृत्युनामक कारणसे आवृत 
था, यह कथन तमी ठीक हो सकता है, जब कि प्रागवस्थामें कार्य जगत्‌ रहे । 
अन्यथा कर्मका अमाव होनेसे यदि आवरणीय पदार्थ ही नहीं रहेगा, तो आवरण 
किसका होगा ! आमके_ बिना आमं गच्छति’ यह प्रयोग नहीँ हो सकता । 
इसलिए श्रुतिरूप प्रमाणसे प्रागवस्थामें भी जगतूकी सत्ता सिद्ध होती है। तथा 
यदि आवरक पदार्थं भी न होता, तो 'बृत्युसे आवृत था’ यह कहना ही 
असंगत हो जाता, क्योंकि वन्ध्यापुत्र आकारापुष्पसे ढका था, ऐसा प्रयोग नहीं 
होता, क्योंकि आच्छाद्य बन्ध्यापुत्र और आच्छादक भाकाशपुष्प ये दोनों ही अप्रसिद्ध 
है । प्रकृतमें “क्से आदत था? ऐसा श्रुति स्पष्ट कहती है, इसलिए प्रागवस्थामें 
भी कारण और कार्यकी सत्ता सिद्ध होती है । जो कार्य कारणमें रहता है, वही 
कारकब्यापारके अनन्तर आविभत होता है । जो उसमें नहीं रहता, उसकी अभि- 
व्यक्ति उस कारणसे नहीं होती । निष्पेषण करनेपर तिरूसे तैल निकलता है, बाढसे 
नहीं, क्योंकि बाढमें पहले तेळ नहीं रहता और तिल्मे रहता है, यही न्याय सर्वत्र 
कार्य और कारणें समझना चाहिए । प्रकृतमें इसी प्रकार उत्पत्तिसे पहले ब्रह्म और 
गत कप >! सत्ता अनुमानसे सिद्ध होती है । कारणका अनुमान इस प्रकार 

ता है-िमतं सतू्वकम्‌ कार्यवत्‌, कुम्भवत्‌ , नानुपमृद्य प्रादुभीवात्रः इस 
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न्यायसे मृत्पिण्डका ध्वंस होनेपर ही घटका आविर्भाव होता है । इसलिए 
अभाव ही भावका कारण है, यह कथन मी ठीक नहीं है। घटादि कार्यकी 
कारण मिट्टी है, ग्रृत्पिण्ड नहीं, कारण कि अन्वय-व्यतिरेक जिसका जिसके 
साथ होता है, उन्हींमें परस्पर कार्यकारणभाव होता है, दृसरेमें नहीँ । 
घड़ेके रहनेपर मिट्टीकी सत्ता रहती है, मिट्टीके न रहनेपर घट नहीं रह सकता । 
इस कारण मिट्टी और घटका परस्पर अन्वय-व्यतिरेक दै, पिण्ड और घटका 
नहीं । घटकी सत्तादशामें पिण्ड कमी नहीं रह सकता, अतः मिट्टी ही घटकी 
कारण दै, पिण्ड नहीं | अतएव मिट्टीसे अन्वित घट प्रतीत होता है, पिण्डान्वित 
नहीं । यदि पिण्ड घटका कारण होता, तो अवश्य पिण्डान्वित घटकी 
प्रतीति होती । 


शङ्का--यदि मृत्तिका ही घटकी कारण है, तो पिण्डके ज्योंके त्यों रहने 
पर भी उसकी अवस्थामै मृत्तिका है, फिर घट क्यों नहीं होता, अर्थात्‌ 
पिण्ड और बढ दोनों एक समयमें उपलब्ध होने चाहिए ? पिण्ड और घट 
दोनोंका कारण तो मृत्तिका है ही, अतः एक बृन्तमें स्थित दो फलोंके न्यायसे 
पिण्ड तथा घट दोनोंकी उपलब्धि एक साथ एक ही आश्रयमें क्‍यों नहीं होती £ 


समाधान--कारणमात्रंका यह स्वभाव है कि जब कारण अन्य कार्यका 
उत्पादन करता है तब अपने पूर्व कार्यका अवश्य तिरोधान कर लेता दै । 
मूर्तरूप दो पदार्थोकी एक ही कारणमें एक कारमं स्थिति विरुद्ध है । इस 
कारण पूर्व कार्यका तिरोधान करके ही कारण दूसरे कार्यका उत्पादन कर 
सकता है, अन्यथा नहीं। इस नियमके अनुसार दो कार्योंकी एक समयमें 
प्रतीति नहीं होती । पिण्डका विनाश होनेपर मी मृत्तिकाका विनाश नहीं होता । 
मृत्तिकामें ही पिण्डका ळय सूक्ष्मरूपसे रहता है । यदि सृत्तिकाका मी नाश 
माना जाय; तो पिण्डका ल्य ही किसमें होगा ! कारणसे भिन्नमें तो कार्यका 
लय माना नहीँ जाता । यदि ऐसा माना जाय, तो उससे भी कार्यकी उत्पत्तिका 
प्रसङ्ग हो जायगा । जिसमें सूक्ष्मरूपे कार्य रहता है वही कारण है, कारणः 
मिन्नको कारण कहनेमें ब्याघांत होगा । इसलिए पिण्डका उपमदेन देखकर 
कारणके उपमदेनसे कार्य होता है, यह अवधारण करना अनुचित है । उक्त 
रीतिसे परिण्ड घटका कारण नहीं है, किन्तु केवल मृत्तिका कारण है । 
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शङ्का--पिण्डसे अतिरिक्त तो शिका है नही, जब पिण्ड कारण नहीं है, 
तो फिर मृत्तिका कहाँ ! जिसको कारण कहते हैं । पिण्ड आदि कार्यका उपमर्दैन 
होनेसे मृतिकारूप कारणका उपमर्दन नहीं होता । धटादि कार्यमें मृत्तिकाका 
अन्य देखते हैं, यंह मी कहना असंगत ही है। पिण्ड तथा घट आदि कार्यसे 
अतिरिक्त संत्तिकाका उपम्म ही नहीं है, तो फिर अन्वयव्याइत्तिकी क्या चचौ ! 

समाधान--यह तो देखते हैं कि पिण्ड आदि अवस्थाकी निवृत्ति होनेपर . 
मी घंट आदि कार्यमें स्ंतिकारूप कारणकी अनुबृत्ति होती है, अतएव 'मृदू घट? 
इत्यादि प्रतीति होती है | यदि घंट आदि अवस्थामें मृत्तिका न होती, तो “मदू घटः? 
यह प्रतीति कैसे होती ! अतएव पूर्व दिन में जो केवळ मिट्टी थी उसे ही 
आज घररूपसे देखते हैं, यह प्रत्यभिज्ञा भी होती है । यदि घटावस्थामें 
मृत्तिका न होती, तो उक्त प्रत्यमिज्ञा ही कैसे होती ! 

शज्ञा--बौद्ध॑मतमें “यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌ , सन्तईचेमे भावाः, तस्मात्‌ 
क्षणिकाः? इस व्यापतिसे पदा्थमात्र क्षणिक हैं, इसलिए सब जगह प्रत्यभिज्ञा 
साहश्य॑मात्रसे होती है । अतः अमेदमें उक्त प्रत्यभिज्ञा प्रमाण नहीं है । सृत्तिकाका 
अन्वय भी साढइयसे ही होता है, वस्तुतः नहीं। 

संमाधान- पिण्डादि कार्यगत मृत्तिकाके अवयवोंका ही घरमे प्रत्यक्ष होता 
है। इसलिए क्षणिकत्वका अनुमान पत्यक्षविरोधसे आभासमात्र है, सदनुमान 
महीं, अतः साइइ्य आदिकी कल्पना व्यर्थ है । 


शङ्का उक्त अत्यभिज्ञारूप प्रत्यक्षसे पिण्डगत मृत्तिकाके अवयवोंका ही घरमै 
यक्ष होता है, इसलिए उसे कारण मानना ठीक है । और उक्त क्षणिकलके 
अमुमानसे कारणेक्य नहीं हो सकता, अतः उक्त प्रत्यभिज्ञाको साइश्यनिबन्धन मानना 
चाहिए । अव्यमिचारी विरुद्ध दो प्रमाण प्रकृतमें प्रसक्त हैं । वस्तु उभयात्मक हो 
नहीं सकती । अतः इन दोनोंमें एकतरका बाध अवश्य मानना चाहिए । किसका 
बाध उचित है ! इस समीक्षामें प्रत्यक्षसे क्षणिकत्वके अनुमानका बाध होना 
ठीक है, क्योंकि प्रत्यक्ष ज्येष्ठ है तथा अनुमान आदि प्रमाणोंका उपजींग्य है | 
दृष्टान्तमें व्यासि आदिके ग्रहके बिना अनुमान आदि नहीं हो सकता । प्रत्यक्ष 
छ आदिके बिना मी होता है । पत्यक्षमं अनुमान आदि निमित्त नहीं 

! भतः प्रत्यक्ष ही बढबान्‌ हे । इससे अनुमानका बाध होना ठीक है । 
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शक्का--उपजीव्य होनेसे प्रत्यक्ष बलवान्‌ अवश्य है, परन्तु यहां तो 
प्रत्यक्षसे अनुमानका विरोध नहीं है । प्रत्यभिज्ञासे विरोध है, प्रत्यभिज्ञा प्रकृत 
अनुमानमें उपजीव्य नहीं है, क्योंकि समान बलवाढोंका ही विरुद्ध अव्यभिचारित्व 
इष्ट है, सो प्रकृतमें है । | 

समाधान- यद्यपि प्रत्यभिज्चाके साथ उपजीव्य और उपजीवक भाव नहीं 
है, किन्तु प्रत्यक्षे ही साथ है, तथापि उपजीव्यजातीय प्रत्यमिज्ञा मी 
है। दोनोम प्रत्यक्षत्व जाति है, इसलिए प्रत्यभिज्ञा ही अनुमानकी अपेक्षा 
प्रबर है । उपजीवकजातीय अनुमान होनेसे बाध्य भी है और भावमात्रको 
क्षणिक माननेपर प्रत्यभिज्ञा ही असम्भव है। आमा मी तो भावमें आया है, 
सो मी यदि बौद्धमतसे क्षणिक हो, तो फिर साहरश्यनिबन्धन मी प्रत्यभिज्ञा 
नहीं हो सकती । पूर्वोत्तरर्तिक्षणद्वयमें यदि द्रष्टा रहेगा, तो दोनोमें सहश 
धर्म देख सकता है। अन्य दृष्टका अन्य तो स्मरण करता नहीं । बौद्ध- 
मतमें आत्मा मी क्षणिक ही है । पूर्वोत्तर क्षणका एक द्रष्टा यदि मार्ने, 
तो उक्त व्याप्तिका ही भङ्ग हो जायगा | न माननेपर साहर्यनिबन्धन मी 
प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती । और मी देखिए प्रस्यमिज्ञा प्रत्यमिज्ञायमान 
अथमें स्वंयं प्रमाण नहीं है, क्‍योंकि बुदृध्यन्तरसंवादसे ही बुदृध्यन्तरमें 
प्रामाण्य होता है । स्थायित्वसाधक बुदुध्यन्तर है नहीं, इसलिए प्रत्यमिज्ञाय- 
मान अर्थ मी क्षणिक हो सकता है, यह कहना मी ठीक नहीं है, कारण 
कि क्षणिकस्वबुद्धि मी तो स्वतः क्षणिकत्वमें प्रमाण नहीं है, बुदूष्य- 
*्तरसंवादसे ही प्रमाण मानी जायगी । बुदृध्यन्तर मी तो स्वतः प्रमाण नहीं है, 
इसलिए पूर्व-पूर्व बुद्धिमें उत्तर-उत्तर बुद्धिकी अपेक्षा होनेसे अनवस्था दोष होगा। 
और क्षणिकत्वबुद्धिमें मी प्रामाण्य गृहीत नहीं हो सकेगा, इसलिए बुद्धिको स्वयं 
प्रमाण बौद्धोंको मी मानना पडेगा । स्वतः प्रमाण माननेसे क्षणिकलबुद्धि- 
प्रमाण द्वारा जैसे क्षणिकतवकी सिद्धि होती है, वैसे ही प्रस्यभिज्ञाप्रमाणसे 
प्रस्यभिज्ञायमान पदार्थमें स्थायित्व मी सिद्ध होता है। और यह मी दोष है--- 
“इद्‌ क्षणिकम्‌? ये दोनों बुद्धियां एक ही आश्रयमें होती हैं, या भिन्न आश्रयमें ! 
प्रथम पक्षमँ आश्रयमें क्षणिकं नहीं हो सकता, क्योंकि दोनों क्षणोंमें 
उसकी अनुवृत्ति आवश्यक है । इदं क्षणिकेस! ये दोनों बुद्धियां एक ही आश्रयमें 
हें । द्वितीय पक्षमे क्षणिकलविशिष्ट एक अर्थका ज्ञान अन्यतर अर्थात्‌ पूर्वेक्षणवर्ती 
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सत्तामात्रस्वरूपं यद्‌ ब्रह्माज्ञातसतत्तकम्‌ | 
मृत्युजनिमतः साक्षात्तत्राउशेपजगलछयात्‌ || २९ ॥ 


आश्रय तथा उत्तरक्षणवर्ती आश्रयको नहीं होगा । जिसको अर्थज्ञान होगा, 
उसको क्षणिकत्वक्षान नहीं होगा, जिसको क्षणिकत्वज्ञान होगा, उसको 


अ्थज्ञान नहीं होगा । 
शङ्का- बुद्धि तो अनाधार है, अतः आश्रयविषयक प्रश्न ही असङ्गत है । 


समाधान--अज्ञातका ज्ञान होता है, अजातका जन्म होता है, यह जिनका 
मत है, उनके मतमै मी प्रत्यभिज्ञा प्रमाण है । 
शक्का-अज्ञातका ज्ञान तथा अजातका जन्म होता है, ऐसी प्रतिज्ञा तो हम 
लोगोंने ( बौद्धोने ) नहीं की है । 
समाधान--यदि नहीं की है, तो क्या ज्ञातका ज्ञान तथा जातका जन्म 
आप मानते हैं £ यदि ऐसा मानें, तो अनवस्था दोष अवश्य होगा । और 
यह मी कहिए कि प्रत्यमिज्ञामे अप्रामाण्य स्वतः मानते हैं या परतः ? 
प्रथम पक्षमे क्षणिकत्वबुद्धिसे मी स्वार्थका निश्चय नहीं हो सकता, यह भी 
प्रत्यभिज्ञाकी तरह स्वतः अप्रमाण ही होगी । द्वितीय पक्षमें अनवस्था कह ही 
चुके हैं और अविश्वास मी हो जायगा, क्योंकि. आपके मतानुसार सब बद्धियां 
अममा हैं। स्वतः अका तो प्रामाण्य है नहीं । परतः पक्षमे अनवस्था ही है, अतः 
वह पक्ष बन नहीं सकृता। अतः यदि किसी मी बुद्धिसे कोई अर्थ निश्चित 
नहीं हो सकता, तो फिर 'सब क्षणिक है” यह भी नहीं सिद्ध हो सकता है । 
ओर मी विचारिए--*तत्‌? और (इदम्‌? इस प्रकारकी दों बुद्धियोंमें एक घर्म है 
या नहीं £ प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि क्षणद्रयस्थायी एक धर्म यदि नहीं 
मानते हो, बा तो सिब क्षणिक है? इस प्रतिज्ञाका ही भङ्ग होता है । द्वितीय 
क्षमे तरिदंबुद्धिमे साइससे तदूबुद्धि होती है, यह कहना निराधार है । आश्रय 
आला और विषय घटादि--इन दोनोंमें यदि कोई स्थिर नहीं है, तो साहश्य- 
च भी प्रत्यमिज्ञा नहीं हो सकती, यह तो अतिस्पष्ट है। क्षणिकत- 
मत्यक्षके रहते तद्विरुद्ध क्षणिकत्वक्ी सिद्धि नहीं हो सकती, क्योंकि 


इसका साधक कोई प्रमाण नहीं है, इसलि र 
ए क्षणिकत्वका अनुमान आभ 
इत्यादि बौद्धोक्त निशकरणका संक्षेप है ॥ ३१ ॥ र प 


(1 


सत्तामात्रस्वरूपं यतू! इत्यादि । 
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लयो नामाऽत्र नाऽमावस्तस्य वस्त्वविभेदतः । 
भिन्नत्वेन परेरिष्टो नाऽभावो वस्तुनः पृथक्‌ ॥ ३३ ॥ 


MMs iE DS 0 
शङ्का--म्रसिद्व मृत्यु जगतका नाशक है, किन्तु कारण नहीं है, अतः उससे 


जगतका आवरण कैसे हो सकता है £ उत्पत्तिसे पूर्व कारणमें सूक्षमरूपसे 
कार्य रहता है, पर कारणसे आबृत दोनेसे वह प्रतीत नहीं होता, यही 
आपका वक्तव्य है, किन्तु आवरक क्या है ! इस प्रश्नका उत्तर देते हैँ- “मृत्यु 
इत्यादिसे | लेकिन प्रसिद्ध मृत्यु तो जगत्कारण नहीं है, इसलिए बह उक्त 
कार्यका आवरक कैसे हो सकती है ! 

समाधान--ठीक है, यहां मृत्युशब्दसे जगत्कारण अशनायाद्युपरक्षित 
अनभिव्यक्तनामरूप प्रत्यक्षायोग्य अपञ्चीकृत पञ्चमहामूतावस्थातिरिक्त मायारूप 
साभास ही विवक्षित है, जैसे पिण्डावस्थापन्न मृत्तिकासे घट आवृत रहता 
है और उसीसे अभिव्यक्त होता है वैसे ही सब कार्थ उक्त हिरण्यगर्भावस्थ 
अज्ञात सत्त्वक सत्तामात्रस्वरूप ब्रक्मते आवृत है और उसीसे आविर्मूत होता 
है । सकल कार्यके संहारका हेतु है, इसलिए मृत्यु कहा जाता है ॥ ३२ ॥ 

सकल जगत्‌का यदि ब्रह्ममें रय मानते हो, तो ल्य तो ध्वंस ही है, 
इसलिए ध्वंस ब्रह्मम रहता है, यह सिद्ध होता है । तब उत्पत्तिसे पहले कारणमें 
प्रागभाव भी मानना चाहिए । यदि ऐसा दै, तो उत्पत्तिसे पूर्व कार्य सत्‌ है, 
यह कहना असंगत है, “नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः इत्यादि 
वचनविरोध मी होता है, इत्यादि शङ्काके परिहारके लिए कहते हँ--“लयो 


नामाञ्त्र नाऽभाचः' इत्यादिसे | 
ल्य यहां अभावात्मक ध्वंस नही विवक्षित है । भावसे अतिरिक्त अभाव 


है, इसमें कुछ प्रमाण नहीं है, किन्तु भावात्मक ही अपेक्षाबुद्धिविशेषसे अभाव- 


शब्दसे व्यवहृत होता है, अत५प--- 
“भावान्तरमभावो हि कयाचित्तुव्यपेक्षया । 
स्वरूपपररूपाभ्यां नित्यं सदसदात्मके ॥ 
वस्तुनि ज्ञायते रूपं किश्चित्‌ कैश्चित्कदाचन ।' 
इत्यादि वचन भावात्मक अभावमें ही प्रमाण है, इसका विदोषरूपसे 
निरूपण आगे चळकर करेंगे । इस अभिप्रायसे कहते हें कि 'परेरिष्टः 
इत्यादि । नैयायिक अभावको भावसे अतिरिक्त कहते हैं, सो ३% नहीं है ॥३३॥ 
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सक्षम वस्त्वनमिव्यक्तमपश्यन्‌ मन्ददक्‌ पुमान्‌ | 
नास्तीत्यभावतां वक्ति शुन्यता नास्ति तावता ॥ ३४ ॥ 
अभिव्यक्तयनभिव्यक्ती भावाभावौ तथा सति । 
नेबेहेत्यनभिव्यक्तिमपेकष्य श्रतिरत्रवीत्‌ ॥ ३५ ॥ 
नाऽभिव्यक्ते नामरूपे सृष्टेः पूर्व तथापि च । 
विद्येते इत्यभिम्रेत्य श्रतिराइततां जगौ ॥ ३६ ॥ 
फा सबा प सक्ति दि 
व्यवहारका मूल यह है कि जबतक ग्रृत्तिकासे घटको अभिव्यक्ति नहीं 
होती या मृत्तिकामें जबतक घटका ल्य नहीं हो जाता, तबतक घट सूक्ष्मरूपे 
मृत्तिकामे रहता है । पर मन्ददक्‌ अस्रूक्ष्मदर्शी पुरुष घटके स्थूळ रूपको न 
देख कर “नास्ति घटः? इस व्यवहारसे घटका अभाव मान लेता है । अइपज्ञके 
माननेसे कोई पदाथ सिद्ध नहीं हो सकता, इसलिए इस व्यवहारसे शुन्यात्मक 
अमाव पथक पदार्थ नहीं कद्दा जा सकता ॥ ३४ ॥ 
स्वमतमें भाव और अभावका स्वरूपकथनपूर्वक फछिताथ कहते हैं-- 
'अभिव्यक््यनभिव्यक्ती' इत्यादिसे । 
घट आदिकी अभिव्यक्तिको भाव कहते हैं और उसकी अनभिव्यक्तिको 
अमाव कहते हैं, ऐसी परिस्थितिमें 'नेवेह किञ्चन आसीत्‌? इत्यादि अ्रुतिमें 
अनभिञ्यक्त्यवस्थाके तातप्यसे नम्‌ द्वारा अनमिव्यक्तिका प्रतिपादन किया गया 
है, अतिरिक्त अभावका नहीं ॥ ३५ ॥ 
उक्त अथैका ही स्पष्टीकरण करते हैं--'नाउमिव्यक्ते' इत्यादिसे । 
सृष्टिसे पूवेकारमे नामरूपकी यद्यपि अभिब्यक्ति नहीं है, तो भी वे अपने 
कारणमें विद्यमान ही हवं। ` 
हे शह्डा--यदि वे विद्यमान हैं, तो सृष्टिके बाद जैसे अभिव्यक्त होते हैं । 
न व व्यवहार होता है, वैसे ही सृष्टिसे पूर्व क्यो व्यवहार 
समाधान---इसी अभिप्रायकी लेकर श्रुति कहती है कि वे आवृत हैं, जैसे 
न न व्यवहार नहीं होता और प्रदीपप्रकाश द्वारा अन्धः 
१२? वहापर स्थित घटकी अभिव्यक्ति होनेपर घटका व्यव- 
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सन्मूलाः सदवस्थानाः स्या अखिलाः प्रजाः । 
इति काठत्रयेऽप्यस्य जगतः सस्वमन्रबीत्‌ ॥ ३७ ॥ 


हार होता है। वैसे ही सृष्टिसे पूर्व, अन्धंकाराबृत घटके सहश, मृत्युसे आइत 
होनेसे अनमिव्यक्त रहते हैं और सृष्टि होनेपर अभिव्यक्त हो जाते हैं और 
व्यवहार भी होता है । 

शङ्का यदि सृष्टिसे पूर्व मी सब कार्य विद्यमान हैं, तो “सदेव सोम्येद- 
मग्न आसीत्‌? इत्यादि श्रुतिसे जो यह कहा गया है--'सत्‌ ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ 
नहीं था, केवळ अद्वेत ब्रह ही था--वह असंगत हो जायगा, क्योंकि आपके 
कथनके अनुसार प्रपञ्च मी है ही और श्रुति मन्ददक्‌ मी नहीं दै जिससे कि वह 
में विद्यमान नाम-रूपको नहीं देखकर और उसके अभावको मानकर 
अद्वितीय ब्रह्मका प्रतिपादन करती है, ऐसा कहद सकें, क्योंकि अति अतीत, 
अनागत, स्थूर तथा सूक्ष्म निखिल अर्थका यथार्थे प्रतिपादन करती है, फिर 
अद्वितीय वस्तु कैसे सिद्ध होगी ! यदि अद्वितीय दी सत्य वस्तु है, तो कारणमें 
सूक्ष्मरूपसे भी कार्यकी सत्ता नहीँ माननी चाहिए । 

समाधान- यद्यपि ब्रहममें सूक्ष्मरूपसे समी कार्य विद्यमान हैं; तथापि 
उनकी कारणसत्तासे अतिरिक्त सत्ता दै नहीं, इसलिए स्वसत्तातिरिक्त सचा- 
शूऱ्यस्वके तात्ययेसे उस अवस्थामै मी ब्रह्म अद्वितीय ही है। केवल उसी 
अवस्थामें नहीं, किन्तु सगीवस्थामें मी ब्रह्म अद्वितीय है । 'सन्‌ घट इत्यादि 
प्रतीति आरोपित ब्रहमसत्ताको लेकर उपपन्न होती दै, इसढिए उक्त प्रतीतिके 
निवीहके लिए कार्यकी अळग सत्ता माननेकी आवश्यकता नहीं है, यह सब 
“तदनन्यत्वमारम्मणशडदादिभ्यः इस सूत्रके भाष्यादिमँ स्फुट है ॥ ३६ ॥ 

सत्‌ ब्रह्म ही जगतका उपादान कारण दै, इस अर्थका प्रतिपादन करनेवाढी 
श्रुतिका निर्देश करते हैं--“सन्मूलाः' इत्यादिसे । 

सत्‌- श्रक्ष- दै मूळ कारण जिसका वह सन्मूर कहलाता है तथा सत्‌ 
ब्रक्च--ही है आपततः अवस्थान जिसका वह सदवस्थान कहलाता है एवं 
सदृब्क्षमें ही जिसका लय है वह सर्ल्य कहलाता है । एवं च ये निखिल प्रजा 
सन्मूळ, सदवस्थान तथा सर्छय हैं, ऐसा समझना चाहिए । जिससे उत्पत्ति 
जिसमें स्थिति और जिसमें जिसका ल्य होता है वही उसका उपादान | 


८० 


000. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


६३० बृहदारण्यकर्वार्तिकसार _ [ १ अध्याय 


wee 
मुदं घटं कपालं च. पक्यामस्तत्र वादिनः । 


प्रागमावं सुदि ग्राऽऽहुः कपाले '्वंसमूचिरे॥ २८ ॥ 


"२.५० ४७ ४” 
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कारण होता दै । जगत्के ये तीनों विकार त्रक्षमें ही होते हँ, इसलिए जगतूके 
उपादानमूत ब्रह्मकी सत्तासे ही काठत्रयमे अर्थात्‌ उत्पत्तिसे पूर्व समय, वत्तेमान 
समय एवं ध्वंससमयमें तूक्ष्मरूपसे कारणमें कार्य सत्‌ है, इस प्रकार कारत्रयमें 
कारणकी सत्तासे कार्य सत्‌ कहा जाता है, अतएव कारणसत्तासे अतिरिक्त 
सचाके अभावके तात्पर्यसे शर्म अद्वैत है” यह श्रतिने निर्देश किया है ॥ ३७ ॥ 

“मृदं घटम इत्यादि । हम छोग मिट्टी, घट और कपाळ--इन तीनोंको ही 
देखते हैं । उसमें नैयायिक आदि वादी मिट्टीमें घटका प्रागभाव और कपालमें 
घटका ध्वंस मानते हैं और उसमें प्रमाण यह देते हैं कि पिण्डाबस्थामें “इह घटो 
भविष्यति’ यह प्रतीति होती है और कपाछमें घटनाशोत्तर 'इह घटो ध्वस्तः? 
इत्याकारक प्रतीति होती है, इसलिए मिट्टीकी -अवस्थामें उसका प्रागभाव और 
कपाठावस्थामें उसका ध्वंस रहता है । वेदान्ती लोग कहते हैं कि उनकी उक्त 
दुढीळ ठीक नहीं है, कारण कि उस अवस्थामें 'हृह घटो भविष्यति? यह प्रतीति 
मिट्टीमें सृक्मछूपसे विद्यमान घटका ही आम्बन करती है, उससे अतिरिक्त प्राग- 
भावका नहीं । एवं नाशके वाद कपारमें उक्त प्रतीति सूक्ष्मरूपसे हीन घटको 
ही विषय करती है, उससे अतिरिक्त ध्व॑सको नहीं । इस प्रकार अभावके 
विषयमे विवाद है, अतः विचार कर देखना चाहिए कि तत्व क्या है! 


इस परिस्थितिमें नैयायिक कहते है- विलक्षण प्रतीतिसे भाव और अभाव 

ये दोनों पदार्थ परस्पर विरोधी हैं, अतएव वे भिन्न हैं। वेदान्ती कहते हैं-- 
भावसे अतिरिक्त अभाव है नहीं, मिट्टीकी कमी पिण्डावस्था कमी कपाला- 
ता ऱ्य हि इससे अतिरिक्त और कोई पिण्ड तथा कपाहमें रहनेवाढा 
ह चा नहीं दीख पड़ता, इसलिए अभाव अतिरिक्त है, यह प्रमाणसे 
कर ता | और चार प्रकारके अभाव नैयायिक मानते हैं--प्रागभाव, 
के अल और अन्योन्याभाव । इनमें अन्योन्याभाव प्रतियोगी 
त्य 2 00 ही है । यदि पटादिसे अतिरिक्त मानें, तो उसका 
ति घटसे अतिरिक्त ही होगा, अतः घटके अन्योन्याभावमें मी 
"न्याभाव मानना पड़ेगा, एवं अन्योन्याभावनिष्ठ अन्योन्यासावमें भी 
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तीसरा अन्योन्यामाव मानना पड़ेगा, : क्योंकि वह भी तो घट नहीं है। इस 
प्रकार अनवस्था होगी, इसलिए घटका अन्योन्याभाव परादिस्वरूप है । पट 
आदि मावस्वरूप हैं, यदि अमावस्वरूप होते, तो पटकी अमावात्मक प्रतीति 
होती, एवं प्रागभाव तथा ध्वंस भी भावात्मक ही हैं । भावात्मक होनेपर यह विचार 
करना चाहिए कि घटस्वरूप है या पटादिस्वरूप है ! यदि पटादिस्वरूप मानें, 
तो वह हो नहीं सकता, कारण कि ऐसा माननेपर वह अन्योन्यामाबस्वरूप ही 
होगा, तदतिरिक्त नहीं हो सकेगा । यदि घटस्वरूप कहियेगा, तो 'घटस्य प्राग“ 
भावः? इत्यादि प्रतीति नहीं होगी, क्योंकि भेदके बिना षष्ठी नहीं हो सकती । 

यदि कट्टी कि "राहोः शिरः? इत्यादिके समान प्रकृतमें भी अमेदमें मेदकी 
करपना करके 'घटस्य प्रागभावः! यह प्रतीति बन सकती है, तो इसका 
उत्तर यह है कि हां हो सकती है, किन्तु सम्बन्धकी कल्पना इसलिए करनी पड़ती 
हैं कि जहाँ दो सम्बन्धी नहीं रहते, क्योंकि अनुयोगी और प्रतियोगी रूप दी 
सम्बन्धियोंके बिना वास्तविक सम्बन्ध नहीं होता, इसलिए जैसे अभिन्नमें पष्ठीके 
लिए सम्बन्धकी कल्पना करनी पड़ती है, वैसे ही द्वितीय सम्बन्धीकी भी कल्पना 
करनी पड़ती है, इस तरह एकसम्बन्धित्वेन इष्ट तो है पर अपरसम्बन्धित्वेन इष्ट 
प्रागभाव तो घटातिरिक्त है नहीं, फिर किसके साथ उक्त कल्पित सम्बन्ध होगा, 
इसलिए सम्मन्घकी तरह द्वितीय सम्बन्धी भी कल्पित ही मानना पड़ेगा । 

यदि ऐसी स्थिति है, तो प्रागभात्र झुक्तिरजतके सदृश कल्पित ही है, 
वास्तविक पदार्थ नहीँ । यदि अमावको अतिरिक्त मानते हो, तो घटकी उत्पत्तिसे 
पूरे मृत्तिकामें उसके न रहनेसे आकाशपुप्पकी तरह असत्‌ होगा । फिर कारणके 
व्यापारके अनन्तर भी उत्पत्ति नहीं होगी, क्योंकि स्वकारणसचासम्बन्ध ही उत्पत्ति 
है, सम्बन्ध सतोंका होता है, सद्‌ और असतका नहीं । अयुत सिद्धोके सम्बन्धमें 
यह दोष नहीं है । युतसिद्ध वे कहलाते हैं जो अरग अलग उत्पन्न होकर 
पश्चात्‌ सम्बन्धी होते हैं | इनसे भिन्न अयुतसिद्ध कहलाते हैं। घट और तदभावके 
सम्बन्धमें दोष नहीं है, यह भी कहना ठीक नहीं है, कारण कि भावका अभावके 
साथ अयुतसिद्धत्व नहीं हो सकता । भावभूत पदार्थांका युतसिद्धत्व या अयुत- 
सिद्ध माना जाता है। भाव और अभावके या दो अभावोंके ये दोनों सम्बन्ध 
नहीं हैं, इसलिए उत्पत्तिसे पूर्व घटकी सचा मानना आवश्यक है, अतः सत्कार्य- 
बाद ही युक्तियुक्त है, शेष आगे कहेंगे ॥ ३८ ॥. 
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एबं च वाद्यभिमतावभावावनुभूतितः का 
मृत्कापाठात्मकौ भावौ सद्द्वैत॑ ततो भवेत्‌ ॥ २९ ॥ 
सदेवाऽऽगमतः सिद्ध प्रत्यक्षाचं सदीक्ष्यते । 
अनुमानाच्च सत्संव यथा तदधुनोच्यते ॥ ४० ॥ 
कि स्स 
(एव च इत्यादि । 
शङ्का घंटादि कार्यका ध्वंस अनुभवसिद्ध है, इसलिए अद्वेत बरह्म फिर भी 
सिंद्ध नहीं होता । 
समाधान--उक्त रीतिसे घटादिध्वंस भृत्तिकादिसि अतिरिक्त नहीं है, किन्तु 
तंत्वरूप ही है । नेयायिकोंका जो यह कहना है कि भावसे अतिरिक्त अभाव 
पंदा है तथा उसका अंनुभव भी होता है, सो उनका कहना प्रमाण नहीं 
है, क्योंकि जगतका अभाव तत्कारण ब्रह्मस्वरूप ही है, उससे अतिरिक्त 
नहीं है, इसी प्रकार घटप्रागभाव भी घटकारण मृत्तिकाका स्वरूप ही है, अति- 
रिक्तानुभव अप्रामाणिक है । जगत्की सत्यता तथा कारणसे अतिरिक्त कार्य को 
कहनेवाले नैयायिकादिकोंके अभिमत अभाव और ध्वंस अनुभवादि द्वारा मृत्कपा- 
लासक हैं अथात्‌ घटप्रागभाव मृत्तिकात्मक है और तदूध्वंस कपाछात्मक है, अति- 
रिक्त नही । एवं जगतका प्रागभाव और ध्वंस जगत्कारण ब्रह्मस्वरूप ही है, 
उससे अतिरिक्त नहीं है, अतएव ब्रह्म सत्‌ तथा अद्वैत ही है ॥३९॥ 
श्रुति और प्रत्यक्षसे कार्यकारणकी सत्ता सिद्ध हुई, अनुमानसे भी यही 
सिद्ध होता है, यह कहते हैं--'सदेवा०” इत्यादिसे । 
त्यक्ष तथा आगमसे काये और कारण दोनोंकी सत्ता सिद्ध कर चुके । 
अंब जिनको अनुमानके बिना सन्तोष नहीं होता है, ऐसे तर्करसिकोकि संतोषके 
लिए उस अरथेमें अनुमान मी कहते हें -'मृत्युनेवेदमावृतम्‌? । इस श्रुतिसे यह 
स्फुट है कि उसिसे पूर्वे यह व्याङ्ृतनामरूपात्मक जगत्‌ ब्रहमें ॒त्युसे 
आइत या । यदि ब्रह पूर्वेमे न होता, तो जगत्‌ किसमें आदृत रहता एवं 
` जगत्‌ न होता, तो 'आबृत थाः यह निर्देश ही असंगत होता । भूतलमें घट 
or आवृत था और प्रदीप आनेपर अभिव्यक्त हुआ, यह कहना त्म 
ब भूतरु और घर प्रदीपके आनयनसे पूर्व रहें, अन्यथा नहीं ॥४०॥ 
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अनुमेयं जगत्सृष्टेः पूवं सत्कारणं तथा । 
सत्कार्यमुभयं चेतत्मयोगेण प्रदश्यते ॥ ४१ ॥ 
स्रक्ष्यमाणं जगत्सवं सत्कारणकमिष्यताम्‌ । 
कार्यत्वाद्वाठबद्देदसिद्वा55काशादिकार्यता ॥ ४२ ॥ 


अनुमेयम्‌! इत्यादि | सृष्टिसे पूर्वे जगत्‌ तथा उसका कारण ब्रह्म-ये 
दोनों थे । कारण और कार्यकी पूर्वकालिक सत्ताको पञ्चावयवरूप न्याय द्वारा 
मी दिखलाते हैं ॥ ४१॥ 

प्रथम कारणसत्ताका साधक अनुमान दिखलाते दैँ--स्रक्ष्यमाणम्‌' इत्यादि । 

संक्ष्ममाण तथा करिष्यमाण संपूर्ण जगन्‌, ब्रह्मरूप सत्‌ कारणसे ही होता 
है, कार्यत्वरूप हेतुसे, घटके सदृश । 

शङ्का--आकाश आदि नित्य पदार्थ हैं, इसलिए उक्त अनुमानमें यदि 
सब जगत्को पक्ष करोगे, तो आकाशादि भी पक्षके अन्तर्गत हुए, परन्तु उनमें 
कार्यत्व हेतु तो नहीं है, इसलिए प्रकृत अनुमानमें भागासिद्धरूप हेत्वाभास दोष 
है, अतः यह अनुमान असंगत है । 

समाधान- “एतस्मादामनः आकाशः सम्मूतः? इत्यादि श्रतिसे वेदान्तिमतमे 
आकाशकी मी उत्पत्ति मानी जाती है, इसलिए कार्यत्वहेतु भागासिद्ध नहीं है । 

शङ्का--जगतके कार्य होनेपर भी वह स्वभावसे ही उत्पन्न होता है, इसलिए 
कारणकी अपेक्षा ही क्यों होती है ! 

समाधान--स्वंभाववादका आगे निराकरण किया जायगा । परन्तु 
अभी तो इसीसे सन्तोष कीजिये कि यदि स्वभावसे ही कार्य होता, तो कायोर्थी 
नियमसे कारणके संग्रहमें प्रवृत नहीं होता । एवं भोजनके बिना भी तृप्ति हो 
जाती, फिर भोजनमें आपकी भी प्रवृत्ति क्यों होती है ! इसलिए यह मानना आव- 
इयक दै कि कारणके बिना कार्य नहीं होता, विशेष आगे कहेंगे । 

शक्का--अच्छा तो इस अनुमानमें सत्मतिपक्ष दोष है--विमतम्‌ असत्कारंण- 
कम्‌, कार्यत्वात्‌ , कुग्भवत्‌ अर्थात्‌ 'नानुपमृद्य प्रादुर्भावात्‌! कारणका विनाश किये 
बिना कार्य नहीं होतां । जैसे मिट्टीको चूर कर पिण्ड बनता है पिण्डका नाश 
कर घट बनता हे वैसे ही कारणरूपसे अभिमत पिण्ड आदिका बिनाश ` 
ही घटादि कार्यका कारण है । कार्यकारमें कारणका विनाश दै ही, इसलिए 
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वही कारण है,. इससे उक्त न्यायसे असत्से ही सम कार्य होते हैं, जगत्‌ 
अभावसे ही होता है, फिर जगदुतपतिके अनुरोषसे सदूरूप अह्मको कारण माननेकी 
क्या आवश्यकता है ! 

समाधान--कारणका नाशक कार्य ही दै या अन्य कोई? प्रथम पक्षमें 
यह दोष स्पष्ट है कि उत्पचिसे पूर्व जब कार्यका अस्तित्व ही नहीं है, तब उससे 
अपने कारणका नाश कैसे हो सकता ! यदि अनुपन्न ही कार्य अपने कारणका 
नाशक मानिए, तो कार्यको सत्‌ ही मानना होगा, क्योंकि असत्‌ नाशक नहीं हो 
सकता । क्या असत्‌ शशश्रज्ञसे वन्ध्यापुत्रका नाश देखा है ! या सुना है? 
इसलिए सदसत्‌ दोनों मानना व्याहत दै। और यह भी प्रश्न होता है कि कारणका 
विनाश कार्य है अथवा अकार्य ! प्रथम पक्षमें वह भी तो कार्य ही है, अतएव 
वहां भी सत्कारणकत्वका अनुमान करेंगे। यदि कार्यमात्र प्रकृत अनुमानमें 
पक्ष है, तो कारणनाशके मी कार्य होनेसे वह घटादिकी तरह अभाव 
नहीं हुआ, किन्तु भावात्मक ही हुआ, मावान्तर ही अमाव होता है, वस्खन्तर 
नहीँ । अथवा कारणनाशमें कार्यत्ररूप हेतु है, पर असत्कारणकत्वरूप साध्य 
नहीं है, क्योंकि कारणके रहनेपर ही अनन्तर क्षणमें नाश होता है, नाश- 
रूप कार्यका कारण मतियोगिविधया कारण ही है, सो तो नाझसे पूर्व है ही, 
अतः कारण सत्‌ ही दै । 

यदि विनाशरूप कार्य भी अपने कारणका विनाश करके ही उत्पन्न होता 
है, तो वह मी स्वकारणका विनाश करके ही उत्पन्न होगा, इस प्रकार अन- 
nd वह अका है, तो सुतरां स्वकारणका नाशक 
हु र 44 तन द कु न्यायसे कारणका नाशक कहते हो, 
पन तय र | र र 44 है, ऐसी परिस्थितिमें 
LO श पो अक्ायस्वरूपसे उसका अवस्थान 
i oe कि सिद्ध कार्य अपने कारणका 
Ce दोनों पक्षोमें अझ्नुरादि कार्य सवकारण 
ति प्रथम पक्षमें कारणबिताशके बिना ही 

कायकी उत्पत्ति मान ली तब यह कैसे कह सकते हैं कि 
काये होता ही -नहीं। का कारणनाशके बिना 

रणके विनाशके बिना ही कार्य उत्पन्न होकर 
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अङ्कुरो मृदिते बीजे वीजाभावात्प्रजायते । 
इत्ययुक्तं बीजदाहादडुरोत्पत्त्यदशनात्‌ ॥ ४३ ॥ 

पश्चात्‌ अपने कारणका विनाश करता है, ऐसा यदि मानते हो, तो कार्यकी 
उत्पत्तिके छिए कारणका विनाश मानना उचित नहीं है। यदि कारणसत्त्वके 
विरोधके बिना ही कार्यकी उत्पत्ति मानते हो, तो फिर कार्यमें कारणनाश-. 
कत्वकी करुपना ही व्यर्थ है । द्वितीय पक्षमँ असिद्ध--अनुत्पन्न--कार्य तो वस्तु- 
मात्रका नाशक हो नहीं सकता, किन्तु उसके कारणका. ही नाशक कहियेगा । 
जबतक कार्य उत्पन्न नहीं हुआ, तबतक उसका कोई कारण ही नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि कार्यकी उत्पत्ति देखनेसे कहा जाता है कि यह इसका 
कारण है, उत्पत्तिसे पूर्व ही यदि नाशक होगा, तो यह कहना ठीक नहीं 
है--कार्य स्वकारणका नाश करके ही उत्पन्न होता है । इसी तरह व्रिनाश 
भी तो कार्य ही है, उसे मी अनुत्पन्न ही स्वकारण पिण्डका विनाशक कहियेगा । 
नाशकके बिना नाश कहना केवळ ढडुकोका खेलवाड़ है । कतीके बिना क्रिया 
नहीं होती, हन्ताके बिना हननक्रिया केसे हो सकती है ! प्रत्युत गमनादि 
क्रिया जसे गन्ताके बिना नहीं होती, अतएव वह गन्तृपुरुषाघीन होती है, गन्ताकी 
विनाशक नहीं होती, वैसे ही नाश क्रिया नष्ट्रपरतन्त्रा है, अतः उसके कारणकी 
निर्वतक नहीं होती, इस अर्थमें प्रमाण अनुमान है--'विमत अपने हेतुका 
नाशक नहीं है, घाखथै होनेसे, गतिके समान | यद्यपि कार्य तथा विनाश--- 
ये दोनों अपने कारणके नाशक हो सकते हैं, तथापि सब पदार्थ क्षणिक हैं, 
इसलिए जित पूर्वक्षणवृत्तिको आप कारण कहते हो, उसका, क्षणिक होनेसे, द्वितीय 
क्षणमें अभाव ही है । बौद्धमतमें कार्यक्षणबृत्ति कारण माना जाता है। इससे 
जो आपके ( नैयायिक आदिके ) मंतमें सत्‌ हैं, सो उनके मतमें असत्‌ हैं, अर्थात्‌ 
पूवैक्षणका कार्यक्षणमें अभाव ही है । 

शङ्का--अच्छा घट आदिकी कारणभूत मिट्टी आपके मतमें स्थायी हैं 
या क्षणिक £ प्रथम पक्षमें आपको अपसिद्धान्त होगा, क्योंकि आप भाव- 
मात्रको क्षणिक मानते हो । द्वितीय पक्षमें कार्यकारणभाव ही प्त हो जायगा, 
क्योंकि विनाशरूप व्यापारसे आविष्ट वस्तुमें कार्योसादन व्यापार होता ही 
नहीं है। अग्निसंयुक्त बीजसे अछूर उत्पन्न नहीं होता, यह सबके अनुभवसे 
सिद्ध है॥ ४२ ॥ 

समाधान--'अङ्कुरो०' इत्यादि । बीजके फूटनेपर ही अङ्करकी उत्पत्ति देली 
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वीजस्याऽबयवा एव जनयेयुरिहाञ्कुरम्‌ । 
ब्रीज त्ववान्तरावस्था जेया पिण्डो यथा मृद! ॥ ४४ ॥ 


उचित है। य 
जाती है, इसलिए बीजका ध्वस पत्ती य हि. 
स्वरूपतः बीज ही कारण होता, ती अझ 
होती, पर ऐसा देखा नहीं जाता | यदि बीजके अभावसे ही अङ्कुरकी उसत्ति 
र न स ली उती बाहिर 
बीजामाव तो वह मी है, किन्तु उससे अङ्करकी उत्पत्ति नहीं देखी जाती, 
इसकिए बीजाभाव उक्त कार्यका कारण नहीं दै, किन्तु बीजावयव ही कारण 
1 स्फुरित बीजके जो अवयव हैं, वे ही अङ्कुरकें कारण हैं। 

शङ्ा--बीजके दाहे जो बीजका अभाव होता है, वह कारण नहीं 
३, किन्तु आग्रेगूमिके संयोगसे जो बीजका घ्वंस होता है, वही कारण है, 
ऐसा मानते हैं । 

समाधान--अभावमें तो कोई अतिशय होता नहीं, कारण कि अमावान्तरका 
व्यावतक कोई विशेष धर्म रहता नहीं है, इसलिए बीजके ध्वंसमें अवान्तर 
मेद नहीं कह सकते, किन्तु किसी भी कारणसे हो बीजध्वंस एक हाँ है, 
अनेक नहीं है, अतः ध्वस्त बीजके अवयव ही अङ्कुरकें जनक हें, अग्निदग्ध 
बीजके अवयव अवरिष्ट रहते नहीं, बीजके साथ ही वे मी दग्ध हो जाते हें, 
इसलिए उक्त दशामें काकी आपत्ति नहीं हो सकती ॥ ४३ ॥ 

इस अभिप्रायसे कहते हैं-'बीजस्याऽप्रयवा' इत्यादिसे । 

बीजके ध्वस्त अवयवोसे ही अङ्कुर होता है। ध्वस्त बीजके अवयव 
बीजकी अवस्थाविंशेष है, इसलिए उस अवस्थासे युक्त ही बीज अङ्करका 
कारण है। अतएव अङ्क, उसके परिणाम वृक्ष तथा फल आदिमे उसकी 
अनुवृत्ति होती है । आम्रके बीजसे आम्रका ही वृक्ष होता है और आम्रमें 
जो स्वभाव, रस और गुण आदि हैं, वे सब आम्रबीज द्वारा समुत्पन्न वृक्ष, 
फल आदिमें देखे जाते हैं । कारणके ही गुण कार्यमें आते हैं । यदि वी जध्वंस कारण 
माना जायगा, तो उसके स्वभाव अमावम कोई विशेष है नहीं अर्थात्‌ आम्रके बीजः 
वसे आम्रवृत्ति कोई विशेष घर्म है नहीं, तो आम्रबीजध्यंससे आम्रत्वभावका ही 
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मृत्तिका घटहेतुः स्यान्मृदस्तत्रा5नुवर्तनात्‌ । 
सृदस्त्ववान्तरावस्थपिण्डस्या5ननुवत्तनात ॥ ४५ ॥ 
वृक्ष नियमसे क्यों होता है! बट आदि वृक्ष क्यो. नहीं होते, अतः सर्वत्र 
अनुभूयमान कार्यमें कारणस्वभावकी अनुबृत्तिके लिए बीजके अवयवोंको ही अङ्कुर 
आदिके प्रति कारण मानना ठीक है, ऐसा माननेसे [ 
“यस्मिन्नेव हि सन्ताने आहिताः कर्मवासनाः । 
फळं तत्रैव बध्नन्ति कार्पासे रक्तता यथा | 

यह झोक मी सङ्गत होता है। यदि आत्मा मी क्षणिक होता, तो “अन्य आत्मा 
द्वारा अनुभूतका अन्य आत्मा स्मरण नहीं करता” इस नियमके अनुसार अन्य दिनमें 
अनुभूत वस्तुका उसी शरीरमें रहनेवाले आमाको अम्य दिनमें स्मरण नहीं होगा, क्योंकि 
क्षणिक माननेसे दोनों आत्मा मिन्न हैं । इसके समाधानके लिए यदि यह कहो कि 
समान सन्तानमें अन्य आत्मासे अनुभूतका उस संतानमें रहनेवाळा अन्य आत्मा स्मरण 
करता है, क्योंकि भिन्न संतानवर्ती आत्माओंके लिए ही अनुभव और स्मरणमें 
समानकतृकस्वका नियम है । इसमें दृष्टान्त भी है-“कारपासे रक्तता यथा! 
अर्थात्‌ कपासका बीज लाक्षारससे भिगोकर बोया जाय और उसके पौधेको 
कुछ दिन उस रससे सांचा मी जाय, तो उसके पुष्पमें रक्तता आ जाती है । 
याने उसमें लाळ फूछ लगते हैं, श्वेत नहीं । यद्यपि अङ्कुर वृक्ष आदि 
भिन्न हैं, पर समानसन्तान होनेसे उत्तरोत्तर अवयवोंमें पूर्वःपूर्व अवयवोंके 
गुण उत्पन्न होते जाते हैं, तो यह कहना भी असंगत दै, क्योंकि यह 
सिद्धान्त तमी बन सकता है, जब कि बीजके अवयव दी अवस्थान्तरापन्न होकर 
अङ्कुरके जनक मानें जायें, अन्यथा तुच्छ अभावमें कारणगत विशेष घर्मके न 
होनेसे उक्त धर्मकी अनुवृत्तिका समर्थन कैसे कर सकते हो £ इस अथेसें दृष्टान्त 
देते हैं--'पिण्डो यथा मृदः” इति। घटका कारण पिण्ड नहीं है, किन्तु मिट्टी है। 
पिण्ड उसीकी एक अवस्था है । पिण्डावस्थापन्न मृत्तिका घटकी कारण है एवं 
बीज मी उक्त अवस्थासे युक्त होकर अङ्करका कारण होता दै । बीजका विनाश 


कारण नहीं होता ॥४४॥ 
घटकी उत्पत्तिसे पूर्व क्षणमै कपाळ मी विद्यमान है, अतः उसीको घटके 


प्रति कारण क्यों नहीं मानते, श्रत्तिकाकों ही कारण क्यों मानते हैं ! इसपर 
कहते दैं--“मृत्तिका घटहेतु/ इत्यादिसे । 


८१ 
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६३८ वेद नि नन 
“सिका ही घटकी कारण है, क्योंकि घटकी स्थितिदशामें मुचिकाकी ही अनुइृत्त 
देखी जाती है, अतः सू घट? यह सामानाधिकरण्यप्रतीति होती है, “पिण्डो घट! 
नहीं होती । 

के Up मृत्तिका ही घटकी कारण है, तो पिण्डावस्थाके बिना घट 
उत्पन्न क्यों नहीँ होता । नियमसे पिण्डके अनन्तर ही घटकी उसचि देखी 
जाती है, इसलिए पिण्डको ही घटका कारण मानना चाहिए। अन्यथा कार्य- 
कारणमावके बिना पिण्ड और घटका पौवोपय्य सर्वथा अनुपपन्न हो जायगा । 

समाधान--पिण्ड मृत्तिकाकी एक अवस्था है। पिण्डरूप अवस्थासे युक्त 
मृत्तिका घटकी कारण है, पिण्डकी अवस्थामें मी मिट्टीकी अनुइचि है, अतः 
उभयत्र अनुवृत्त मृत्तिका ही, उक्त कारणसे, घटकी उपादान है, पिण्ड नहीं । 
घटके सहश पिण्ड भी मृत्तिकाका ही कार्य दै, अतः पिण्ड घटका कारण है, 
इसमें कुछ प्रमाण नहीं है, प्रयुत “पिण्डो घट” यह सामानाधिकरण्य प्रत्यक्ष- 
विरुद्ध है। घट पिण्डाश्रित नहीं है, किन्तु मृत्तिकाश्रित है । कारणसे अतिरिक्त 
कार्यका समवायी नहीं होता। असमवेत भाव कार्य नहीं होता, अतः 
मृत्तिकासमवेत होनेसे वही कारण है । 

यदि कहो कि पिण्ड मृत्तिकाका कार्य है, इसलिए वह कारण नहीं 
माना जा सकता, तो यह कहना भी सङ्गत नहीं है, क्योंकि भृत्तिका भी तो 
सावयव होनेसे कार्य ही है, अतः वह भी घटकी कारण कैसे हो सकती है ! 
तथा विनाशित्वरूप हेतुसे मृत्तिका आदिम भी कार्यका अनुमान हो सकता है । 
जैसे मृत्तिका हा विनाशित्वात्‌, घटादिवत्‌,, जो विनाशी है, वह घट आदिके 
समान कार्य होता है । 

अच्छा तो विनाश क्या पदार्थ हे ! इसका भी विचार करना चाहिए, 
क्या मृत्तिक्ाका नाश पिण्डकार्यके सद्दश मृत्तिकाका अतिशयविशेष है, या तद- 
तिरिक्त ! प्रथम पक्षमे मृत्तिका और तदतिशयविशेषरूप तन्नाश--ये दोनों सत्स्वरूप 
ही होंगे, क्‍योंकि प्रत्यक्षते ही पिण्डके समान अतिशयविशेषनाशकी भी प्रतीति 
होती है। अतिशय घर्म है, अतः वह धर्मीके बिना रह नहीं सकता। नाशका नाश 
मानते नहीं, अन्यथा प्रतियोगीका फिर अवस्थान हो जायगा । नाश और नाशी 
भृदादि--ये दोनों असत्‌ नहीं हैं । द्वितीय पक्षमें नाशसे धर्मीका कुछ संबन्ध ही 
नहीं है, इसलिए मृदादि धर्मी कूटस्थ नित्य हो जायगा । 
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सारांश यह है कि नाश असत्‌ है, भावभूत अतिशय नहीं है, अतः 
मृत्तिका आदिके साथ असत्‌ अभावका सम्बन्ध ही नहीं हो सकता। सतका सतृके 
सांथ सम्बन्ध होता है, असतोंका या सदसतोंक्रा परस्पर सम्बन्ध कोई भी नहीं 
मानता । एवं घटका मी नाश घटगत अतिशयविशेष है या उससे अतिरिक्त ? 
दोनों पक्षोंमें दोष देखनेसे यह स्पष्ट होता है कि विनाश सर्वथा दुर्निरूप है । 
और यह मी विचार कीजिये कि नाश वस्तुकी क्रिया है या फल है 
अथवा वस्वन्तर है या कुछ नहीं £ इस प्रकार चार विकल्प होते हैं । चारों 
विकस्पोंमें सत्ता ही सिद्ध होती है | यदि क्रिया ही नाश है, तो आश्रयकी 
उपस्थिति अनिवार्य है; क्योकि आश्रयके बिना क्रिया रहेगी कहाँ! अगर फरू 
है, तो मी आश्रयके बिना फळ भी निराश्रय नहीं रह सकता । वस्खन्तरकरपसेँ 
घट आदि कार्यके साथ उसका कोई सम्बन्ध ही नहीं है, अतएव घट आदि कार्य 
बना ही रहेगा । पटसे घटकी कोई हानि जैसे नहीं होती, वैसे ही घटादिके 
अभावसे भी घटादिकी कोई क्षति नहीं होती। यदि नाश तुच्छ है, ऐसा कहें, तो 
तुच्छका किसीके साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता, फिर घटादिके साथ सम्बन्ध कहाँसे 
होगा ? इसलिए सत्‌ ही सदा बना रहेगा, वस्तुतः नाश तुच्छ नहीं हो सकता । 
नाशमें 'नास्ति' इत्यादि व्यवहार प्रत्यक्षसिद्ध है, खपुष्पादिमँ ऐसा व्यवहार नहीं 
होता, इसलिए नाशको तुच्छसे विलक्षण मानना अत्यावश्यक है। यदि तुच्छविल- 
क्षण होनेसे सत्स्वरूप ही विनाश है, तब तो वस्तुमेदक हो ही नहीं सकता, 
क्योंकि सन्मात्र सब जगह समधर्म नहीं है । यद्यपि नाश वस्तुस्वरूप ही है, 
तो भी उसका स्वभाव ही विरोध है, इसलिए वस्तुका विरोधी कहा जाता है; 
यदि ऐसा है, तो नाशका मी नाश मानना पड़ेगा, क्योंकि उसका स्वभाव ही 
विरोधी है । यद्यपि दूसरा नाशक नहीं है, तो भी अपनेसे ही अपना नाश करेगा, 
अन्यथा उक्त स्वभावकी ही अनुपपत्ति हो जायगी; अतः मृदादिका नाश दुर्निरूप 
है, इसलिए कार्यत्व भी दुर्निरूप ही है, अतएव पिण्डादिकी तरह मृदादि 
कार्यं होनेसे वे घटादिके कारण नहीं हो सकते, यह आशङ्का अयुक्त है, 
कारण कि जैसे पिण्डादिका नाश प्रत्यक्षसिद्ध है, वैसे मृत्तिकाका नाश प्रत्यक्ष: 
सिद्ध नहीं है, इसलिए अन्वय-व्यतिरेकसे मृदादि ही घटादिके कारण हैं, ततुर्ववर्ती 
पिण्डादि नहीं । घटकी स्थितिदशामें पिण्डकी अनुवृत्ति नहीं है, किन्तु मृत्तिकाकी 
अनुबृत्ति है, इसलिए वही कारण है ॥ ४५ ॥ 
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त या विमातिसा। . पिण्डे घटे कपालादौ याऽचुब्त्ता विभाति सा । 
मृदेव सर्वहेतुः स्यात्कार्याः पिण्डादयोऽखिलाः ॥ ४६ ॥ 
विरुद्धानेककार्याणां युगपजन्म नेष्यते | 
एकस्मात्कारगात्तेन पिण्डादे! क्रममाविता ॥ ४७ ॥ 
पिण्डाद्यखिलकार्येण विना मत्कापि नेष्यते । 
अतोऽसती मृदिति चेन्न मानेनोपलम्भनात्‌ ॥ ४८ ॥ 


टकटक 


(पिण्डे घटे' इत्यादि | पिण्ड, कपाळ, घट; तथा आदिपदसे आद्य चूर्ण 
और शर्कर आदि मृत्तिकाके विकारोंमें मृत्तिकाकी अनुवृत्ति है । एवं सबमें “मृदू घटः? 
“मृत्तिका चूर्णम्‌? इत्यादि व्यवहार द्वारा मृत्तिकाका भान होता है, अतः मृत्तिका ही 
घटकी कारण है । एवकारका व्यावत्ये पिण्डादि दै । सब विकार कार्य ही हैं, घटके 
कारण नहीं । पिण्डावस्थामें व्यापार होनेसे पिण्ड मी नष्ट हो जाता है, उस 

) अवस्थामै अनुवृत्त मृत्तिका ही कारण है । ॥४६॥ 

यदि गृत्तिका'ही घटकी कारण है, तो पिण्डावस्थामें भी मृत्तिका है ही, फिर 

पिण्डके रहनेपर भी घट क्यों नहीं होता £ इसपर कहते हैं--“विरुद्धा ०' इत्यादि । 


विरुद्ध पिण्ड, कपाळ, घट, शर्करा, चूर्ण इत्यादि अनेक कार्य एक 
ही समयमें एक ही कारणसे नहीं हो सकते, इसलिए मृत्तिकाकार्य 
पिण्ड जबतक रहेगा तवतक कपालादि विकारान्तरकी उत्पत्ति नहीं हो सकती, 
इसलिए पिण्डादि कार्य क्रमिक होते हैं, एक समयमें नहीं ।४७॥ 

यहांपर यह शङ्का होती है कि पिण्डकी सद्भावदशामें पिण्डसे अतिरिक्त 
मृतिका है नहीं, इसलिए उस अत्रस्थामै मृत्तिका अनुवृत्त ड, अतः वही कारण है, 
इत्यादि कहना निराधार है, क्योंकि पिण्डावस्थानापन्न मृत्तिका उस समयमै किसी 
प्रमाणसे सिद्ध नहीं होती, इसे कहते हैं---'पिण्डाचखिल०” इत्यादिसे । 

पिण्ड, कपाळ आदि निखिल विकारके बिना सर्वथा विकारानापन्न 
शिका तो कहीं भी देखी नहीं जाती है, जहां देखिए किसी 
बिकारके सुपे ही दिखछाई देती है, इसलिए स्वबिकारानापन्न मृत्तिका 
है नहीं, विकारापत्त मृत्तिका कारण ही नहीं है, यह आप स्वयं 
कहते हँ, तो शिका ही घरकी कारण है, यह कैसे सिद्ध हो सकता हे 
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अधाधारणरूपेषु व्यावृत्तेष्वितरेतरम्‌ । 
बहुष्वेकं यदा माति प्रत्यक्ष कारण तु तत्‌ ॥ ४९ ॥ 


पिण्डादि अवस्थामें मृत्तिका यदि न होती, तो मृदू घटः? यह प्रतीति कैसे होती ! 
. यह प्रतीति मृत्तिका और घट--इन दोनोंका अवगाहन करती है, यह प्रतीतिं 
न -आहाय और न अम ही है, क्योंकि उत्तर काळमें बाध नहीं देखते । 
शक्का--'मृदू घटः? इत्यादि प्रतीति धर्मीके. एकत्वमें प्रमाण है, गृत्तिकाकी 

अनुवृत्तिमें प्रमाण नहीं है, इसलिए पिण्डावस्थामें मृत्तिकाकी अनुवृत्ति सिद्ध 
नहीं हो सकती । 

उत्तर--'घटः, मृदू घट; इन दोनों प्रतीतियोंमें भेद है, यह तो सबके 
अनुभवसे सिद्ध है । विषग्रमेदके बिना प्रतीतिमेद होता नहीं, इसलिए विषयमेद 
मानना आवश्यक है। यदि घटकी अवस्थामें मृत्तिका न होती, तो मृत्तिकाका 
आलम्बन करनेवाली प्रतीति केसे होती! और प्रत्येक विकारोमें मृत्तिकाकी अनुवृत्ति 
देखते हैं, विकारोंकी नहीं । अतः 'ेषु ब्यावर्तमानेषु यदनुवर्तते, तत्‌ ततो भिन्नम्‌, 
यथा कुसुभेभ्यः सूत्रम्‌? अर्थात्‌ जिनके व्याइत्त होनेपर भी जो अनुवृत्त होता है 
बह उनसे भिन्न होता है, जैसे फूरोंसे सूत । पिण्डादि विकारोंकी परस्पर व्याबत्ति 
होनेपर मी मृत्तिका सब विकारोंमें अनुवृत्त है, इसलिए पिण्डादि विकारोंसे मृत्तिका 
तदनु्यूत और भिन्न है, इस अनुमानप्रमाणसे यत्तिका तत्‌-तत्‌ विकारावस्थामें 
उपादान कारण अवश्य है, यह माना जाता है, 'मृदू घटः? यह प्रतीति जैसे घटमें 
प्रमाण है, वैसे ही शततिकामें भी प्रमाण है । यदि विषयके बिना प्रतीति मानोगे, तो 
घटमें मी वह प्रमाण नहीं हो सकेगी, क्योंकि वहां भी कह सकते हें कि यह भी 
प्रतीति विषयके बिना ही है, इस तरह सब जगह अनाश्वास ही हो जायया ॥४८॥ 

अंसाधांरण ०” इत्यादि । पिण्ड, कपाळ आदि असाधारणस्वरूप परस्पर व्याइत 
हैं, क्योंकि पिण्डावस्थामें कपाळ नहीँ है और कपाछावस्थामें पिण्ड नहीं है, परन्तु 
मृत्तिकाकी दोनों अवस्थाओंमें अनुवृत्ति होती है, एवं चूर्ण, शर्करा आदि 
अवस्थाओंमें गृत्तिकाकी अनुबृत्ति है, अतः उक्त न्यायसे कपार आदि अव- 
स्थाओंसे अतिरिक्त तथा अनेकोंमें अनुवृत्त मृत्तिका प्रत्यक्षे सिद्ध है । वही 
घटादि कार्यकी कारण है । पिण्ड आदिकी उत्तरोत्तर अवस्थाओंमें अनुवृत्ति न 
होमेसे वे सृत्तिकाके कार्य ही हैं । 
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शङ्का- मृत्तिकाकी उत्तरोत्तर पिण्डादि अवस्थाओंमें होनेवाली प्रतीति अम 
है । वस्तुतः मृत्तिकाका अन्वय नहीं है; किन्तु साइश्यसे उत्तरोत्तरमें वैसी प्रतीति 
होती दै जैसे कि ज्वाामें ऐक्यप्रत्यक्ष होता है । 

समाधान-नहीं, अम नहीं है, पिण्डावस्थामें जो अवयव हैं, वे ही घट 
आदिमें प्रतीत होते हैं । अन्य अवयवोंकी प्रतीति होनेपर अम कह सकते, पर ऐसा 
है नहीं । अतएव क्षणिकत्वका अनुमान आभास है, जैसे 'उष्णो वहि इस प्रकौर 
त्वगिन्द्रियके प्रत्यक्षते 'वहिः अनुष्णः, कृतक्रत्वात्‌, घटवत्‌’, अर्थात्‌ आग गरम 
नहीं है, क्योंकि वह कार्य है, घटके समान, इस क्रृतकत्वलिङ्गक अनुमानका 
बाध होता है, वैसे ही सत्त्व हेतुसे किये गये क्षणिकत्वके अनुमानका भी प्रत्य- 
भिज्ञारूप प्रमाणसे बाध होता है, अतः उक्त अनुमान प्रमाण नहीं है । 


शक्का- अप्यक्षसे एक मृत्तिका ही कारण प्रतीत होती है, और क्षणिकत्वके 
अनुमानसे अवस्थायी कारणत्व प्राप्त होता है, ये दोनों अव्यभिचारी होनेसे प्रमाण 
हैं। वस्तु उभयात्मक हो नहीं सकती, इसलिए विरुद्ध है और विरुद्धाव्यभिचारित्वसे 
यह निर्णय कठिन है कि प्रतयक्षसे अनुमानका बाध करना अथवा अनुमानसे 
प्रत्यक्षका बाध करना उचित है । इस परिस्थितिमें दोमेंसे एकका बाध तो 
आवश्यक है। पर एकमें दोषके दरशनके बिना अथवा प्राबरयनियामक धर्म- 
दुशनके बिना कौन बाध्य है, यह निश्चय नही हो सकता । 

समाधान--प्रकृतमें विरुद्धाव्यमिचारित्व नहीं है, किन्तु विरुदवव्य भिचा रिस 
ही प्रतीत होता है, कारण कि प्रत्यक्ष अनुमानादिका उपजीञ्य है । प्रत्यक्षके बिना 
अनुमानादि दो ही नहीं सकते, क्योंकि व्याप्त्यादिमें हेतु प्रत्यक्ष है । और प्रत्यक्षमें 
अनुमानादि अपेक्षित नहीं है, इसलिए 'उपजीव्यविरोधस्य अन्याय्यत्वम? इस न्यायसे 
रक्ष प्रबळ है, अतः तद्विरुद्ध क्षणिकल्वका अनुमान ही वाध्य द्दै। 
शक्का--उपजीब्य होनेसे प्रत्यक्ष अले ही प्रबळ हो, किन्तु प्रत्यभिज्ञा 
तो उपजीन्य नहीं है, अतः प्रत्यभिज्ञा और क्षणिकलानुमान--ये दोनों तुल्यबळ 
हैं, इसलिए प्रकृतमें विरुद्धाव्यमिचारित्व स्पष्ट है। 

“पान उश्यबोका ही विरुद्धाव्यमिचारित्व होता है। छोकमें भी 
सिंह और शगाल्का विरुद्धाव्यमिचारित्त नहीं देखा गया है 
यद्यपि क्षणिकतके अनुमानकी उपजीव्य नहीं है त डा 

द है, किन्तु प्रत्यक्ष ही उपजीव्य है, 
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तथापि ग्रत्यक्षजातीय ही प्रत्यभिज्ञा है । प्रत्यभिज्ञामँ भी न्यायमतसे प्रत्यक्षत्व है, 
इसलिए उपजीव्यजातीय प्रत्यभिज्ञासे क्षणिकत्वानुमान दुर्बळ है। समानबल- 
शीढोँका विरुद्धव्यभिचारित्र होता है, प्रबळ या दुर्वलोंका नहीं | छोकमें भी यह 
प्रसिद्ध है कि सिंह और श्वगालकी विरुद्धव्यमिचारिता नहीं होती, वर्योकि श्वुगालकी 
अपेक्षा सिंह अधिक बलवान्‌ होता है और क्षणिकत्वानुमानसे यदि विश्वमात्रको 
क्षणिक कहते हो, तो प्रत्यभिज्ञा ही असंभव है, क्योंकि आश्रय और विषयके 
एक होनेपर ही प्रत्यमिज्ञाका होना संभव है, कारण कि विषयमेद तथा आश्रयमेद 
होनेपर प्रत्यभिज्ञा नहीं होती । घटको देवदत्तने देखा और पटको मैत्रने देखां 
ऐसी अवस्थामें दोनों प्रत्यभिज्ञा नहीं कर सकते । 

अच्छा तो उक्त अनुमानसे विश्व लो क्षणिक है, फिर मी समानसन्तानैक्य 
मानकर प्रत्यमिज्ञा हो सकती है, जैसे घटसमानसन्तानमें घटजातीय ही 
रहता है एवं देवदचास्मसन्तानमें देवदत्तात्मा ही रहता है। इस नियमके 
अनुसार समानसन्तानान्तःपाती अन्य आत्मा द्वारा दृष्ट समानसन्तानान्तःपाती विषया- 
स्तरकी प्रत्यभिज्ञा बन सकती है। अन्य इष्टका अन्य स्मरण नहीं कर 
सकता, इत्यादि नियम भिन्न सन्तानके विषयमें लागू दै, यह मी कहना ठीक 
नहीं है, कारण कि सन्तान सन्तानीसे अतिरिक्त है या नहीं ! प्रथम पक्षमें 
वह भी क्षणिक है,” या स्थिर ? प्रथम पक्षमें सन्तानेक्य कहना असंगत ही 
है । द्वितीय पक्षमें सन्तानेक्यको स्थिर माननेसे विश्वमिथ्यात्वसाधक हेतुके व्यमि- 
चारी होनेसे उक्तानुमान हदी असंगत होगा । प्रथमके द्वितीय पक्षमें सन्तानी क्षणिक 
है, अतः तदतिरिक्त सन्तान ही जब असिद्ध है, तब तदैक्यसे प्रत्यमिज्ञाका 
समर्थन करना बालोक्तिमात्र है, अतः प्रत्यमिज्ञासे घटादि पदाशैमे स्थायित्व 
ही सिद्ध होता है । 

शक्का--प्रत्यमिज्ञा स्वार्थस्थैयमें स्वयं प्रमाण नहीं है, अपि तु बुद्धयन्तरके 
संवादसे बुद्धिको स्वार्थमें प्रमाण बौद्ध मानते हैं, प्रकृतमें बुद्धयन्तरसंवाद 
है नहीं, इसलिए केवळ प्रत्यमिज्ञाके बसे स्थिर पदार्थ सिद्ध नहीं 
हो सकता । 

समाधान--तब तो क्षणिकत्वबुद्धि मी क्षणिकत्वरूप स्तार्थमें प्रमाण नहीं 
होगी और उक्त अशमे ममाणान्तरसंवाद है नहीं, इसलिए क्षणिक भी सिद्ध नहीं 
हो सकता । अन्य बुद्धिकी अपेक्षा माननेसे अनवस्था होगी, अतः कोई भी बुद्धि 
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` ` द्वारणस्याऽस्तिता तस्मात्सिद्धा कार्योदयात्युरा । 
कार्यस्याऽप्युदयातपू्ं यथाऽस्तित्वं तथोच्यते ||. ५० ॥ 

हेगी । 
जो यह मी प्रश्न होता है कि “इदम्‌! और “क्षणिकम्‌? ये दोनों बुद्धियां 
एकाश्रय हैं. या मिन्नाश्रय ! प्रथम पक्षमें क्षणिकतकी सिद्धि हो नहीं सकती, 
क्योकि उक्त दोनों बुद्धियौँ भिन्न भिन्न क्षणवृत्ति होनेसे एक आश्रयमें नहीं हो 
सकतीं । आश्रय आत्मा मी आपके मतमें क्षणिक ही है, दो क्षणमै एक 
आश्रयकी स्थिति ही नहीं हो सकती । यदि दो क्षणमें आश्रय मानते हो, तो 
अपसिद्धान्त और क्षणिकत्वसाधक हेतु व्यभिचारी होगा । द्वितीय पक्षमें 
क्षणिकत्वविशिष्ट अथैका ज्ञान किसीको मी नहीं होगा, इत्यादि वौद्धमतमें 
दोष संस्षेपसे कहा गया। इस विषयमे. विशेष जिज्ञासाके होनेपर आकरम्न्थोंको 
देखना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

'कारणस्या5स्तिता' इत्यादि । उपत्तिसे पूर्व कारण और कार्य दोनोंकी 
सत्ता है, यह प्रतिज्ञा कर कारणकी सिद्धिका अनुमानसे उपपादन करनेके अनन्तर 
कार्यकी सत्ता सिद्ध होती दै, यह इस छोकसे कहते हैं अर्थात्‌ कार्थकी भी सत्ता 
उत्पत्तिसे पहले है, इसका उपपादन करते हैं । 

शङ्का--उसत्तिसे पूर्वे कार्यकी सत्ता किंस प्रमाणसे सिद्ध होती है । 

समाधान--अनुमानसे । अनुमान इस प्रकार हे--विमतं प्रागभिब्यक्तेः सत्‌, 
अभिब्यक्तिविषयत्वात्‌ , तमोऽन्तःस्थ घटवत्‌, उत्पत्तिसे पूर्व कार्य अपने कारणमें 
स्थित है, क्योंकि कारणसे ही कार्यकी अभिव्यक्ति होती है । यह सब जगह देखा 
गया है किजो अभिव्यक्त होता है, सो अभिः्यक्तिसे पूर्व रहता है, जैसे गौमें पय 
और तिलमें तेर पहले रहता है, अतः कारणग्यापारके अनन्तर उनसे 
अभिन्यक्त होता है। जिनमें जो नहीं रहते उनसे उनकी अभिव्यक्ति कमी और 
किसी भी व्यापारसे नहीं होती जैसे बैळसे दूध, वाढसे तेल, कारण कि उनमें वे 
40२ नहीं हें । कारणसे कार्की अभिव्यक्ति होती है, इसलिए उत्तिसे पूर्व 
काय है, अन्धकारसे आवृत घटकी उपढब्धि प्रदीपानयनसे पूर्वे नहीं होती, 
प्रदीप ले आनेसे घटकी उपलब्धि होती है, इसलिए यह माना जाता है कि अभि- 
व्यक्तिसे पूर्व अभिव्यज्यमानकी सत्ता रहती है ॥५०॥ 
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सत्तपूर्व जगत्कार्यं तमोऽन्तःस्थघटादिवतर । 
अमिव्यक्तत्वघमिंत्वादन्यथा स्यान्तुशवङ्गवत्‌॥ ५१ ॥ 


“स्तपूर्वम्‌' इत्यादि। घट आदि सब कार्य सत्त्वपूर्वक हैं, क्योंकि वे अभिव्य- 
क्तत्वके धर्मी हैं, तमसे आवृत घटकी तरह। यहाँ वार्तिकमें-“अभिब्यक्ति- 
धर्मिखात्‌” और वार्तिकसारमें 'अमिव्यक्तत्वधर्मित्वात' ऐसा पाठ है । वार्तिक 
पाठके अनुसार अनुमानप्रयोग पूर्वेछोकमें दिखला चुके हैं, प्रकृत पाठके 
अनुसार भी वही प्रयोग होगा; क्योंकि पाठमें शब्दमात्रका कुछ मेद है, अर्थ 
एक ही है; क्योंकि विषयतासंबन्धसे अभिव्यक्तिका धर्मी कार्य ही है और अभि- 
व्यक्तत्व धंमेका मी धर्मी कार्य ही है; इसलिए अर्थमें कुछ भेद नहीं है। 
अथवा “अभिव्यक्तिः सत्त्वपूर्विका, अभिव्यकित्वात्‌ , आत्मवत्‌, व्यतिरेके नृश्वुङ्गवत्‌? 
अभिब्यक्ति सतूकी ही होती है, असतकी नहीं । यदि उतपत्तिसे पूर्व आकाशपुष्पकी 
तरह घट आदि कार्य असत्‌ होते; तो कमी मी घट आदिकी उपलब्धि नहीं होती । 
पर व्यापारके अनन्तर घटकी अभिब्यक्ति होती है; अतः घट उत्पत्तिसे पूर्व 
भी अपने कारणमें है, यह ज्ञात होता दै । नरश्चङ्गादि अत्यन्त असत्‌ हैं, इसलिए 
उनकी प्रस्यक्षा्मक अभिब्यक्ति नहीं होती । यहाँ अभिव्यक्तिशब्दका प्रत्यक्षामक 
अभिः्यक्तिमें तात्पर्य है; अन्यथा शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशुन्यो विकहपः इस 
योगसूत्रके अनुसार विकल्पात्मक अभिव्यक्ति खपुष्पकी मी होती है; इसलिए 
व्यतिरेकी दष्टान्तके तात्पयसे किया गया नरश्ङ्ग आदिका उपादान असङ्गत हो जायगा। 

शज्ञा--नरश्रृज्ञका अपरोक्षमान नहीं होता; इसमें असत्त्व कारण नहीं है, 
किन्तु अपरोक्षावमासक सामग्रीका विरह ही कारण हे अथोत्‌ उसकी अनभिन्यक्तिमे 
सामग्रीका अभाव प्रयोजक है; असच नहीँ । 

समाधान--यदि कार्यको भी नरश्चङ्गके समान असत्‌ मानते हो, तो प्रकृतमें भी 
उक्त सामग्रीका अमाव तुल्य ही दै, क्योंकि असत्‌की उत्पत्ति तो होगी नहीं, अन्यथा 
नरश्वज्ञ आदिकी मी उपत्तिका प्रसङ्ग हो जायगा, अतः असतकी उत्पत्तिकी 
सामग्री नहीं होती, यह मानना आवश्यक दै; इसलिए सामग्रीका अभाव 
तुल्य ही है ॥५१॥ 

कारणब्यापारके अनन्तर कार्यकी स्पष्ट अभिव्यक्ति होती दै; अतः 
उत्पत्तिसे पूर्वे मी कार्य सत्‌ ही है, असत्‌ नहीं; नृशुङ्गकी अनमिव्यक्ति 
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सत्यामपि हि सामग्र्यां वन्ध्यापुत्रो ह्सस्वतः । 


अभिव्यत्तयालम्बनत्वं न कदाचित्म्रपद्यते ॥ ४२ ॥ 
सदेव चेत्‌ सदा कार्यं घटः पिण्डकपालयोः । 
कालोऽपि चोपलभ्येतेत्येतच्चोद्यं न युज्यते ॥ ५३ ॥ 


असत्त्वप्रयुक्त नहीं होती, किन्तु सामग्रीविरहमरयुक्त होती है; इस शङ्काका 
निराकरण करते हैं--'सत्यामपि' इत्यादिसे । 

उक्त शङ्का ठीक नहीं दै, कारण किं आलोक आदि सामग्रीके 
रहनेपर मी घट आदिके सहृश वन्ध्यापुत्रादिकी उपलब्धि नहीं होती, इसलिए 
असत्त्व ही अनुपछब्धिमें प्रयोजक हे, साम्रीविरह नहीं, यह निश्चय होता 
है। वस्तुतः वन्ध्यापुत्र आदि अत्यन्त असत्‌ हैं और कार्याभाव अस्यन्तासत्‌ 
नहीं है, क्योंकि कार्यीभावकी उपलब्धि होती है ॥ ५२ ॥ 


यदि प्रकृत अनुमान द्वारा उत्तत्तिसे पूर्व कालमें एवं नाशसे उत्तर कालमें घट 
आदिकी सत्ता मानते हैं, तो सदा घटादिकी उपलब्धि होनी चाहिए, यह आशङ्का 
करते है--'सदेव चेत्‌ सदा? इत्यादिसे । 
नि यदि वर्तमान, अतीत और अनागत घट सदा सद्रूप है, तो वर्तमान कालमें 
जेसे घटकी उपलब्त्रि होती है; वैसे ही अतीत आदि कांलमें भी घरकी 
उपलब्धि होनी चाहिए, परन्तु उस काछमें उपलब्धि नहीं होती, इसलिए अनुपलब्धि 
ही अतीत आदि कालमें घट आदिकी सत्ताकी साधक अनुमितिकी प्रतिबन्धक 
है। पिण्ड और कपालका उपादान अतीत और अनागतके तासर्य्यसे है । पिण्डमें 
अनागत भावी घट रहता है, कपालमें अतीत घट रहता है, न्यायमतसे घट- 
भागभावका अधिकरण पिण्ड है और उसके ध्वंसका अधिकरण कपाळ है । कार्यके 
समवायी कारणमें तदष्व॑सप्रागभावकी स्थिति मानी जाती है ॥५३॥ 
न्यायमतमें सवेदा उपलब्धिकी आशक्का नहीं हो सकती, क्योकि उस कालमें 
घटका असत्त्व (अमाव) है, वर्तमान कारमें ही घरकी सत्ता है, इसलिए उसी कालमें 
ठ्य ET है । वेदान्तमतमें सदा घरकी उपलब्धिकी शङ्का होती है, 
आ आका मायभाव और ध्वंस कार्यकी सूक्ष्मावस्था ही हैं; तदतिरिक्त 
क सामभ्रीका अभाव है, इसलिए उसकी सदा उपरूब्धि नहीं होती, 
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विद्यमानत्वमात्रेण नाऽभिव्यक्तिर्भवेद्यतः । 
सद्वस्त्वेबाऽनमिव्यक्त तत्सामग्र्यां च लक्ष्यते ॥ ५४ ॥ 


यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि घटकी उत्पत्तिकी सामग्री ही उसकी उप- 
ढम्मकसामग्री है, अतः सामग्रीसद्भावकालमें घटकी उपलब्धिका प्रसंग हो सकता 
है; यह आक्षेप युक्त नहीं है, यह कहते हैं--'विद्यमानत्वमात्रेण' इत्यादिसे । 

वस्तुके विद्यमानत्वमात्रसे अभिव्यक्ति नहीं होती, क्योंकि विद्यमानतादशामें भी 
अभिव्यञ्ञक सामग्रीके अमावसे उसका उपळम्भ नहीं होता और सामभ्रीके रहनेपर 
उपढम्म होता है । अभिप्राय यह है कि केवल विद्यमानस्वको उपलब्धिका प्रयोजक मानते 
हो या सामग्रीकी सत्ताको! प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि जैसे जलाहरण आदि कार्य 
अनागत अवस्थामें विद्यमान घटसे नहीं होते, वैसे ही घटकी अभिव्यक्ति भी विद्यः 
मानखमात्रसे नहीं होती, जिससे कि अनागत कारमें विद्यमानकी उपलब्धिकी आपत्ति 
हो । द्वितीय पक्षमें अभिव्यक्ति-सामग्रीकी सत्ता अनागत आदि अवस्थामें दै नहीं, 
इसलिए उसकी अभिव्यक्ति नहीं होती। वस्तुतः कार्यमात्र दो प्रकारके होते हैं--एक 
अभिःयक्त और दूसरे अनमिव्यक्त-। प्रथम पक्षमें अमिव्यक्तिप्रयोजक- सामग्रीका 
अस्तित्व उसकी अभिव्यक्तिका साधन माना जाता है, अतः घट आदि काथेकी 
उत्पत्तिके अनन्तर आलोक आदिसे सहकृत चक्षुरादिका संबन्ध जब घटके साथ 
होता है, तब घट आदिकी अभिव्यक्ति होती है, अन्यथा नहीं । 

शङ्का--व्यक्त घट आदिमें जैसे उक्त सामग्री है, वैसे ही अनागत घट आरि. 
यदि विद्यमान ही हैं, तो उनके साथ भी इन्द्रियसन्निकर्ष आदि उपळम्मकसामम्री 
क्यों नहीं होती ! 

समाधान--अभिव्यक्त घट उद्भूत रूप आदि गुणोंसे विशिष्ट तथा अनावृत है 
और अतीतादि घट न तो उक्त गुणोंसे विशिष्ट ही हे और न अनावृत ही है । 
कपारादिसे पिण्ड आवृत है, अतएव उसके साथ इन्द्रियसन्तिकर्ष आदि संबन्ध नहीं 
हो सकता, इसलिए विद्यमान होनेपर भी उसकी सदा उपलब्धि नहीं होती । 
यदि कहो कि विद्यमानतादशामे अभिव्यक्तिसामग्री नियमसे रहती दै; अदृष्टा- 
वस्थामें भी अभिव्यक्त घट रहता है; अतएव अभिव्यक्तिसाधन ही तदुपरम्भक 
सामग्री दै, तो यह कहना भी असंगत है, क्योंकि उपलब्धिसाधन सामग्रीके 
विरहकालमें अभिव्यक्त तथा वर्तमान घटादि अलुपछभ्थमान ही रहते हैं। 
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यदि सत्‌ नियमसे व्यज्यमान ही रहते हैं, यह नियम मानियेगा, तो ज्ञान तो 
न्यायमतसे क्षणिक है, अतः विषयमें--घटादिमें--भी क्षणिकत्वकी आपत्ति होगी 
और घटादि वस्तु अक्षणिक है, यह सिद्धान्त ही असङ्गत हो जायया। इस 
विषयमे योगाचारका कहना है कि विषय भी क्षणिक है, स्थायी नहीं । 

अच्छा तो योगाचारके मतकी भी समीक्षा कर लेनी चाहिए । यदि ज्ञान 

और विषय --ये दोनों क्षणिक हैं और समान समयमें ही प्रतीत होते हैं, तो दो 
पदार्थ माननेकी आवश्यकता नहीं है, क्योंकि ज्ञानका ज्ञेयमें अथवा ज्ञेयका ज्ञानमें 
अन्तमीव करना चाहिए । यदि ज्ञानका ज्ञेयमें अन्तर्भाव करते हो, तो प्रमाण और 
प्रमेयका भेद नहीं होगा, क्योंकि प्रमाणज्ञानके प्रमेयमें अन्तर्गत होनेसे प्रमेयमात्र: ही 
अवशिष्ट रहा; कोठ्यन्तर नहीं, ऐसी परिस्थितिमें प्रमाणसे प्रमेयकी सिद्धि 
नहीं हो सकती, क्योंकि विषयविषयिभाव भेदमें होता है; अभेदमें नहीं । प्रमाण 
यदि प्रमेयात्मक हुआ; तो प्रमेयकी भी सिद्धि नहीं हो सकती; क्योंकि प्रमाणका 
विषय ही प्रमेय कहलाता है । यदि प्रमाण विषयी ही नहीं है, तो तद्विषय प्रमेय 
केसे होगा ! एवं विषयका ज्ञानमें अन्तर्भाव माननेपर भी यही दोष है । मेय यदि 
मानसे अभिन्न है, तो भी पूर्ववत्‌ भेद तो सिद्ध होगा नहीं, अतएव मेदनिबन्धन 
्रमाणप्रभेयमाव ही ढप्त हो जायगा तथा प्रमेयकी असिद्धिसे पूर्ववत्‌ प्रमाणकी 
भी असिद्धि होगी । 


यदि प्रमेय नहीं है, तो उसका करण प्रमाण कैसे होगा? विषयके बिना विषयी 
नहीं माना जा सकता, अतएव सप्तम रसका व्यञ्जक प्रमाण नहीं होता, इस 
प्रणाढीसे प्रमाण और प्रमेयकी असिद्धि द्वारा शुन्यतामें अन्ततः पर्यवसान होगा, 
इसलिए विज्ञानवाद माननीय नहीं है । [ 


शङ्का अच्छा तो स्थायिवादमें भी कार्यकी उसपत्तिसे पूर कार्यकी 
अनुपलब्धि सबके अनुभत्रसे सिद्ध है, इसमें किसीको विवाद नहीं है । विवाद 
केवळ अनुपलब्धे प्रयोजकांशमें है, सो मी विचारणीय है । अनुपलब्धिका 
क A असत्त्व है या सामग्रीका अभाव : दोमें से एक पक्षके निश्चयके 
ना संशय निवृत्त नहीं हो सकता और संशयके रहनेपर कार्य 
सत्ता भी सिद्ध नहीं हे सकती । bens. 


समाधान--ठीक है; कार्यकी अनुपलब्धिका प्रयोजक सामग्रीका अमाव ही है, 
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असत्त्व नहीं, अन्यथा कार्यकी तरह कारणकी भी सत्ता सिद्ध नहीं होगी । 
कारणकी सत्ता श्रुति, अनुमान आदि प्रमाण द्वारा पहले सिद्ध की जा चुकी है । 
शक्का--कार्यसत्ताकी सिद्धिसे कारणसत्ताकी सिद्धि क्यों नहीं होगी ! 
समाधान--कार्य और कारण, पिता और पुत्रादिके सदश, परस्पर सापेक्ष हैं, यह 
लोकप्रसिद्ध है। यदि कार्य है नहीं, तो उसका कारण कौन और केसे हो सकता है ! 
सप्तम रसके न रहनेसे ही उसकी अभिव्यक्तिकी करण अन्य इन्द्रिय नहीं मानी 
जाती; अतः कार्य और कारणके विषयमें मी यही माना जायगा अर्थात्‌ इन 
दोनोंमें एकके सिद्ध न हेनेसे दूसरेकी मी सिद्धि नहीं हा सकती । उक्त प्रमाणोसे 
कारणकी सिद्धिका समर्थन कर चुके हैं, इसलिए उत्पत्तिसे पूर्वमें भी कार्यकी सत्ता 
मानना आवश्यक है । 
शङ्का- कार्यके अभावसे कारणका अभाव क्यों होगा ? क्योंकि कारण-- 
समवायी- मृत्तिका, असमवायी--उसके अवयवोंका संयोग और निमित्त- दण्ड, 
कुलाळ आदि ये तीनों कारण-स्वरूपसे उपछब्धिगोचर होते हैं; अतएव सिद्ध 
ही हैं, असिद्ध कैसे होंगे ! 
समाधान--ये तीनों व्यापारविशिष्ट होकर कारण होते हैं अथवा स्वसत्ता- 
मात्रसे £ दोनों तरह वे कार्यके कारण नहीं हो सकते और अन्त्य पक्षमें उत्पत्तिके 
समयमें वे स्थिति और ढयके मी कारण हैं, इसलिए उत्पत्ति, स्थिति और रूय-- 
ये तीनों कार्य एक ही समयमें होने चाहिएँ एवं स्थितिंकालमें तथा लयकालमें 
तीनोंको रहना चाहिए । तीनों कार्योके कारण तीनों समयमें हैं, उत्पत्तिके कारण 
मिट्टी, दण्ड, कुछाल आदि हैं । मृत्तिकामँ घटकी उत्पत्ति होती है, इसीमें घरकी 
स्थिति रहती है । अनियत देशप्रसक्तिके निराकरणके लिए समवायी कारण मानते हैं 
तथा मृत्तिकामें ही घटका लय होता है, क्‍योंकि समवायी कारणें प्रध्वंस रहता है, 
यह सिद्धान्त नैयायिकोंका ही है, अतः तीनोंकी कारण मृत्तिका स्फुट ही है। दण्ड 
जैसे उत्पत्तिमं निमित्त कारण है, वैसे ही नाशमें भी निमित्त कारण है । दण्डसे 
घट फोड़ा जा सकता है, कुलाळ भी फोड़ सकता है; तथा स्थितिमें भी कुछाल, 
दण्ड आदि कारण हो सकते हैं, चेतन तो तीनोंमें कारण होता है । 
यद्यपि इन तीनों कार्योमें--इन कारणोंका व्यापार प्रथकू-एथक्‌ है; तथापि 
स्त्रसत्तामात्रसे कारण है, यह पक्ष मानकर यह दोष होता है और सत्तामात्रसे 
थे तीनों कारण हैं, यह माननेसे सत्ता सब जगह है, अतः सब जगह कार्यकी 
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अविज्ञातो ज्ञातमिष्टो ह्ञायमानोऽथ विस्तृत) । 

स्यते स्मृत इत्येवं सन्नेवं बहुधोच्यते ॥ ४४ ॥ 

ठोके सामग्रयभावाद्वा इंब्याद्याब्वतितोऽथवा । 

सन्‌ घटोऽपि न इश्येत पिण्डस्थो नेक्ष्यते इतः ॥ ५६ ॥ 


उत्पत्ति हे जायगी, यह भी दोष है । यह दोष हो, परन्तु फिर भी कार्यकारण- 
भाव तो सिद्ध होता ही है, इस प्रकार कार्यकारणभाव माननेसे घटा्थी 
पुरुषकी नियमसे मृत्तिकाके आनयनमें प्रबृत्ति नहीं होगी । उक्त कायार्थीकी 
मृदादि कारणमें नियमसे प्रबृत्ति होती है; अतः सत्तामात्रसे कारण कहना ठीक 
नहीं है और समवायी आदि तीन ही कार्यके कारण हैं, यह नियम भी असंगत 
होता है । सचा तो सबमें समान दी है, फिर ये ही क्यों कारण दै ! सत्तासे 
समान तो अन्य भी हैं । प्रथम कह्पमें यदि तीनों कारण व्यापारविशिष्ट हो मिल 
कर कार्य करते हैं, तो व्यापारविशिष्ट भी कार्य है अथवा अकार्य है ! प्रथम 
पक्षमें यह भी कारणत्रयकी अपेक्षा करेगा, अन्यथा कारणत्रयके बिना भी कार्यापत्ति 
होगी | इस प्रणाळीसे वह भी कार्य होगा, तो फिर अन्यकी अपेक्षा अवश्य होगी 
इस प्रकार अनवस्था होगी; प्रथम पक्षमें कारण सदातन है, अतः सदा 
कार्यकी आपत्ति होगी। अतः. उत्पत्तिसे पूर्व घट अंपने कारणमें है और यह नियम 
नहीं है कि जो रहती है, वह उपलब्ध ही होता है । प्रथ्वीके नीचे जल अवश्य 
रहता है, पर बिना खोदे उपढब्ध नहीँ होता । प्रमाण केवल वस्तुके ज्ञानका 
जनक है, वस्तुसत्त्वका साधक नहीं, वस्तु स्वयं ही सत्‌ या असत्‌ होती है ॥५४॥ 
उक्त प्रकारसे सत्तसाधक प्रमाणको बतढाकर व्यव 
ही मको त कर व्यवहारसे भी यही सिद्ध होता 
सत्‌की सतत उपलब्धि होती ही है; यह नियम नहीं है, क्योंकि 
अविज्ञात,: जाननेके लिए इष्ट, ज्ञायमान, विस्मृत, स्मर्यते, स्मृत, इस 
प्रकार सदू अर्थ भी अनेक प्रकारसे व्यवहृत होते हैं। असनिहित सत्‌ 
अर्थ 'अविज्ञात और ज्ञानेच्छाका विषय कहलाता है। प्रायः भावीमें. ऐसा 
व्यवहार होता है । ज्ञायमान--इसका वर्तमान विषयमे तात्पर्य है | समयते, स्मृतः 
य 044 ला विषयकी सत्ताके साधक हैं, इस रीतिसे घटादि 
i था नाशके अनन्तर भी सत्‌ ही हैं, असत्‌ नहीं ॥ ५५ ॥ 
इत्यादि । घटादिकी अनुपढब्धि छोकमे दो प्रकारसे होती है-- 
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साक्षात्कारजनक विषयेन्द्रियादिसन्निकर्ष सामग्रीके अभावसे अथवा कुड्यादिके 


आवरणसे । इन दोनोंके कारण सत्‌--वर्तमान--घट भी उपलब्ध नहीं होता | 

सारांश यह है उत्पन्न घटादिके कुड्यादि और अनुपन्नके कारण आवरण 
होते हैं; इस प्रकार आवरण दो प्रकारके हैं । 

शङ्का--वेदान्ती लोग कार्य और कारणका अमेद मानते हैं । यदि कार्यका 
कारण आवरण होगा, तो घट और कुढाढके सइश कार्यकारणका भी मेद 
मानना पड़ेगा । 

समाधान--मृदादि कारणसे घटादि कार्य व्याप्त हैं; घटादि नाम-रूप 
मृत्तिकासे तिरोहित रहता है; कार्यका नामरूपतिरोधायक ही कारण कहलाता है । 
तिरोधायक ही आवरण कहलाता है; अतः कुड्यादिकी तरह उसमें मेद नहीं माना 
जाता, कुड्यादि उक्त प्रकारसे नामरूपके तिरोधायक नहीं हैं । 

शङ्का--कार्य यदि कारणमें है तो कारणसे व्याप्त हो सकता है; पर 
देसा है नहीं, क्योंकि कारण कार्यसे पूर्व क्षणमें रहता है और कार्य उत्तर क्षणमें 
रहता है, अतः भिन्न क्षणमें रहनेवालोंका आधाराधेयभाव कैसे हो सकता है : 

समाधान-- मृत्तिकाको घटकी कारण मानकर यदि कहते हो कि घटका कारण 
पूर्वक्षणमें रहता है, तब तो कारणकी तरह घटादि कार्यकी मी सत्ता पूर्वक्षणमें 
सिद्ध होगी, क्योंकि कारण और कायं ये दोनों परस्पर सापेक्ष हैं। यदि कार्य पूर्व 
क्षणमें नहीं है, तो कारण मी पूर्व क्षणमें नहीं रह सकता । यदि कारणकी पूर्वक्षणमें 
सत्ता मानते हो, तो उसमें रहनेवाळा कार्य मी पूर्व क्षणमें सिद्ध ही होता है, अतएव 
यह भी आक्षेप निरस्त हुआ कि कारण पूर्वक्षणमें है और कार्य उत्तर क्षणमें । 
विभिन्नक्षणवर्तियोंका आधाराधेयभाव नहीं होता | कारण और कार्य दोनों स्थिर हैं, 
क्षणिक नहीं हैं । पूर्वोत्तर दोनों क्षणोंमें कारण और कार्य ये दोनों हैं, अन्यथा 
परस्पर असम्बद्धोंका हिम और बिन्ध्यके सहश कार्य-कारणभाव ही नहीं होगा १ 

शक्का--यदि उत्पत्तिसे पहले मी कार्य-कारणमें है, अतः दोनों सत्‌ हैं और 
कारण कार्यके अभिव्यञ्जक हैं, तो पूर्व क्षणमै कारणसे इतर कुड्यादि तो व्यव- 
घायक है नहीं, कारणको ही व्यज्ञक कहते हो, तो फिर उस समय घरकी उपलब्धि 
क्यों नहीं होती £ इससे ज्ञात होता है कि उत्पत्तिसे पहले काय असत्‌ ही है। | 

समाधान--प्रथुवुन्नोद्र स्वाकारविशेषसे घटकी 'उपलब्धि चाहते हो या 
सदूरूपसे ! प्रथम पक्षमें मृदादि कारणकी पिण्डादि कायोन्तररूपसे अवस्थिति दै 
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आदृतत्वादिति मः पिण्डेनेव तदाइतिः । 
न पिण्डस्थो घटः किन्तु मन्िष्ठः पिण्डसंइतः ॥ ५७ ॥ 
Co ली ताक 
और उसी कार्यान्तरसे घट आदृत है, इसलिएं स्वाकारविशेषरूपसे उपरू्ध नहीं 
होता । द्वितीय पक्षमें सद्रूप कारणसे उसकी उपलब्धि होती ही है ॥५६॥ 
“आवृतत्वादिति ब्रूमः'--इत्यादिसे । 
प्रश्न -यदि उत्पत्तिसे पूर्व घट है, तो वह उपलब्ध क्यों नहीं होता ! 
उत्तर--पिण्डसे आइत है । 
प्रश्न--पिण्ड तो घटका कारण होनेसे व्यज्ञक है, वह तिरोधायक कैसे £ 
उत्तर--पिण्ड घटका कारण नहीं है, किन्तु मृत्तिका कारण है । जो कार्यमें 
अनुवृत्त रहता है, वही कारण होता है । घटमें मृत्तिकाकी अनुइति है, पिण्डकी 
नहीं । इसलिए मृत्तिकामें रहनेवाले घटका पिण्डसे आवरण होता है । सारांश यह है 
कि सामान्याकारसे घटकी उपलब्धि तो इष्ट ही है, विरोषाकारसे घटकी उपलब्धि 
क्यों नहीं होती £ यह प्रश्न है । यदि कहें कि विशेषाकारसे घट अपने कारणमें 
नहीं दै, इसलिए उसकी उपलब्धि नहीं होती, तो उत्पत्तिसे पूर्व मी विशेषाकारसे 
घट अपने कारणमें नहीं है और कारणव्यापारके अनन्तर विशेषाकारसे उतपन्न होता 
है, ऐसा अङ्गीकार करनेसे असतूकी उत्पत्ति होती है, यह मानना पड़ेगा । यदि विशे- 
षाकारसे मी घट अपने कारणमें है यह कहें, तो उपलब्ध क्यों नहीं होता ! और 
कारणब्यापार भी ग्यर्थ है, क्योंकि घटकी उत्पपिके लिए ही दण्ड, चक्रादिके 
व्यापारकी अपेक्षा होती है । यदि घट सिद्ध ही है, तो उतपन्नके लिए जैसे 
णा होता, वैसे ही आपके मतसे कमी भी कारणव्यापारकी अपेक्षा 
उत्त--ठीक है, यद्यपि उतपतिसे पूर्व भी विशेषाकारसे अपने कारणमें 
घट है पर उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि वह पिण्डादि कासे आवृत है । कारणें 
ह हा रहते हैं। एक कार्य दूसरे कार्यका आवरक होता है- और जो 
बत पा रहेगा वह अनागत और अतीत दोनों इतरके कार्योका तिरोधायक 
होता है, जैसे मृत्तिकामें घट और पिण्ड दोनों कार्य रहते हे पेण्डकी 
[य रहते इ, किन्तु जबतक पि 
बार रहेगी, तबतक अनागत घटकी अभिव्यक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि 
पिण्ड आवरक है एवं घरकी सच्ादशामै यपि अतीत पिण्ड मृत्तिकामें हैं, तथापि 
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कुभ्मदेशाङ्विअदेशः कुष्याचावरण भवेत | 

अभिन्नदेशपिण्डेन इम्भ आत्रियते कथम्‌ ॥ १८ ॥ 
अभिव्यक्त नहीं होता, क्योंकि वह घट कार्यसे आवृत रहता है। इसी प्रकार 
अन्य कार्योंकी अभिब्यक्ति अन्य कार्यवश नहीं होती । 

तम) भित्ति आदि आवरण भिन्न देशमें रहकर घटके आवरक होते हैं, जिस 

जगह घट रहता है, उससे भिन्न देशमें मित्ति, अन्धकार आदि रहते हैं, वे 
घटाद्यमिव्यक्तिके तिरोधायक देखे जाते हैं । पिण्ड और: कपार घटके समानदैश- 
रूप मृत्तिकामें ही हैं, इस कारण उक्त आवरकसे विलक्षण होनेके कारण 
वे आवरक केसे हो सकते हैं! ॥ ५७ ॥ 


'कुम्भदेशा ० इत्यादि । भाव यह है कि पिण्ड आदि घट आदिके आवरक - 


हैं, इसमें कुछ प्रमाण नहीं है, प्रत्युत अनुमानसे पिण्डादिमें घटादि अनावरकत्व ही 
सिद्ध होता है, जैसे 'पिण्डादि न घटाद्यावरणस्‌ , समानदेशत्वात्‌ , यत्‌ यस्य आवरणं 
न तंत्तेन समानदेशस्‌, यथा कुब्यादि न तेन समानदेशम्‌, समानदेशश्चेद 
तस्मान्न तदावरणम्‌। और असमानदेशमें ही प्रतिबन्धकत्व है, यह नियम 
भी नहीं दै, क्‍योंकि समानदेश भी क्षीर नीरकी अभिव्यक्तिका प्रतिबन्धक 
होता दै, इसलिए उक्त अनुमान आमास है। और समानदेशल्व कैसा 
विवक्षित है; क्या एकाश्रयत्व विवक्षित है या एककारणकत्व ? प्रथम पक्षमें 
एकपात्रमें स्थित क्षीर नीरकी अभिब्यक्ति आवरक होता है; अतः 
उक्त हेतु ‹ विरुद्ध दै । द्वितीय पक्षमें घट और कपारकी कारण मृत्तिका ही 
है; अतः समानकारणक पिण्डसे घटका आवरण कैसे होगा ! क्षीर, नीर आदि 
भिन्नकारणक हैं, इसलिए उनमें आवरणमाव हो सकता है। ठीक है, 
यहाँपर भी इष्टि दीजिये; घटादिकी अवस्थामें जो कपाल आदि कार्य हैं, चे आपके 
कथनके अनुसार घटादिके आवरक नहीं हैं, क्योंकि दोनों कार्योंकी कारण उक्त 
अवस्थासे विशिष्ट मृत्तिका एक दी है, पर पिण्ड और घटके विषयमै यह बात 
नहीं दै, जिस अवस्थाविरोषसे विशिष्ट सूतिका पिण्डकी कारण है, उससे विलक्षण 
अवस्थाविरोषसे विशिष्ट मृत्तिका घटकी कारण है, अतः अवस्थाविशेषके 
भेदसे मृत्तिका भी भिन्न होकर उक्त कायाँकी कारण होगी, अन्यथा दोनों 
¢३ 
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एकस्मिन्नेव वियति चान 'तेजोऽभिभूयते | 
सौरेण तेजसा तद्वतिण्डेना55व्रियताँ घटः ॥ ४५ ॥ 


कार्योकी एक कालमें सत्त्वापत्ति हो जायगी, अतः समानकारणकत्वरूप हेतु 

प्रकृतमें असिद्ध है, इसलिए अनावरकत्वका अनुमान आभास है ॥ ५८ ॥ 
(एकस्मित्नेव' इत्यादि । यद्यपि एकपात्रमें दुग्ध अधिक हो और जरु 
थोड़ा हो, तो दूधके सम्मिश्रणसे जलका विवेक नहीं होता तथापि दुरधके 
साथ जढका भी प्रत्यक्ष होता है, इसलिए इष्टान्त देते हैं कि जैसे एक. 
ही आकाशमें सूर्य और नक्षत्रगण हैं परन्तु सूर्यके आलोकसे नक्षत्रोंका अभिभव 
नेसे वे प्रत्यक्ष नहीं देख पड़ते, यह सबके अनुभवसे सिद्ध है, वैसे ही 
एक ही सृच्तिकामें पिण्ड और घट हैं, इसलिए पिण्डसे घटकी आवृति होती है । 
 शङ्का-पिण्ड मृत्तिकामें है, किन्तु घट तो अपने समवायी कारण 
कपालमें है, मृत्तिकामें नहीं, इसलिए वह स्वतः ही मिन्नदेश है, एकदेशस्थ नहीं, 
अतः कुड्यादिके . सहश पिण्डादि आवरक - अनायाससे ही हो सकते हैं, फिर 
एकदेशस्थत्वकी शङ्का और एकदेशस्थ ही आवरक होता है, यह सिद्ध 
करनेके लिए प्रकृत दृष्टान्तका प्रदर्शन निष्प्रयोजन है । 
समाधान--नहीं, निष्प्रयोजन नहीं है, क्योंकि यह आरम्भवादी तार्किकोंका 

मत है। उनके मतसे अवयव और अबयवी अतिरिक्त हैं, अतएव अवयबोंमें 
अवयवी समवायसे रहता है। परन्तु यह मत वेदान्तियोंको मान्य नहीं है, 
कारण कि कार्य और कारणका अभेद ही विचारसे सिद्ध होता है, अन्यथा 
तन्तुकी अपेक्षा पटमें पृथक्‌ परिमाण मानना पड़ेगा जो सर्वथा असंगत है । 
परिमाणवत्त्त ही द्रव्यका निदुष्ट लक्षण है। एक सेर सुतसे जो कपड़ा बनता 
है, वह दो सेरका नहीं होता। एवं एक तोळे सोनेकी बनी मुद्रिका दो 
तोलेकी नहीं होती, क्योंकि सूत ही आतान-बितानरूप विशेषाकारसे संपन्न 
पट है और मुद्रिकाकारापन्न सुवर्ण ही अंगूठी है, अतिरिक्त नहीं। इस 
प्रकार कारण और कार्यका अभेद मानकर पिण्ड और घट--ये दोनों कार्य 
एक ही मृत्तिकामे हैं, इसलिए उक्त दृष्टान्त आवश्यक है । 

« रक्षा यदि कारण और कार्यका अमेद मानते हैं, तो उनका आधाराघेय- 
भाव नहीं ददो सकेगा | कितना भी नट विचित्र खेल करे, प्र अपने कंघेपर 
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स्वयं नहीं चढ़ सकता, कारण कि एक ही क्रियाका कर्ता और कर्म एक 
नहीं होता, यह नियम है । और मृत्तिकाकी अनुवृत्ति जैसे पिण्ड, कपाळ आदियें 
होती है, वैसे ही मृत्तिकासे अभिन्न होनेके कारण पिण्डकी भी उत्तरोत्तर कार्योमे 
अनुवृत्ति होनी चाहिए, पर होती नहीं । एवं अमेदपक्षमें और मी दोषै 
“मृदू घटः? सुवर्ण कुण्डढम्‌' यह सामानाधिकरण्य प्रतीति नहीं बन सकती, 
क्योंकि अत्यन्ताभेद होनेपर “घटो घटः? की तरह उक्त प्रत्यय भी असंगत हे 
जायगा। और दूरसे सुवणेमात्रके देखनेपर कटक आदि विशेषकी जिज्ञासा अनुभव- 
सिद्ध है । जिज्ञासा अज्ञात विषयकी होती है, ज्ञातकी नहीं, क्योंकि विषयका 
ज्ञान विषयकी जिज्ञासाका निवर्तक है। कटक और सुवर्ण यदि अभिन्न हैं, 
तो सुवर्णके देखनेपर उससे अभिन्न कटक आदिका भी ज्ञान हो ही जायगा, फिर 
जिज्ञासा न होनी चाहिए, लेकिन होती है; इसलिए सुवर्ण आदिसे कटक 
आदिका मेद मानना चाहिए एवं एकका दो बार भान होना चाहिए । 
सुवणेके कटकको देखनेपर सुवर्ण कटकसे अभिन्न है, अतः सुवण और कटक- - 
इन दोनोंकी प्रतीति साथ होनी चाहिए । तथा कटक और कटकसे अभिन्न 
सुवर्ण की भी साथ ही प्रतीति- होनी चाहिए, पर होती नहीं । एबं 'कटकं 
सुवर्णम्‌? के सहश 'कटकं कुण्डलम्‌’ ऐसा भी कटक और कुण्डलका सामाना- 
धिकरण्य प्रत्यय हाना चाहिए, कारण कि सुवणेसे अभिन्न कटक और कुण्डळ 
ये दोनों हें । अतः कटकसे अभिन्न सुवर्ण और सुवर्णसे अभिन्न कुण्डल है, 
इसलिए “तदमिन्नामिन्नत्य तदमिन्नखम्‌” इस न्यायसे उक्त प्रतीतिकी आपत्ति 
स्फुट है, इत्यादि । 

समावान--पिण्डरूपसे और घररूपसे कार्यकारणभाव नहीं है, किन्तु मृत्तिका- 
रूपसे और घटरूपसे ही कार्यकारणभाव माना जाता है, इसलिए मृत्तिकाकी अनुवृत्ति 
होती है, पिण्डादिकी नहीं । “मदू घटः? इत्यादि सामानाधिकरण्यमतीतिके लिए 
सर्वथा अभेद नहीं दै, किन्तु भेदसहिष्णु अभेद मानते हैँ अर्थात्‌ मेद और 
अभेद दोनों मानते हैं। भेद मानते हैं, इसलिए सुवर्णका ज्ञान होनेपर भी 
तत्काये कटक आदिकी जिज्ञासा होनेमें कोई आपत्ति नहीं है । एवं एकका 
दो बार भान भी नहीं हो सकता । तथा कटक, कुण्डल आदिके परस्पर सामाना 
धिकरण्यप्रत्ययकी आपत्ति मी नहीं हो सकती । सारांश यह है कि अभेद पक्षमे 
प्रसक्त दोषोंका परिहार भेदपक्षसे हे जाता है । 
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एकस्यां सुदि पिण्डाद्याः कार्याः सन्ति सहसशः । 

यस्याऽभिव्यक्तिसामग्री स्यात्तेनाऽन्येऽत्र संबताः ॥ ६ ह यस्यामिव्यक्तिसाम्री स्पाधेनाश्नान्न साता ३९ 
तद्धा अमेद और मेद- नै दोनों विरुद्ध धर्म एकमें कैसे रह 
सकतें हैं ? यदि दो विरुद्ध धर्मोकी एकमें मानो, तो गोत्र और अश्वत्वका भी 
एकत्र समावेश हो जायगा । भावोंमें विरोध अभाव द्वारा दी होता है। यदि 
भाव और अभावका विरोध नहीं होगा, तो भावोंका भी विरोध सदा शान्त 
हो जायगा । 

समाधान--ठीक है, समसत्ताक भाव और अभावमें अवइय विरोध है, 
व्यावहारिकसत्ताक भाव और अभाव एक आश्रयमें नहीं रह सकते, इसढिए 
भेद और अभेदसे एककी व्यावहारिक सत्ता और दृसरेकी पारमार्थिक सत्ता 
माननेमें कोई दोष नहीं है। 
. शङ्का अच्छा तो किसकी पारमार्थिक सत्ता है और किसकी व्यावहारिक £ 
समाधान--अमेदकी पारमार्थिक सत्ता और भेदकी व्यावहारिक सत्ता है । 
शङ्का--क्यों ! 
समाधान--मेदकी पारमार्थिक सत्ता माननेमें आपत्ति यह है कि 
अभेद एक है और मेद मिद्यमान दो पदार्थांकी अपेक्षा रखता है, अनुयोगी 
और प्रतियोगीके बिना भेद नहीं बन सकता, इसलिए भेदका उपजीःय 
अभेद है। अभेदकी सिद्धिमँ भेदकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि अभेद एक है। 
और अमेदमें छाघव मी है । 'मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌? इत्यादि श्रुतिसे कारण परमार्थ 
सत्‌ दै, और कार्य अनादि अविद्याप्रयुक्त सदसत्से अनिर्वचनीय है, यह 
वेदान्तियोंका परमसिद्धान्त है । इस सिद्धान्तके अनुसार अवयबों द्वारा एथक्‌ 
अवयवोंका आरम्भ नहीं होता, किन्तु मृत्तिकाकी विविध अवस्थाओंमें तत्‌ तत्‌ 
कार्यका व्यवहार होता है ॥ ५९ ॥ 

अच्छा पिण्ड यदि मृत्तिकाका कार्य है, तो घटावस्थामें भी घटकी तरह 
पिण्डका भान क्यों नहीं होता, इस शङ्काका निराकरण करते हैं-- 
“एकस्यां 5 इत्यादि से । 

एक ही मृसिकामे पिण्ड, कपाल, घट, शर्करा, चूर्ण आदि हजारों कार्य 
होते हैं, उनमें जिसकी अभिव्यक्तिसामग्री होती है उस सामग्रीसे अन्य 
काये आइत . हे. जाते हैं, इसलिए दुसरेका भान नहीं होता । जैसे पिण्डरूप 
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पिण्डेनाऽऽब्नियते कुम्भ; कुम्मेना$पि कपालकम्‌ । 
कपालेनाऽऽव्ृतः कुम्भ एवमन्योन्यसंब्वतिः || ६१ ॥ 

कार्यकी अभिव्यक्तिकी जनक सामग्रीके रहनेपर पिण्डकी ही अभिब्यक्ति नियमसे 
होती दै, कपाळ, घट आदिकी नहीं होती । यद्यपि पिण्डावस्थामें भी कपाङ, घट 
आदि हैं, किन्तु वे पिण्डरूप कार्यसे आवृत हैं, इसलिए उनकी अभिब्यक्ति नहीं 
होती । अभिम्यक्तिके न होनेसे यह निश्चय करना अयुक्त है कि उस अवस्थामें 
कार्यान्तर है ही नहीं । यदि उनकी सत्ता न होती, तो उनकी उससे अमि- 
व्यक्ति कभी नहीं होती । उक्त कारणसे उक्त कार्योकी अभिव्यक्ति होती है, अतः 
उत्पत्तिसे पूर्वे तथा नाशके अनन्तर अपने कारणमें कार्य रहता दै । नैयायिक 
मी घटादिका प्रागभाव तथा ध्वंस उसके समवायी कारणमें मानते हैं, उनके मतमै 
अभाव भावसे भिन्न एक अळग पदार्थे है । अपने मतमें अभाव मावान्तरात्मक है, 
तत्त्वान्तर नहीं है, क्योंकि यह सिद्धान्त द--“भावान्तरममावोऽन्यो न कश्चिदनिरूप- 
णात्‌? अन्योन्यामाव जैसे भावान्तरात्मक है, वैसे संसर्गाभाव भी भावात्मक ही है, 
प्रागभाव उत्पत्स्यमान वस्तुकी सक्ष्मावस्थास्वरूप है और ध्वंस स्वकारणमें लीन 
बस्तुकी सूक्ष्मावस्था ही है, वस्तुसे अतिरिक्त नहीं, अतएव “घटः उप्पस्यते नष्टः? 
इत्यादि प्रतीति उपपन्न होती है, अन्यथा उक्त प्रतीति ही निराउम्बन हो 
जायगी, क्योंकि अतीत और अन!गत अवस्थामें जब वस्तु है ही नहीं, तब सालम्बन 
मतीति होगी कैसे इसलिए अतीतादि अवस्थाओसे युक्तं विषय ही उक्त 
प्रतीतिका अवलम्बन माना जाता है, इत्यादि विशेष फिर कहेंगे ॥ ६० ॥ 

“पिण्डेनाऽऽव्रियते' इत्यादि । पिण्डसे घट आवत होता है, पिण्डावस्थामें 
अनागत घट मृत्तिकामें है, किन्तु पिण्डरूप मृत्तिकाके कार्यसे आइत होनेसे अमि- 
व्यक्त नहीं होता, एवं कुम्मसे कपाळ आबृत होता है, इसलिए कुम्मकी 
अवस्थामै कपाळकी अभिव्यक्ति नहीं होती । 

शङ्का-कुम्मसे कपालका आवरण कहना तो ठीक नही है, कारण कि 
कुम्भकी प्रतीतिके समय कपालका भान होता है । हां, यह बात दूसरी है कि 
घटके समय पिण्डका मान नहीं हेता, अतः उसे पिण्डका आवरण मानें । 

समाधान--दो कपाछोसे घटका आरम्भ होता है, घटके आरम्भसे पहले जैसे 
दो कपाछोंकी पृथक्रूपसे प्रतीति होती है, वैसे घटदशामें प्रतीति नहीं 
होती, इस तात्पयसे कुम्मसे कपालका आवरण कहा गया है ॥ ६१ | . 
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कुम्मेनेव कपालाख्याः इम्भांशा भान्त्यतो घट; । 

न कपाठेरावृतश्वेनन विभक्तैस्तदादतेः ॥ ६२ ॥ 

यदि पिण्डाइतिः कुम्भः छुलालस्तहिँ साधने! । 

भङ्गायैवाऽऽवृतेयैलले कुर्यात्न॒ घटनिर्मितौ ॥-६३ ॥ 

एवं चोदयतस्तेऽत्र कोऽभिग्रायस्तमीरय । 

किमुत्पत्ति यारयसे किं वा दण्डादिसाधनस्‌ ॥ ६४ ॥ 

आद्य इहो द्वितीये तु मा दण्डादि निवार्यताम्‌ । _ 

च्यात 

ही कि माय ही-कुम्मके अंशभूत कपालका भान होता है, 
इसलिए कुम्म कपालसे आइत होता है, यह कहना अनुभवविरुद्ध है। 

समाधान--कपालमें जिस समय घटका ध्वंस होता है, उस समय दो कपालोंमें 
) घर लीन होता दै । यद्यपि उस कालमें सूक्ष्मरूपसे घट उक्त कारणमें है अवश्य, 
) किन्तु कपालछूप कार्यसे आग्रृत है, अतः पूर्वमें प्रतीत नहीं होता, इसलिए आवरण 
कहना समुचित ही है, इसी अभिप्रायसे 'ना5सतो विद्यते भावो नाऽमावो विद्यते 

संतः? इत्यादि श्रीमगवद्वाक्य है ॥ ६२ ॥ 

“यदि पिण्डावृति!? इत्यादि । यदि पिण्डका आवरण घट है, तो कुलाळूको 
दण्ड, चक्र आदि साधन द्वारा आवरणके विनाशके लिर ही प्रय करना 
चाहिए, घटकी उत्तत्तिके लिए नहीं । तात्पर्य यह है कि यदि पिण्ड द्वारा उत्पत्त्य- 
मान घट आवृत है, तो उसकी अभिव्यक्तिके लिए पिण्डके विनाशमात्रका यल 
करना चाहिए, घंट बनानेके लिए नहीं, क्‍योंकि घट तो मृत्तिकामें है ही; 
अतः आवरणका भङ्ग करनेसे वह स्वयं अभिव्यक्त हो जायगा; पर छोकमें देखा जाता 
है, तो यही प्रतीत होता है कि “घट बनावे' ऐसा सङ्करप करके ही घट आदिके 
निमोणमें कुलार आदिकी प्रवृत्ति होती है, 'प्रतिवन्धकका विनाश कर घटकी 
अभिव्यक्ति कर! ऐसा सक्कल्प कर उक्त कायीर्थी उस कार्यमें प्रबृत्त नहीं होता, 
इसलिए सत्कार्यवाद ठीक नहीं है ॥ ६३ ॥ 

(एवं चोदयत इत्यादि । इस आक्षेपसे आपका अभिप्राय क्या है, सो 
स्पष्ट कहिए, क्या घटकी उत्पत्ति रोकना चाहते हैं. अथवा दण्ड आदि साधनका 
निराकरण करना आपको अभीष्ट हे! | ६४ ॥ 


'आद्य इष्टो इत्यादि । प्रथम पक्षमें घटकी उप्पत्तिका वारण तो इष्ट ही है, 
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घटाभिव्यक्तिहेतुत्वाद्‌ ग्राह्म॑ दण्डादिसाधनम्‌ || ६४ ॥ 
अनेकसाधना यस्मादभिव्यक्तिर्जगत्यसौ । . 

बस्तुभेदादतो लोकसिद्धं साधनमिष्यताम्‌ ॥ ६६ ॥ 

दीपेन व्यज्यते रूपं नवनीतं तथा घटः | 

दण्डादिना ततः सर्वे सदेव व्यक्तितः पुरा ॥ ६७ ॥ 
तमोविनाशनायैव दीपश्चेदस्तु तावता । 

सदेव व्यज्यते सर्वमिति नेवाऽपनुद्यते ॥ ६८ ॥ 

ns > 3 IMR sk ति ही 
क्योंकि विद्यमान घट आदिकी केवल अभिव्यक्ति अपेक्षित है, अपूर्वोत्पत्ति नही । 
द्वितीय पक्ष है--दण्डादि साधनका निराकरण, सो मत कीजिए, कारण कि 
अभिब्यक्तिके साधनका यह प्रयोजन नहीँ है कि आवरणमङ्गसे सर्वत्र कार्यकी 
अभिव्यक्ति हो; इस विषयमें अग्रिम छोकोंसे अधिक विशद करेंगे । यहां यही 
कहना है कि दण्ड घटकी अभिव्यक्तिका साधन है, इसलिए घटकी अमिव्यक्तिके 
लिए दण्ड आदि साधनका अवश्य ग्रहण करना चाहिए || ६५ ॥ 


अनेक०' इत्यादि । संसारमें तत्‌-तत्‌ वस्तुओंकी अभिव्यक्ति अनेक साधनोंसे 
होती है, इस कारणसे तत्‌-तत्‌ वस्तुओंकी अभिव्यक्तिके लिए लोकसिद्ध तत-तत्‌ 
साधन सत्कायेवादीको भी अभीष्ट हैं ॥ ६६ ॥ 

वस्तुमेदसे साधनमेदका उदाहरण देते है--'दीपेन? इत्यादि । 

प्रदीपसे रूपादिकी अभिव्यक्ति होती है | दघिसे आवृत नवनीत ( मक्खन ) 
मथनेसे अभिव्यक्त होता है एवं घटकी अभिव्यक्ति दण्ड आदिसे होती है, 
इस प्रकार उन-उन वस्तुओंकी अभिव्यक्तिका साधन एक प्रकारका नहीं है, किन्तु 
वस्तुके भेदसे अभिव्यक्तिक साधन अनेक प्रकारके हैं। केबल आवरणभङ्ग 
ही सब जगह सब वस्तुओंकी अभिव्यक्तिका साधन है; यह नियम नहीं है, 
अतः घटकी अभिव्यक्तिके साधन दण्ड आदि हैं, अतः घटकी अभिव्यक्तिके 
लिए दण्ड साधन आवश्यक है। असत्कार्यवादकी अपेक्षा सत्कार्यवादे विशेष 
केवल यह है कि अभिव्यक्तिसे पूव कार्य सत्‌ है, असत्‌ नहीं है ॥६७॥ 

'तमोविनाश०' इत्यादि । दीप तो केवळ तमोनाशका हेतु है; र्पकी | 
अमिव्यक्तिका नहीं, रूपकी अभिव्यक्ति तो वस्तुतः चझुसे होती है; अतएव 
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भावामावोत्पनननषटशब्दप्रत्ययमेदधीः | 
अभिव्यक्तितिरोभावंदैविध्यादुपपद्यते ॥ ६९ ॥ 
व्यक्तो दीपेन मावः स्याजातो व्यक्तस्तु दण्डत; | 
पिण्डावृतस्त्वभाव! स्यानषटरछनः कपालकेः ॥ ७० ॥ 


___ ७ त २. 
चक्षुरित अन्थेको दीप लानेपर मी रूपकी अभिव्यक्ति नहीं होती । ठीक है 
कि प्रदीप उक्त कार्ममात्रका हेतु है और नेत्र ही वस्तुतः रूपका अभिव्यञ्जक है, 
पर नेत्र सत्‌ रूपकी ही तो अभिव्यक्तिका साधन है; अतः सत्‌की ही अभिव्यक्ति 
साधनोंसे होती है; इस सिद्धान्तमें कोई बाधा ही न पड़ी ॥ ६८ ॥ 

'भावाभावो ० इत्यादि । 

शङ्का -यदि उत्पत्तिसे पहले विद्यमान घटकी अभिव्यक्ति तथा नाशा- 
वस्थागें मी घटको सृक्ष्मरूपसे वर्तमान ही मानते हैं, तो घट दै, घट उत्पन्न 
हुआ, तिरोहित हुआ, नष्ट हुआ इत्यादि अनेकविध प्रत्यय क्यों होते हैं ! 
विषयके वैलक्षण्यके बिना तो प्रतीतिका भेद होता है नहीं। जिस मतमें 
अपूर्व उत्पत्ति तथा विनाश मानते हैं, उस मतमें अपूर्वे उत्पत्तिके बाद घट 
उत्पन्न हुआ, तदनन्तर विद्यमान हुआ और तन्नाशदशामे “नश्यति' अनन्तर 
नष्ट! यह प्रतीतिमेद विषयवैलक्षण्य दोनेसे सूपपाद है । उत्पत्िसे पूर्व 
तथा नाशके बाद घट आदि कार्यका अभाव है और वर्तमानकाङमै भाव है; 
यह व्यवस्था उपपन्न होती दै, अतः असत्कार्यवाद ही मानना चाहिए । 

समाधान--उक्त व्यवस्था सत्कार्थवादमें मी बन सकती है; अतः 
उक्त दोष हमारे मतमै नहीं हो सकता है, इसीका अग्रिम छोकसे विवेचन 
किया जायगा ॥ ६९ ॥ | 

व्यज्ञकके मेदे अभिव्यक्ति और तिरोभाव दो प्रकारके माने जाते हैं, 
यह कहते हैँ--व्यक्तो दीपेन! इत्यादिसे । 

जब उत्पन्न हुआ घट अन्धकारसे आइत रहता है, उस समय उसकी 
अभिव्यक्ति नहीं होती, प्रदीपके प्रकाशसे अभिव्यक्ति होती है; उस समय भाव 
अर्थात्‌ बिद्यमानताकी प्रतीति होती है । अन्धकारसे आदत घटकी अभिव्यक्तिका 
साधन प्रदीप है; दण्ड आदि नहीं । और उसत्तिसे पूर्व घट आदि पिण्ड 
आदिसे आवृत हैं; अतएव उनकी अभिब्यक्ति नहीं होती उस समय घटका 
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एवं व्यक्त्यावरणयोषहुत्वादेक एवं सन्‌ | 
उच्यते बहुभिः शब्देस्तददाहियते पुनः ॥ ७१ ॥ 
कुड्यातस्त्वसंस्पृष्ट; स्पृष्टो व्यक्तस्तु पाणिना । 
मोह्वात्रतस्त्वविज्ञातो ज्ञातो व्यक्तः प्रमाणतः || ७२ ॥ 
अमाव है, ऐसा मानते हो । दण्ड आदि द्वारा पिण्ड आदिकी जब नितवतत होती है, 
तब घटकी अभिव्यक्ति होती है । पिण्ड आदि प्रतिवन्धककी निवृत्तिका साधन 
दण्ड आदि है; प्रदीप नहीं । नष्ट होनेपर भी घट सपुष्पादिकी तरह अत्यन्त असत्‌ 
नहीं होता; किन्तु कारणमें छीन हो जाता है। कपाळ आदि द्वारा आइत 
होनेसे उसकी अभिव्यक्ति नहीं होती । 

शङ्का-यदि कपाळ आदि ही घटके आवरक हैं, तो कपालका नाश 
होनेपर आवरणका भङ्ग हुआ ही, फिर घरकी अभिब्यक्ति क्यों नहीं होती £ 

समाधान--कपारका नाश भी नूर्णस्वरूप है, अतः वह भी घटकी 
अभिन्यक्तिमें कपालके समान मतिवन्धक है, यह विषय आगे विशेष स्पष्ट होगा । 
इस प्रकार व्यज्ञक दो प्रकारके हैं अर्थात्‌ कारक और ज्ञापक । दण्ड आदि कारक 
हैं और प्रदीप आदि ज्ञापक हैं । ज्ञापको नैयायिक आदि भी सत्‌का अभिव्यञ्जक 
मानते हैं, पर कारकके विषयमें उनका सिद्धान्त विपरीत है । सत्कार्यवादी दोनोंको 
समानरूपसे ही सतूका अमिव्यज्ञक मानते हैँ, यही दोनों मतोंमें मेद है ॥ ७० ॥ 

एवं व्यक्त्या०' इत्यादि । उक्त प्रकारसे अभिव्यक्ति और आवरण 
विविध हैं, अतः एक ही सत्‌ घट आदि अनेक शब्दोंसे व्यवहृत होता है। इसका 
उदाहरण पूर्वमें कह चुके हैं, फिर मी स्पष्टीकरणके लिए पुनः उदाहरण कहते डा 
प्रकृतमें पुनः कथन दोष नहीं है, किन्तु उक्ताथको दृढ करनेसे गुण ही है ॥७१॥ 

'कुड्चाबृत०' इत्यादि । कुड्यसे--दीवाल्से--आदृत घटादि प्रकाशक चक्षुरादिसे 

असंसृष्ट होता है, इसलिए वह अमिव्यक्त नही होता; प्रकाशक स्वसंवद्ध पकाइयका 
ही प्रकाश करता है । घटका प्रत्यक्ष चक्षु और ल्वगिन्द्रिय--इन दोनोंसे होता 
है । अन्चकारसे आइत घटका लाच प्रत्यक्ष होता है । उसमें प्रदीपादि व्यञ्जक नहीँ 
माने जाते, इसलिए कुड्यका निर्देश किया गया है । कुड्य आदिसे अव्यवहित घट 
अन्धकारमे स्थित होनेपर भी हस्तादिसे व्यक्त होता है । मोहसे--अज्ञानसे-- 


आइत घट अविज्ञात कहलाता है । प्रमाणसे उत्पन्न होनेवाही घटाकार बृतिके द्वारा | र 


<४ 
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भङ्ग ९ | 
ननूदाहरणेष्वेषु तत्तदाइतिभज्ञतः 
अन्या का स्यादभिव्यक्तिर्यया कार्य नियम्यते ॥ ७३ ॥ 


अभिव्यक्तेरनन्यत्वे शिलया पिण्डभज्ञतः | 
अमिव्यज्येत कुम्भोष्यं विना दण्डादिसाधनः ॥ ७४ ॥ 
उच्यते तावदज्ञातज्ञातोदाहरणेडन्तिमे । 

भेदो विशद एवाऽभिव्यक्त्यावरणमङ्गयोः ॥ ७५ ॥ 
अज्ञातल्वावसृश्यर्थमादित्सन्ते हि मानिनः । 

मानानि, मानसम्बन्धादज्ञातत्व॑ च नश्यति ॥ ७६ ॥ 


विषयावच्छित्न चेतन्यमें रहनेवाले घटके आवरक अज्ञावकी निवृत्ति होनेपर 
घट ज्ञात तथा व्यक्त कहराता है । खगादि और ज्ञान दोनों ज्ञापक ( व्यञ्ञक ) 
हैं अर्थात्‌ सामनेके पदार्थके ज्ञापक हैं, यह उभयमतसे सिद्ध है ॥ ७२ ॥ 

(ननूदाहरणेष्वेषु' इत्यादि । पहले कहे गये उदाहरणोंमें कुड्य, अज्ञान 
आदि आवरणोंके - भङ्गके अतिरिक्त और अभिव्यक्ति क्या है! जिससे कार्यका 
नियमन करते हो अर्थात्‌ अभिव्यक्ति आवरणभङ्गसे भिन्न है अथवा तरस्वरूप ! 
अतिरिक्तकी उपलब्धि नहीँ होती, अतः प्रथम पक्ष समीचीन नहीं है ॥७३॥ 

द्वितीय पक्षमें दोष देते हँ अभिव्यक्ते०' इत्यादिसे । अभिब्यक्ति 
यदि आवरणभङ्गखरूप ही होगी, तो पत्थरसे पिण्डका ध्वंस होनेपरं भी घटकी 
अभिव्यक्ति होनी चाहिए, क्योंकि आवरणध्वंस ही तो आपके मतसे कार्यकी 
अभिव्यक्ति है, अतः दण्डादि साधनोंके बिना भी घटादिकी अभिव्यक्ति होनी 
चाहिए, पर होती नहीं है, इससे द्वितीय पक्ष भी साधु नहीं है, उक्त दो कोटियोंके 
सिवा तीसरी कोटि हो नहीं सकती, इसलिए अभिव्यक्तिका निरूपण असंभव है, 
अतः अभिब्यक्तिवाद्‌ समीचीन नहीं है ॥७४॥ 

पू्ेशङ्काका निराकरण करते हैं--“उच्यते' इत्यादिसे । 

पूवेमें कहा जा चुका है कि मोहसे घटके आवृत होनेपर बह अविज्ञात 
कहलाता हे और प्रमाण ज्ञानसे ज्ञात होनेपर अभिव्यक्त होता है। इस 
उदाहरणसे आवरणका भङ्ग और अभिव्यक्ति-इन दोनोंमें मेद स्फुट प्रतीत 
होता है ॥ ७५ ॥ 


अज्ञातत्वा इत्यादि । प्रामाणिक लोग अविज्ञात विषयमै अज्ञातकी 
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निवृत्तिके लिए प्रमाणोंका व्यापार करते है । प्रमाणके सम्बन्धसे अज्ञातत्व निवृत्त 
होता है । अज्ञातलके निवृत्त होनेपर विषयकी अभिब्यक्ति अर्थतः ही हो जाती है । 
अथवा विषयकी अमिव्यक्तिके लिए प्रमाणका व्यापार किया जाता है । विषयामि- 
व्यक्ति होनेपर तदावरककी निवृत्ति आनुषङ्गिक फल है । घटके प्रकाशके लिए 
अदीपका प्रकाश करते हैं। मदीपके प्रकाशसे घटकी अभिव्यक्ति होती है और 
अन्धकारकी निवृत्ति आनुषङ्गिक फल है। इस विषयमें छोकमें भी यही प्रतीत 

होता है कि कार्योत्पत्तिके लिए ही कारणका व्यापार होता दै और आवरणकी 
निवृत्ति अर्थात्‌ होती है । 

शङ्का -अज्चानके रहनेपर प्रमाणकी प्रवृत्ति होती है या अज्ञाननिवृत्तिके 
बाद ¦ प्रथम पक्षमें प्रमाणकी प्रवृत्तिका उपजीव्य हुआ अज्ञान | इस परिस्थितिमें 
“उपजीव्यविरोध अन्याय्य है? इस न्यायके अनुसार जब अज्ञान और प्रमाण 
ज्ञानका विरोध ही नहीं हो सकता तब निवत्ये-निवतकभाव तो दूर ही रहा । द्वितीय 
पक्षमें विषयका आवरक अज्ञान यदि नहीं है, तो अनावृत चित्‌से विषयका 
प्रकाश अनायास ही सिद्ध है, फिर प्रमाणकी प्रवृत्ति व्यर्थ है । और यह मी ध्यान 
देने योग्य है कि पहले प्रमाण प्रंबत्त होता है और पीछे अज्ञानका नाश होता है 
अथवा इससे विपरीत, क्योंकि अन्यतरका निश्चय स्फुट नहीं है । 

समाधान--यदि दोनों क्रियाएँ भिन्न होती, तो पूर्वापरका विचार किया जाता, 
क्योंकि एकपुरुषकतृक दो क्रियाएँ एक समयमें नहीं हो सकती, इसढिए 
पूवापरभाव नान्तरीयक होता है, किन्तु ऐसा है नहीं, क्योकि प्रकृतमें एक ही 
क्रिया है; क्रिया और उसके फलका पौर्वापर्य तो व्यवस्थित ही है--प्रथम क्रिया 
और उसके अनन्तर उसका फल | इसलिए प्रमाण और अज्ञानके नाशमें कौन पूर्व है 
और कौन पर है, यह प्रश्न ही नहीं हो सकता । प्रमाणकी क्रियाका फल अज्ञानका 
नाश है; जैसे कि प्रदीपके प्रकाशका फळ अन्धकारका नाश है, इसलिए यहांपर 
यह शङ्का नहीं हो सकती है कि पूर्व प्रदीपका प्रकाश है या तमका नाश, क्योंकि 
ख ण मका स उसके बाद तमोनाश होता है, यह सबके अनुभवसे 

छहे। एव प्र पहले प्रमाण 

हा देले प्रमाणकी प्रवृत्ति और उसके बाद अज्ञानका 

शक्का--अच्छा तो जो क्रियाका फल आवरणभङ्ग | 
असत्‌ ¦ प्रथम पक्षमें काये और उसके आवरणका दोनों हन री 
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_ ज्ातुमानाभिनिष्पतिनिष्पनन मेयतेति तत्‌ । 
भेयाभिसङ्गतं तच मेयाभत्वं प्रपद्ते ॥ ७७ ॥ 

उरे, तो कारकका व्यापार ही व्यर्थ होगा । ह] क 
प्रसङ्ग होगा । यदि भङ्गकी अमिव्यक्तिके लिए कारकका व्यापार माना तो 
अभिव्यक्ति सत्‌ है या असत्‌ £ प्रथम पक्षम पूर्ववत्‌ कारकव्यापार व्यर्थ 
होगा और द्वितीय पक्षमें उक्त दोपकी ही आपत्ति होगी । उसकी अभिव्यक्ति 
माननेपर अभिव्यक्तिपरम्पराका स्वीकार करनेसे अनवस्था दोषकी आपत्ति होगी 
एवं कार्योमिव्यक्तिके पक्षमें मी यह दोष है। 

समाधान--ठीक है, उत्पत्ति पक्षमें भी घटकी तरह उत्पत्ति यदि असत्‌ है, 
तो उसकी मी उत्पत्ति मानियेगा एवं उत्पत्तिकी उत्पत्ति भी तो असत्‌ ही 
होगी, फिर उसकी उत्पत्ति, इस रीतिसे उत्पत्तिकी परम्परा माननेसे अनवस्था दोष 
अप्तत्‌-कार्यवादीके मतमें भी है । वीजाङ्करवत्‌ अनवस्था दोपका परिहार भी उभयमत 
साधारण है, अतः 'यश्चोमयोः समो दोषः परिहारस्तयो: सम? इस अभियुक्तोके छोकके 
अनुसार उस दोषका एक पक्षमें उपन्यास करना योग्य नहीं होगा । वस्तुतस्तु अनि- 
वैचनीयकार्गवादीके मतमै वह अनुगुण है, दोष नहीं है । अतः निर्वचनीय- 
कार्यवादीके मतमें ही वह दोष हो सकता है ॥ ७६ ॥ 

प्रथम प्रमाणज्ञान उसके बाद अज्ञानका नाश फर होता है, यह स्पष्ट 
कहते हैं--'मातुमोना०” इत्यादिसे । 

प्रमाताका--अन्तःकरणवृत्त्यवच्छिन्न चेतन्यका---अन्तःकरण चक्षुरादि द्वारा 
घटादि विषयोंके देशमें जाकर घटादिके आकारमें परिणत होता है; उस 
विषयाकार अन्तःकरणके परिणामको बृत्ति कहते हैं, उस वृत्तिसे अवच्छिन्न चैतन्य 
ही वस्तुतः ज्ञान है, बृत्ति ज्ञान नहीं है, क्योंकि वह इत्ति जड़ अन्तःकरणका 
परिणामविशेष होनेसे स्वयं ही जड़ है; अतएव वह विषयकी प्रकाशक नहीं है, 
किन्तु ज्ञानस्वरूप चेतन्यकी अवच्छेदक होनेसे ज्ञानशब्दसे उसका शाखोंमें केवळ 
व्यवहार होता है । घटादि विषयके आकारमें परिणत वृत्तिमें प्रतिबिम्बित चैतन्य 
अथोत्‌ चित्मतिफलित बृत्ति घटादि विपयके आवरक अज्ञानका नाश करती दे । 
अज्ञानका भङ्ग होनेके कारण घटादि विषय अनावृत अपरोक्ष चितूमँ अध्यस्त 
होते हँ, अतः वे अपरोक्षावभासके विषय होते हें | आवरणभङ्ग वृत्तिका प्रयोजन 
है, इस मतके अमुसार उक्त विषयाकार मनोवृत्ति प्रमाण ज्ञान है । अध्यस्त- 


~~~ 
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आत्मतादात्म्य होनेसे प्रकाशवान्‌ अन्तःकरण ही प्रमाता है । वस्तुतः अज्ञानविशिष्ट 
चैतन्य प्रमेय है; किन्तु उसमें तादास्यसे अध्यस्त घटादि विषय भी, मेयसद्दश 
दोनेसे, मेय कहे. जाते हैं | घटादि वस्तुतः मेय नहीं हैं, इसे 'मेयाभ” शब्दसे 
स्वयं अन्थकारने ही सूचित किया है । तादात्म्याध्यासके अनन्तर तद्धमोंका भी 
विनिमय होता है; अतः मेयसाइश्य स्फुट ही है । मेयाध्यस्त होनेसे मेयाभत्वप्राप्त 
आइत आसमामें घटका अध्यास रहता है; अतः अज्ञानसे आवृत आत्मा जैसे अवि- 
ज्ञात रहता है; वैसे ही अज्ञानाइत घट भी अविज्ञात रहता है, क्योंकि अघिष्ठानस्वरूप 
आत्मामें रहनेवाले अज्ञानका अध्यस्त घटादिमें भी व्यवहार होता है घटका अज्ञान 
है, पटका अज्ञान है इत्यादि । वृत्तिके अनन्तर अनावृत चित्में जब घटका अध्यास 
होता है; तव आत्मगत अज्ञानके नाशका व्यवहार घटादिमें भी होता है--घटके 
जशानका नाश हुआ तथा आसस्वरूप अपरोक्ष प्रकाशका घटादिमें भी व्यवहार 
होता है--घटका अपरोक्ष ज्ञान हुआ इत्यादि । इस तास्व कहते इँ--“मेया- 
भत्वं प्रपद्यते' अर्थात्‌ विषय भी मेय कहा जाता है । 

शङ्का--घटाकारमै परिणत अन्तःकरणबृत्तिसे ही घट आदिका भान. हो 
सकता है, फिर उसके लिए अज्ञानध्वंस माननेकी क्या आवश्यकता है £ 

समाधान--जैसे अन्बकारमें स्थित घटका चाक्षुष भान नहीं होता, कारण 
कि अन्धकार व्यवधायक है, प्रदीप आदि द्वारा तमोनिवृत्तिके अनन्तर उसका 
भान होता है, यह लोकमें दृष्ट है, वैसे ही ज्ञानरूप अभिव्यक्ति और 
घटके मध्यमें अज्ञान व्यवधायक है, इसलिए तमकी तरह व्यवधायक अज्ञानके 
ध्वंसके बिना घट आदि विषयकी अभिव्यक्ति नहीं हो सकती, अतः उसकी 
निवृत्ति आवश्यक है | 

शक्का--तव तो प्रथम प्रतिबन्धकस्वरूप अज्ञानकी निवृत्ति और उसके 
अनन्तर विषयकी अभिव्यक्ति, ऐसा क्रम होना चाहिए । 

समाधान--ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि लोकमें पहले प्रदीपके प्रकाशका 
विपयके साथ सम्बन्ध होता है । घटगत प्रकाश समान देश और काहमें 
स्थित घटात अन्धकारका निवर्तक होता है, क्‍योंकि समानदेशकालस्थित 
विरोधियोंमें ही निवर्त्ये-निवतकभाव होता है, मिन्नदेशकालूस्थितोंमें नहीं । 
एवं प्रमाणज्ञान पूर्वमें होता है, पश्चात्‌ अज्ञानका नाश, क्योंकि तमः और प्रकाशकी 
तरह ज्ञान और अज्ञानमें भी विरोध है । व्यवधायक तमका अन्य निवत्तेक | 
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मेयामत्वमभिव्यकितिनश्येदज्ञातता तया 
घटोञ्चगत इत्येतत्ततः सम्पद्यते फलम्‌ ॥ ७८ ॥ 
एवं दीपप्रकाशेन सम्रकाशो घटो भवेत्‌ । 
घटनिष्ठप्रकाशोऽयं घटनिष्ठं तमो दुदेत्‌ ॥ ७९ ॥ 
एवं दण्डादिना सृत्स्थो घटाकारः स्फुटो भवेत्‌ । 
पिण्डाकारस्तिरोधत्ते ततो दण्डा्यपेक्ष्यते॥ ८. ॥ 
अनुभूत नहीं दै, अतः प्रकाश ही उसका निवर्तक माना जाता पर्स इ जतः प्रकाश ही उसका निवतेक माना जाता दै, इसरिए पूर्वमे अज्ञान- 
रूप तमके नाशका संभव ही नहीं है। व्यवधानकी निद्रचिके बिना विषयका प्रकाश 
नहीं हो सकता, इसलिए पूर्व प्रकाश और उसके बाद तमोनाश, यही युक्त है। 
उसी प्रकार पूर्वमें घट आदि विषय अज्ञात रहते हैं, उसके वाद वाह्चिन्द्रिय द्वारा 
तत्तदाकार बुद्धिकी बृत्ति होती है और उसके बाद तदूव्याप्त अतएव तदूगत 
अज्ञानके ध्वंससे विशिष्ट घट आदि विषयका अपरोक्ष व्यवहार होता है ॥ ७७ ॥ 
भ्ेयाभत्व ०' इत्यादि । उक्त रीतिसे मेयतुश्य होनेके कारण घट आदि 
विषयकी जब अभिव्यक्ति होती है, तब उस्त अमिव्यक्तिसे घटावच्छिन्न चैतन्यनिष्ठ 
अज्ञानकी निवृत्ति कही जाती है । वस्तुतः घटमें अज्ञान है ही नहीं, अतः जड़में 
आवरणकार्ग भी कुछ नहीं रहता, जड़ तो स्वयं अप्रकाशस्वरूप है, अतः प्रकाइकी 
उसमें प्रसक्ति ही नहीं है । ज्ञानरूप आत्मामें ही प्रकाश है, अतः उसके निरोधके लिए 
अज्ञान मी उसीमें माना जाता है । हाँ, विशेष यह है कि अवच्छेदकतासम्बन्धसे 
घट आदि विषयमें भी उसे मानकर “घट आदिका अज्ञान! इत्यादि विशेष व्यवहार 
होता है और अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर 'घटो5वगत;! इत्यादि व्यवहार होता है । पहले 
विषयकी अभिव्यक्ति और उसके बाद फर अथोत्‌ हानोपादान आदि होते हैं ॥७८॥ 
दाष्टीन्तिकका निरूपण कर इष्टान्तमें अर्थात्‌ प्रकाश और अन्धकारमें 
तिवरत्ये-निवतकभावका निरूपण करते हैं“ एवम्‌" इत्यादिसे । 
उक्त रीतिसे प्रदीपके प्रकाशसे पहले घट सप्रकाश अर्थात्‌ प्रकाशविशिष्ट होता 
है, उसके अनन्तर घटनिष्ठ प्रकाश घटनिष्ठ तमका निवर्तक होता है । विरोधियोंका 
निवत्ये-निवतकभाव समानदेशकारमें ही होता है, अतः घटनिष्ठ तमका घटनिष्ठ 
प्रकाश ही निवतक माना जाता है ॥ ७९ ॥ वी 
ज्ञापकके विषयमे निवर्त्य-निवतकभावका समर्थन कर कारकके विषयमें 
मी उसी निर्णयका अतिदेश करते हे--'एवं दण्डादिना? इत्यादिसे । 
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शिलया पिण्डभङ्गे तु व्यज्येताऽन्यत्तदा मृदि । 
कार्य विदलचूर्णादि तेनाऽप्याबृतता घटे ॥ ८१ ॥ 
EE Sl 
उत्पत्तिसे पूर्व कारणमें घट विद्यमान है, किन्तु कारणके विशेष आकारे वह 
आइत है, अतः अन्धकारमें स्थित घटकी तरह उसका चक्षुसे प्रत्यक्ष नहीं 
होता । दण्ड आदि साधन द्वारा विरोधी आकारका भङ्ग करनेपर घटकी 
अभिव्यक्ति होती है । अनायाससे समझनेके लिए किया गया पिण्डका उपादान 
उपढक्षण है अर्थात्‌ उससे तिरोधायक कायान्तरका भी सङ्गह समझना चाहिए । 
घटकी कारण मृत्तिका ही है, पिण्ड नहीं है, यह पूर्वमें निर्णय कर चुके हैं । 
मृत्तिकास्थ हुआ घट और मृत्तिकाका काय्योन्तर हुआ पिण्ड। वह पिण्ड मी घटकी 
अभिव्यकतिमें प्रतिबन्धक- है, अतः दण्ड आदि साधन द्वारा मृसिण्डका भङ्ग 
करनेपर मूळ कारण मृत्तिकामें रहनेवाले घटकी अभिव्यक्ति होती है ॥ ८०॥ 
यदि मृसिण्डके विनाशसे ही घटकी अभिव्यक्ति होती है, तो दण्ड 
आदिको नियमसे अपेक्षा नहीं हो सकती, क्योंकि पत्थर आदिसे मी पिण्डका 
भङ्ग कर सकते हैं, इस शङ्काका निराकरण करते हैं--'शिलया' इत्यादिसे । 
प्रमाणका व्यापार अर्थकी अमिव्यक्तिके उद्देद्यसे किया जाता है; इसलिए 
जिन साधनोंसे कार्यके अनुकूछ जैसा आवरण अङ्ग हो, उन साधनों द्वारा ताइश 
आवरणभज्ञ तत्तत्कायामिव्यक्तिके लिए नियत है; अतएव तत्‌-तत्‌ कार्यकी अमिव्यक्ति- 
का अभिलाषी पुरुष नियमसे उन्हीं साधनोंका उपादान करता है, अन्यका नहीं; अतएव 
'कारणका मुख्य फल कार्यकी अभिव्यक्ति है; आवरणभङ्ग आर्थिक है; अतएव यह 
शङ्का समुचित नहीं है कि आवरणभङ्ग अथीत्‌ पिण्डादिका विनाश तो कारणान्तरसे 
भी हो णा 2 दण्डादिका ही नियमसे उपादान क्यों किया जाय £ यदि 
कारणान्तरसे पिण्डादिका अङ्ग किया जायगा; तो उससे विदल, चूणोदि जो 
कार्यान्तर हैं, वे ही होंगे और वे भी पिण्डके सद्य कार्यकी वक 
हैं, इसलिए कारणके व्यापारकी प्रबत्ति कार्यकी अभिव्यक्तिके लिए ही होती है; अतः 
जिस प्रकारके भङ्गसे कार्यकी अभिव्यक्ति होती हो; उस कार्यकी अभिव्यक्तिके 
लिए नियत दण्ड आदिका ही उपादान करना उचित है; अतएव पूर्वोक्त धटकी 
अभिव्यक्तिका साधन आवरणका अङ्ग है, उसके लिए मकरणब्यापार होता है, यह 
पक्ष निःसार है; आवरणका. मङ्ग तो साधनान्तरसे भी हो सकता है; पर वह र्यी | 


ah a जबरन, 
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अतो नियतमेवाऽत्र कार्याभिन्यक्तिसाधनम्‌ । हु 
सदेव व्यज्यते कार्य ना$पूर्व जायते ततः ॥ ८ 


भापामात्रविमेदोऽयमिति चेत्तद्यवेदिकीस्‌ | पा 
त्यकत्वा मापां कायेसत्तां वद वैदिकभापया । 


हमा पा कक सय आयो अनपेक्षित है अतः 
नि लिए ही यल होता दै; आवरणके मङ्गके लिए नहीं, क्योंकि 
८१॥ 

हे ला आर करते हैं--“अतो नियतमेवा5त्र' इत्यादिसे । द 
चूँकि यल कार्थकी अमिव्यक्तिके लिए है, आवरणके भज्ञके लिए नहीं है, 

अतः कार्यकी अभिव्यक्तिके लिए दण्ड, कुट साधन नियत हैं, अनियत नहीं 

हैं। अपूर्वोत्तत्ति पक्षमें जैसे जो साधन नियत हैं, वैसे ही सत्कार्यवादमें भी वे नियत 
छुँ, अनियत नहीं हैं । 

0 कर हो पक्षोंमें समान ही साधन हैं, तो सत्कायवादमें ही 

आग्रह क्यों ! 

नाद विशेष दोष आगे स्पष्ट होंगे ॥ ८२ ॥ 

& ०? इत्यादि । 

क वरे काके लिए व्यक्तिवादीके मतमें भी दण्ड आदि साधन 
आवश्यक हैं, तो उत्पत्ति और व्यक्ति वस्तुतः एक ही पदाथ हुए, केवळ शब्द- 
का मेद हुआ, क्योंकि नैयायिकादि जिसको उत्पत्ति कहते हैं, उसे वेदान्ती 
ढोग अभिव्यक्ति कहते हैं, अतः दोनों मतोंमें अथ एक ही है। 

समाधान--यद्यपि अर्थ एक ही है, तो मी वैदिक शब्दका प्रयोग उचित 
है। “सदेव सोम्येदममन आसीत्‌! 'आसैवेदम्र आसीत्‌’ इत्यादि अतियोंमें 
प्रत्यक्ष अथैके अभिधायी 'इदं' शब्दसे व्याकृत नामरूपात्मक समस्त जगतका निर्देश- 
कर यह प्रत्यक्ष गोचर विषय स्वोत्पततिसे पूय अव्याक्कत नामरूपसे, बीज शक्तिके 
समान, कारणमें सत्‌ ही था, यह कहा गया है, अतएव असद्‌ उत्पत्तिवादके निराकरणके 
लिए 'कथमसतः सज्जायेत” इस. श्रतिमें असत्से सतकार कैसे होगा! कहा गया है | 
कारणमें सत्त्व और असत्त्वका विवाद होनेपर मी कार्यमे श्रुतिसे सत्त्वका ही प्रदशन 
किया गया है । तसे मी सतकार्यवाद ही युक्तियुक्त प्रतीत होता है । आम्रवीजसे 
आम्रवृक्ष ही नियमसे पैदा होता है, अन्य बृक्ष नहीं, यदि आम्र बीजमें असत्‌ 
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भूतभाविषटों न स्तस्तव सन्तौ मते मम । 
तयोरज्चान॑ सद्विषय वर्तमानस्य धीरिष ॥ ८४ ॥ 


Ne NN 


आम्र वृक्षकी उत्पत्ति होती है, तो उसमें वृक्षान्तर भी असत है, फिर उसकी भी 


उत्पत्ति क्यों नहीं होती ! यदि कहिये कि आम्रबीजमें आम्रबृक्षजननकी ही शक्ति 
है, इक्षान्तरजननकी शक्ति है नहीं, इसलिए बृक्षान्तर नहीं होता, तो उत्पत्तिसे पूर्व 
मी वृक्ष है, यह मानना पड़ेगा, अन्यथा याने जबर वृक्ष ही नहीं होगा, तब उसका 
शक्तिके साथ सम्बन्ध केसे होगा ! सतका सत्के साथ सम्बन्ध होता है; 
असत्के साथ नहीं, इससे शक्ति द्वारा उतपत्तिसे पूर्व कारणमें काये दै, यह 
मानना आवइयक है । 

शङ्का- यदि कार्थकी भी सत्ता मानते हो, तो अनेक सत्ताओंके सिद्ध होनेसे 
अद्वेतवादका ही भङ्ग हो जायगा । 

समाधान--स्वतन्त्र कार्यकी सत्ता . माननेसे उक्त आपत्ति होगी । परन्तु 
कारणसत्ता ही कार्यमें प्रतीत होती हैं, ऐसा माननेसे उक्त आपत्ति नहीं होगी, 
अथवा कार्यमें व्यावहारिक सत्ता है, परमार्थिक सत्ता नहीं, इसलिए उक्त दोषका 
प्रसङ्ग ही नहीं है, इस आशयसे कहते हैं--अंवैदिक शब्दका त्यागकर वैदिक 
शब्दसे ही व्यवहार कीजिये अ्थीत्‌ कार्य सत्‌ होनेसे अपूर्वे उत्पन्न तो हो नहीं 
सकता, किंन्तु कार्थकी अभिव्यक्ति ही कहनी पड़ेगी ॥ ८३ ॥ ; 

'भूतभावि०” इत्यादि । उसत्तिसे पूर्व भी कार्य सत्‌ है, किन्तु आइत 
होनेसे इष्टिगोचर नहीं होता, इसका तथा अभिन्यक्तिलिङ्गक अनुमानका प्रसङ्ग 
समाप्त हुआ । अब वर्तमान और अतीत घट आदिके प्रत्ययमेदसे भी सत्काये- 
का ही अनुमान होता है, इसका निरूपण करते दै अतीत घट तथा भावी घट 
आपके ( न्यायके ) मतसे भसत्‌ हैं, क्योंकि आप अतीतका ध्वंस और भावीका 
प्रागमाव मानते हैं, किन्तु मेरे ( वेदान्तीके ) मतमें उक्त दोनों घट सत्‌ हैं, 
क्योंकि वर्तमान घटके ज्ञानके समान अतीत और अनागत घटका ज्ञान भी सद्विषयक 
ही होता है, असद्विषयक नहीं होता । अभिप्राय यह है कि ज्ञान सविषयक होता 
है । विषयके बिना सविषयक ज्ञान नहीँ होता, अतः “अतीतादिघटविषयकं 
ज्ञानम्‌ , सद्विषयकम्‌, घरज्ञानत्वात्‌, वतेमानघरज्ञानवत्‌ः इस अनुमानसे भूत 
और भावी घटका ज्ञान मी सद्विषयक ही सिद्ध होता है। यदि अतीत आदि दशामें 


८५ 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


६७० बृहदारण्यक्रवार्तिकसार [ १ अध्याय 


अतीतानागतोऽथोऽसन्निति यक्षच्यते तदा । 
अतीतानागतज्ञान भ्रान्तमेवेश्‍वरं भवेत्‌ ॥ ८५ ॥ 
घट असत्‌ होता, तो उसका ज्ञान भी न होता । उसका ज्ञान जब आप भी मानते 
ही हैं, तब उक्त अनुमानसे यह सिद्ध होता है कि जैसे वर्तमान घटका ज्ञान 
सद्रिषयक है, वैसे ही अतीत तथा अनागत घरञ्ञान भी सद्विषयक ही है, अतः 
अतीत आदि दशामें मी सूद्ष्मरूपसे घट आदि कार्य रहता है, यह अवश्य 
मानना चाहिए | और भावी घटकी इच्छासे पुरुषकी प्रवृत्ति होती है अर्थात्‌ 
(घट बनावें' ऐसी इच्छासे घटके निर्माणमें कुछालकी प्रवृत्ति होती है, यह सभीके 
अनुभवसे सिद्ध है। यदि भावी घट असत्‌ होता, तो उसकी कामनासे घटके 
निर्माणमें कुछालकी प्रवृत्ति ही नहीं होती, क्योंकि खपुष्प आदिकी इच्छासे 
तो किसीकी प्रवृत्ति नहीं देखी जाती है । तथा योगियोंको और इश्वरको अतीत एवं 
अनागत घट आदिका प्रत्यक्ष होता है, प्रत्यक्ष विषयके बिना होता नहीं, 
क्योंकि प्रत्यक्ष विद्यमानग्राही ही है, यह सवका सिद्धान्त है, इसलिए उक्त 
अवस्थामें मी घट आदि कार्य विद्यमान ही हैं, यह मानना होगा ॥ ८४ ॥ 
'अतीता०' इत्यादि । अतीत तथा अनागत .पदार्थ--घट आदि--असत्‌ हैं, ` 
यदि यह कहते हो, तो ईश्वर और योगियोंका अतीत-अनागतविषयक ज्ञान अम 
हो जायगा और उनको अमासक ज्ञान नहीं होता, यह सब आस्तिकोंका सिद्धान्त 
है। अम भी आगेके बाधक ज्ञानके बिना सिद्ध नहीँ होता बाधक अधिक बलवान्‌ 
होता है । इथरके ज्ञान निरतिशय माने जाते हैं । ईश्वरादिका ज्ञान दुष्ट सामग्रीसे 
उत्पन्न भी नहीं होता, क्योंकि वह नित्य निरतिशय है, इसलिए उसको भ्रम कहना 
तो असङ्गत ही है, अतः उनका प्रमात्मक ज्ञान ही माना जाता है । यदि अतीत 
आदि दशामें re रहेगा, तो उनका ज्ञान प्रमात्मक कैसे होगा ? 
शङ्का-इशरका ज्ञान समीचीन है, फि 
असदृषटविषयंक् ही है, ऐसा क्यों क १ ययास हभप पि) 
तचच रच द्विषयक माननेसे अमकी आपत्ति हो जायगी। 
"वा च क करपना करनी पड़ेगी तथा बाधक ज्ञानमें भी 
स्थके नियामक अतिशयविशेषकी भी कल्पना करनी 
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ग्रागभावस्तथा ध्वंस इत्याद्या वाद्य॒दीरिताः 
अभावाः ब्रह्मकायत्वात्सदूपाः स्युधटादिवत्‌ ।। ८६ ॥ 


भावत्वस्याऽविरेपेऽपि यथा जलअुवोभिंदा । 
भावावान्तरभेदाः स्युः प्रागभावादयस्तथा ॥ ८७ ॥ 


पड़ेगी इत्यादि अनेक दोषोंकी प्रसक्ति होगी, इसलिए अनागत अवस्थामें भी 
कार्यकी सत्ताका स्वीकार करना ही श्रेष्ठ है ॥ ८५ ॥ | 

'आगभाव ०! इत्यादि । प्रागमाव और ध्वंस अतिरिक्त नहीं हैं, किन्तु 
अपने-अपने अधिकरणस्वरूप ही हैं, क्योंकि पिण्ड, कपालादिमें ही वे प्रतीत होते 
हे । “ह घटो भविष्यति’ इस प्रतीतिको नैयायिक प्रागभावविषयक मानते हँ । 
विचार करनेपर प्रागभाव पिण्डसे अतिरिक्त कुछ भी इष्टिगोचर नहीं होता | एवं 
घ्वंस भी “इह कपाले घटो ध्वस्त” इत्याकारक प्रतीतिसे कपालमें रहनेवाले 
घटध्वंसको कपाल्से अतिरिक्त मानते हैं, विचार करनेपर वह भी पूर्ववत्‌ अधिकरण- 
मुत कपाल आदिसे अतिरिक्त सिद्ध नहीं होता, इसलिए प्रागभाव और ध्वंस- ये दोनों 


` अधिकरणस्वरूप तथा भावात्मक हैं, इसे तके द्वारा सिद्ध करके तके स्वयं प्रमाण 


नहीं है, किन्तु प्रमाणका अनुग्राहक होता है, अतएव केवळ तकंसे कोई 
पदार्थ सिद्ध नहीं होता, इसलिए इस तकका अनुग्राह्य अनुमान कहते 
बाद्यक्त प्रागमाव आदि अभाव सूप हैं, ब्रह्मकाय होनेसे, घट आदिके समान । 
ब्रह्मकार्य होनेसे घट आदि जैसे मावस्वरूप हें वैसे ही पराभिमत अमाव भी 
ब्रह्मकार्य होनेसे भावात्मक ही दै, तदतिरिक्त नहीं कार्य और कारणका तादास्य 
सम्बन्ध ही सयुक्तिक दै, समवाय आदि सम्बन्धान्तर नहीं । जब कारणं 
भावस्वरूप है, तब तदात्मा कार्य उससे विपरीत अभावात्मक कैसे हो सकता है £ 
यह निष्कर्ष है ॥ ८६ ॥ 

*सावत्वस्या०' इत्यादि | 

शाङ्का-यदि घट आदिके समान ब्रह्मकाय हेतुसे प्रागमावादिको भावस्वरूप 

कहते हो, तो प्रागभाव आदि घट आदिकी तरह भावात्मक ही क्यों नहीं 
प्रतीत होते ? भावसे विलक्षण ही उनकी प्रतीति क्‍यों होती है ! अर्थात्‌ विधि- 
मुखसे भावकी प्रतीति होती है और निषेध मुखसे अभावकी, यह क्यों ? 

समाधान- प्रथिवी और जल- ये दोनों भावस्वरूप हैं, यह तो आप मी 
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लोकप्रसिद्धिमुल्लङ्ध्य कि मावत्वदुराग्रहात्‌ । 
कार्य तवेति चेत्ते वा किं कार्य वेदरुङ्घने ॥ ८८ ॥ 

मानते हैं, किर मी गन्थवत्त्वरूपसे और शीतस्पशवत्त्वरूपसे उन्हें विलक्षण भी कहते 
हैं अर्थात्‌ भावत्व सामान्य धर्म एक होता है और विशेष-- असाधारण धर्म-भिन्न- 
भिन्न होते हैं । भावोंमें अवान्तर मेद मी होता ही है, क्योंकि द्रव्य, गुण, कमं, 
सामान्य, विशेष और समवाय--ये छः मेद मावोंमें भी मानते ही हो । भावका 
अवान्तर मेद अभाव है, अतः घटादिसे विलक्षण है, ऐसा कहनेमें क्या आपत्ति है £ 
कुछ नहीं है, तो अभावको भावात्मक ही मानना ठीक है, भावसे अतिरिक्त मानना 
व्यर्थै है ॥ ८७॥ 

घट आदिके समान प्रागभाव आदि भावविशेष हैं, ऐसा कहनेमें आपका 
कया अभिप्राय है ! क्या अभावको अतिरिक्त पदार्थ माननेसे अद्वितीय आत्माकी 
सिद्धि नहीं होगी £ या एकविज्ञानसे सबका विज्ञान होता है, इस श्रौत 
्रतिज्ञाकी असङ्गति होगी ! वस्तुतः ये दोनों भय नहीं हैं, क्योंकि प्रथिवी आदि 
भावोंके सदरा भावकी भी व्यावहारिक सत्ता स्वीकार कीजिये, विविध 
मोगजनक प्राणीके कमोंके मेदसे भावोंमें वैलक्षण्य माना ही जाता है, इस आशयसे 
कहते हँ--लोकप्रसिद्धि०' इत्यादिसे । 

शङ्ञा-मागभाव आदिमे अभाव शब्दकी छोकमें प्रसिद्धि है अर्थात्‌ अभाव- 
शब्दसे ही सदा उनका व्यवहार होते आया है । आप इस लोकम्रसिद्विका उल्लघन 
कर भावरूपसे उनका व्यवहार करते हैं । जो सदासे अभावात्मक होते आये हैं, 
उन्हें आप भावात्मक कहते हैं, ऐसा कहनेसे आपको क्या लाम है! फलरूप 
अतिशयके बिना छोकपरसिद्धिका त्याग करना उचित नहीं है । 

समाधान सबसे प्राचीन वेद हैं और नित्य होनेसे वे अपौरुषेय हैं, अतः वेदसे 
छोक-प्रसिद्धिका त्याग करते हैं। इसमें आपको कौन-सा फल मिलता है कि फरुविरोषके 
बिना ही अभाव भावसे भिन्न तत्त्वान्तर है, ऐसा कहते हो : वेदमें अभावके प्रथक्‌ 
स्वरूपका निर्देश मी नहीं है, इसलिए भावात्मक ही जगत्‌ प्रतीत होता है। अभावका 
व्यवहार मी वेदमे आवस्वरूपसे ही किया गया है, एथकतत्त्वसे नहीं । इस परिस्थितिमें 
वेदमसिद्धिका उल्लंघन कर अभावको भावसे भिन्न तत्त्व मानते हैं, इसमें आपको ही 
1004 मिलता है : इसलिए यह आक्षेप वेदान्तियोंके लिए लागू नहीं 
होता, प्रदयुत नेयायिकोकि रिए ही है, अतः उन्हींको इसका उत्तर देना चाहिए । 


neji ख्य््चच्चखिख्थचिथ्िथ्यश्ियथ्य्य्ज्सििसिससार ता :।क्‍>£ख>ल्‍?स्‍डनिलर ~~~ 
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अभावव्यवहारस्तु भावत्वेऽप्युपपद्यते । 
मावान्तरमभावो हि कयाचित्तु व्यपेक्षया ॥ ८९ ॥ 


शङ्का- वस्तुतः प्रतिबन्दी सदुत्तर नहीं होता है, वादीके प्रश्नका उत्तर 
न देकर उसके प्रति स्वयं प्रश्न करना अप्राप्तकाल नामका निम्रहस्थान कह- 
लाता है, अतः पूर्व प्रश्नका उत्तर देकर ही प्रश्न करना उचित है। प्रकृतमें 
पूर्व प्रश्‍नका उत्तर न देकर प्रतिबन्दी उत्तर दिया है, अतः वह ठीक नहीं है । 

समाधान--लौकिक प्रसिद्धि आधुनिक दै, इसलिए उसमें मूळ होना 
चाहिए, क्योंकि लोकमरसिद्धि दो प्रकारकी होती है--एक समूळ और 
दूसरी निर्मूल, जैसे इस बट बृक्षमें यक्ष रहता है । यदि उक्त प्रसिद्धि आप्तोक्ति- 
मूलक है, तो उसे प्रमाण कह सकते हैं, अन्यथा उसे अप्रमाण ही मानना 
होगा । इस प्रकार प्रकृतमें कोई मूलभूत प्रमाण इस छोकप्रसिद्विमें नहीं देख 
पड़ता । शाख्राचारसे मूलभूत प्रमाणका अनुमान हो सकता है । सब जगह 
मूल प्रमाण प्रत्यक्ष ही नहीं रहता, अतएव मीमांसक आदि शाख्रकार स्मृति 
या सदाचारसे मूलभूत श्रुतिका अनुमान करते हैं, यह भी मार्ग समुचित 
नहीँ है, कारण कि मूलका अनुमान वहीपर होता है, जहांपर प्रत्यक्ष तिका 
विरोध नहीं होता, अतएव मीमांसाका सूत्र है-- 

“विरोधे त्वनपेक्ष स्यादसति झनुमानम्‌ ।' 

भावार्थ यह है कि यदि प्रत्यक्ष श्रुतिसे स्मृति आदि विरुद्ध हें, तो 
स्मात अका त्याग करना ही उचित है, क्योंकि प्रत्यक्ष श्रुतिसे विरुद्ध स्मृति 
तथा सदाचार आदिसे स्वाथेबोधक श्रुतिका अनुमान नहीं होता । यदि श्रुतिका 
विरोध न हो, तो स्मृति आदि द्वारा तदथेक श्रुतिका अनुमान होता है। 
प्रकृतमें 'सदेव सोम्येदमग्न आसीत्‌? इत्यादि श्रुति “भावात्मक जगत्‌ है? यह 
स्पष्ट बोधन करती है । अतः उससे विरुद्ध छोकप्रसिद्धिसे तिका अनुमान 
नहीं हो सकता । वैदिक प्रसिद्धि वेदमूलक दोनेसे सबके लिए वह उपादेय दै, 
इसलिए फलविशेषकी जिज्ञासा ही अनुचित है ॥ ८८ ॥ 

“अभाव०' इत्यादि । यद्यपि प्रागभाव आदि भावस्वरूप हैं, तो मी उनमें 
अभावव्यवहार होनेमें कोई बाधक नहीं है, कारण कि मावान्तर ही भावा- 
म्तरका अभाव कहलाता है, जैसे घट स्वरूपसे जब व्यवहृत होता है, तब 
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सदेव सर्वमित्युक्त्वा व्यावत्यै किं भवेद्‌ । 

अभाव इति चेचहिं सोऽभ्युपेयो बलाखया ॥ ९०.॥ 
बाढमभ्युपगच्छामि शून्यत्वं शआन्तिकल्पितम्‌ । 
तन्निवर्त्याऽथ भावत्वं युक्तियुक्तमिहोच्यते ॥ ९१ ॥ 


वही भावस्वरूप कहलाता है और जब पटमिन्नत्वेन व्यवहूत होता 1३] तब पटभिन्न 
घट कहा जाता है अर्थात्‌ उसमें अभावत व्यवहार होता है, अतएव “भावान्तरम 
भावोउस्यो न कथ्चिदनिरूपणात्‌ इत्यादि वचन सङ्गत होते हैं । 
“स्वरूपपररूपाभ्यानित्ये सदसदात्मके । 
वस्तुनि ज्ञायते किश्चित्रूप कैश्चित्कदाचन ॥' 

यह छोक भी उक्त अर्थमें प्रमाण है, इस विषयका निरूपण पूर्चमें कर 
चुके हैं, अतः अन्थके विस्तारके भयसे पुनः निरूपणसे विरत होते हैं ॥ ८९ ॥ 

“सदेव सर्व० इत्यादि । 'सदेव सौम्येदमग्न आसीत्‌? इस श्रुतिमें एवशब्द है, 
इसका अथे इतरव्यवच्छेद होता है, सत्से इतर असत्‌ ही हो सकता है, उसे 
आप मानते नहीं, असत्‌का भी रूपान्तरसे भावमें ही अन्तर्भाव करते हैं, 
इसलिए यह प्रश्न होता है कि एवकारका व्यावत्य है या नहीं ? यदि है तो 
सतूसे अतिरिक्त असत्‌ बलात्‌ मानना पड़ेगा । दूसरे पक्षमें एवकार व्यर्थ 
होता है, एवकारके रहनेसे यह अथ होता है कि अभ्रे अर्थात्‌ उत्पत्तिसे पूर्व जगत्‌ 
सत्‌ ही था, असत्‌ नहीं था। यदि असत्‌ पदार्थ श्रुतिको अभिप्रेत न होता, तो वह 
प्रसक्त ही न हो सकता, फिर उसके निराकरणके लिए एवकारकी आवश्यकता 
ही क्या थी £ अतः इस विषयमें अद्वेतत्रादी दोनों ओरसे फंदेमें फंसे हैं ॥९०॥ 

उसीका उत्तर देते हैं--'बाढम०' इत्यादिसे । 

एंवंकारका व्यावत्ये असत्‌ं है, यह अवश्य कहते और मानते हैं, किन्तु वह 
असत्‌ं परमतकल्पित शुन्यात्मक है । शब्द परार्थे है अथीत्‌ दूसरेको समझानेका 
असाधारण उपाय है। परमतसिद्ध पदार्थोके द्वारा समझानेसे शिष्यकी 
अद्धापूर्वक श्रवण आदिमे प्रवृत्ति होती है । अन्यथा अविश्वास होनेका भय रहता है 
और अत अर्थ पूर्ण विश्वास नहीं करता । बिना विश्वास श्रुत अ निष्फळ 
होता है; इसलिए ताके अनुग्रहके लिये श्रुतिने परमतसिंद्ध असत्‌ पदार्थकी 
आबृंत्तिके लिए एवकारका उपांदान किया है । वह जगत्‌ सत्‌ है, ऐसा कहनेसे 
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कि प्रागभाव! ग्रध्वंसाद्भिद्यतेऽथ न भिद्यते । 

अमेदे तेऽपसिद्धान्तो भेदे भेदकमुच्यताम्‌ ॥ ९२ ॥ 
विलक्षणस्वरुपत्व न तयोः शून्यमात्रयो! । 

न चौपाधिकमेदः स्याच्छ्न्यस्योपाध्यसम्भवात्‌ ॥ ९३ ॥ 


श्रोता यह मी समझ सकता है कि सत्‌ है और असत्‌ मी है अर्थात्‌ जगत्‌ दो राशिमेँ 
विभक्त है--कोई सत्‌ है कोई असत्‌ है या उत्पत्तिसे पूर्व असत्‌ है, उसत्तिके 
अनन्तर सत्‌ है अथवा रूपमेदसे उभयात्मक याने सदसदात्मक है, इत्यादि बोध 
न हो यह अपेक्षित है, अन्यथा परम पुरुषार्थकी अमासि और अनर्थकी प्राप्ति हो 
जायगी, इसलिए परमतकल्पित असतकी आवृत्तिके लिए एवकारका 
उपादान किया गया है.। इससे यह नहीँ सिद्ध होता कि श्रुतिमें असद्व्यावृत्तिके 
तात्पयेसे एवकारका उपादान है, इसलिए असत्का स्वीकार अवश्य करना ही 
पड़ेगा, क्योंकि यदि ऐसा नियम माना जाय, तो वादीके पक्षका अनुवाद करके 
प्रतिवादीका खण्डन करना ही असंभव हो जायगा । केवळ अनुवाद करनेसे 
प्रतिवादीका अभिमत हो जायगा और अभिमत पक्षका खण्डन करनेसे अप- 
सिद्वान्तनामक मिग्रहस्थानसे निगृहीत हो जायगा, पुनः कथामें अधिकार ही 
नष्ट हो जायगा, ऐसा होता नहीं। इसलिए आन्तिसिद्ध असत्‌ पदार्थकी 
एवकारसे व्यावृत्ति कर युक्तियुक्त भावत्वका प्रतिपादन “सदेव? इत्यादि श्रति 
करती है ॥ ९१ ॥ 

(कि प्रागभावः’ इत्यादि । अच्छा, अब आपसे प्रश्न करते हैं--प्रागभावकों 
प्रध्वंससे भिन्न मानते हो या अभिन्न ? अन्त्य पक्षमें तो अपसिद्धान्त स्पष्ट है । 
प्रथम पक्षमें कौन मेदक धर्म दै ! अभाव अनुपार्य है, अतः भावसूत धर्मका 
आश्रय तो हो नहीं सकता, भेदक धर्मके बिना एक दृसरेसे व्यावृत्त है, यह कैसे 
समझ सकते हो या किसीको समझा सकते हो? असाधारण धर्मके बिना 
पदार्थांका विवेक होता नहीं ॥ ९२ ॥ 

वास्तविक धर्म ही केवल मेदक नहीं होता, किन्तु औपाधिक धर्म भी 
भेदक होता है। अभाव वास्तविक दो असाधारण धर्म नहीं हैं, किन्तु 
औपाधिक हैं, यदि यह कहिए, तो औपाधिक धर्म कौन है £ यही बतलाइये; 
इस भरभिम्रायसे कहते हैं--'विलक्षण०” इत्यादिसे । 
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घटस्य प्रागभावो यः स पिण्डोपाधिको यदि । 
तहीत्र मानं वक्तव्य प्रत्यक्ष तु न युज्यते ॥ ९४ ॥ 
मीरुपग्रागभावस्य चाक्षुषत्वससङ्गतम्‌ | 
पिण्डे इटे प्रागभावो दष्ट ____िषडे इटे प्रागभावो दृष्ट इत्येष ते असः ॥ ९४ ___ 
17 प्रागमाव और ध्वंस ये दोनों शुन्यामक हैं, अतः घट और पटके सहश उनका 
स्वरूप ही परस्पर विलक्षण है, यह तो कह ही नहीं सकते । घट, पट आदि 
सावयव हैं तथा अनेक गुण और धर्म आदिके आश्रय हैं, इसलिए उन दोनोंमें 
स्वरूपका मेद तो सबके अनुभवसे सिद्ध है। पर ये दोनों अभाव तो निराकार 
और सर्वथा परतन्त्र हैं। और औपाधिक धर्म उनका मेदक है, यह मी कहना तभी 
बन सकता है, जब उपाधि सिद्ध हो, अतः प्रथम उपाधिका परिचय कराइये ॥९३॥ 
(घटस्य प्रागभावो' इत्यादि । इस मृत्पिण्डमें घट होगा, इस प्रतीतिसे 
सिद्ध घटके प्रागमावका अधिकरण है-- मृस्पिण्ड। 'इस कपाछमें घट नष्ट हुआ! 
इस प्रतीतिसे सिद्ध घटके ध्वंसका अधिकरण है- कपाळ । ये दोनों अधिकरण 
ही दोनों अमावोंकी उपाधि हैं । मृसिण्डबुत्तिव और कपालवृत्तित्वरूप उपाधिके 
सेदसे दोनों अमाव भिन्न हैं, ग्सिण्डमें घटका प्रागभाव और कपालमें घटका ध्वंस 
है, इसमें प्रमाण क्या है £ प्रत्यक्ष प्रमाण है कहना तो युक्त नहीं है ॥ ९४ ॥ 
नीरूपप्रागमावस्य' इत्यादि । नीरूप ( रूपशुन्य ) प्रागभावका प्रत्यक्ष तो 
असङ्गत है । अभिप्राय यह है कि उद्भूतरूपवाले घट आदि द्रव्यके चाक्षुष 
पत्यक्षमं उद्धतरूप कारण है, ऐसा नियम है ! प्रागभावमें जब रूप ही 
नही है; तब उद्धृत रूपकी संभावना ही कैसे हो सकती है ! अतः प्रागभावका 
चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । तवाच प्रत्यक्षमें उद्धतस्पशवत्ता नियामक है, 
इसलिए स्पशशूत्य उक्त अभावके खाच प्रत्यक्षका मी सम्भव नहीं है । 
अन्य इन्द्रिया गुणग्राहक हैं। प्रागभाव गुण नहीं है । मन बाह्य विषयका 
स्वयंग्राहक नहीं हैं । इस प्रकार कारणोंपर दृष्टि देनेसे प्रत्यक्षका कोई कारण नहीं 
ग भलो गला तो के ह है नक गन से 
शक्का- यदि उद्धूतरूपवानका ही चाक्षुष प्रत्यक्ष मानते हो, तो गुणमें 


गुण नहीं रहता इस नियमके अनुसार रूपमे 
र 'रूपमें उद्धृत रूप नहीं है, फिर उसक 
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ग्रागभावव्यवह्ृतिंदि पिण्ड दृशस्तदा | 
स एव ग्रागभावोऽस्तु किमुपाधितया तव ॥ ९६॥ 


समाधान--उक्त नियम द्रव्यविषयक है, गुणादिविषयक नहीं, इसलिए 
गुणादिविषयक प्रतयक्षमें कोई आपत्ति नहीं है । प्रागभाव गुणादि नहीं दै, इसलिए 
उसके चाक्षुष प्रत्यक्षमें उक्त नियम लागू है । 

शक्का--आपके मतसे प्रागमाय क्या है ! 

समाधाव--घटादिकी अपेक्षासे अधिकरण द्रव्य ही को आप लोग प्रागभाव 
कहते हैं, उससे अतिरिक्त पदार्थीन्तर प्रागभाव नहीं है.। 

शङ्का--'पिण्डे पिण्डः? यह प्रतीति नहीं होती पर “पिण्डे प्रागमावः? यह 
प्रतीति क्यों होती है ! ८ 

समाधान--उक्त प्रतीति आत्माश्रयादि दोषसे नहीं होती, सो ठीक ही है, 
अन्तिम प्रतीति अन्यकी अपेक्षासे भेद मानकर आप छोगोंकों अमात्मक होती है, 
इस अभिप्रायसे कहते हैँ--'पिण्डे इष्टे' इत्यादि । पिण्डके देखनेपर प्रागभाव 
देखा जाता है, यह कहना. आपका श्रम है और भ्रमसे किसी पदार्थकी 
वास्तविक सत्ता मानी नहीं जा सकती। आकाश नीढ है, इस प्रतीतिसे 
वस्तुतः आकाशमें नीहरूपकी सत्ता कोई नहीं मानता ॥ ९५ ॥ 

आ्रागमाव०' इत्यादि । सृरिपण्डके देखनेवालोंका अक्सर यह व्यवहार 
देखा जाता है कि इस पिण्डमें कुछ कालके बाद घट होगा, किन्तु अमी नहीं हे, 
अतः इस प्रणाढीसे अथोत्‌ इस व्यवहार द्वारा पिण्डमें घटके प्रागभावका अस्तित्व 
सिद्ध होता है, यदि ऐसा कहें, तो इसका उत्तर यही है कि उक्त व्यवहारसे पिण्ड 
ही घटप्रागभावस्वरूप क्यों न माना जाय ! क्योंकि मृत्पिण्ठके दशनके बिना 
प्रागभावका जबर दर्शन होता ही नहीं है तब आवश्यक होनेपर पिण्डको ही 
प्रागभाव मानना युक्तियुक्त है । पिण्ड उक्त प्रागभावकी उपाधि है, ऐसा कहनेसे 
आपको क्या छाम है ! अथौत्‌ कुछ मी नहीं और दूसरी बात यह है कि जैसे 
धघटोडस्ति' यह व्यवहार होता है, वैसे ही यदि 'घटप्रागभावो5स्ति! यह व्यवहार 
मानते हो, तो सच्त्वधर्मितया प्रतीयमान प्रांगभाव मी घटादिके समान भावस्वरूप ही 
सिद्ध होगा, उससे विलक्षण अभावस्वरूप नहीं। और आधाराधेयभाव जो 
प्रतीत होता है, उसे तो 'राहो! शिरः” के समान कल्पित भेद मानकर मी मान 

८६ 
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पिण्डत्वग्रागभावत्वे एकस्याऽप्यविरोधिनी । 

स्वतः पिण्डोऽप्यपेक्ष्याऽन्यं प्रागभावत्वमइनुते ॥ ६७ ॥ 
प्रागभावो5स्ति दृश््रेत्येव तत्स खचदशने । 
भावस्येबोपपद्येते न शुन्यस्य निरात्मनः॥ ९८ ॥ 


सकते हैं, निःस्वरूप अभावमें अस्त्यर्थका सम्बन्ध नहीं हो सकता, क्योंकि वैसा 
मानना 'सदसतोस्सम्बन्धानहत्वम! इस न्यायसे विरुद्ध है ॥ ९६ ॥ 

धपेण्डत्व० इत्यादि । पिण्डत्व और घटप्रागभावत्व--ये दोनों धर्म एक ही 
पिण्ड व्यक्तिमें रूप-रसकी तरह रह सकते हैं, इनमें परस्पर कोई 
विरोध नहीं होता । 

शङ्का- विरोध क्यों नहीं है ! एक भावात्मक है और दूसरा अभावासक ! 

समाधान--पटत्व और घटमिन्नत्व ये दोनों धर्म जैसे एक पटव्यक्तिमें 
रहते हैं, वैसे ही दो धर्मोकी एक व्यक्तिमें स्थिति विरुद्ध नहीं है। 
वस्तुतस्तु एक ही व्यक्तिमै सापेक्ष अनेक धर्मोका व्यवहार होता है । एक ही 
देवदत्तादि व्यक्तिमें पिता, पुत्र, जामाता, श्वसुर इत्यादि व्यवहारसे पितृत्व, 
पुत्र्व आदि अनेक धर्म माने जाते हैं । एक व्यक्तिकी अपेक्षासे वे धर्म विरोधी 
अवश्य हैं, लेकिन धर्मान्तरकी अपेक्षासे विरुद्ध नहीं हैं। किसीका पिता 
किसीका पुत्र, किसीका जामाता इत्यादि होता ही है। अतः उन-उनकी 
अपेक्षा उन-उन धर्मांका एक धर्मीमें व्यवहार होता है, वैसे ही प्रकृतमें मी 
कहते हैं--पिण्डत्व और प्रांगभावत्वका एक व्यक्तिमें विरोध नहीं है, अपेक्षा- 
मेदसे उक्त उभय स्थितियोंका समर्थन करते हँ स्वतः पिण्ड है पर घटकी 
अपेक्षासे वह प्रागभाव मी कहा जा सकता है। जैसे घट अपने स्वरूपसे 


भावात्मक है और पटादिरूपसे निरूप्यमाण तथा 'पटमिज्ञ' इत्यादिसे प्रतीयमान 
अभावात्मक कहा जाता है। अतएव 


'स्वरूपपररूपाम्यां नित्य सदसदासके । 
वस्तुनि ज्ञायते रूपं किञ्चित्‌ कैश्चिकदाचन ॥! 
| “मावान्तरमभावोऽन्यो न कश्चिदनिरूपणात्‌ः 
इत्यादि वचन संगत होते हैं ॥९७॥ 
आगभावो” इत्यादि । प्रागभाव है, और देख | 
2 1 जाता है, इत्यादि प्रतीतिको 
यदि प्रागभावनिषयक मानते हो; तो घटादिके समान प्रागभाव मी भावात्मक ही 
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Nd 


युक्तियुक्तं वैदिकं च मतं त्यक्तवा दुराग्रहात्‌ | 
कुतर्कसमये मग्न; किं युधा परिसुद्यसि ॥ ९९ ॥ 
भभावस्याऽपि भावत्वे कुतः कार्यमसङ्धवेत्‌ । 
कारणस्य तु भावत्वमविवादं मतेऽपि ते॥ १०० ॥ 


सिद्ध होता है; शुन्यात्मक महीं, क्योंकि निःस्वरूपमें कोई धर्म नहीं रह संकता | 
यदि किसी मी धर्मका आधार होगा, तो वह निःस्वरूप केसे हो सकता है £ ॥९७॥ 

युक्तियुक्तम्‌? इत्यादि । दुराम्रहसे युक्तियुक्त याने तर्कसिद्ध बैदिक 
मतका त्याग कर कुतार्किकोंके मतमें फॅसकर क्‍यों अपनी मूर्खता प्रकाशित 
करते हो ! यदि घट आदिके अभावको अधिकरणभूत पट आदिसे भिन्न मानते हो, 
तो घटाभावमें भी तो घट नहीं है, इसलिए उसमें मी घटका अभाव मानना 
पड़ेगा एवं उस अभावमें फिर घटाभाव,- इस प्रकार अनन्त घटाभाव मानने 
पड़ेंगे, परन्तु इतने अभाव किसी प्रमाणसे सिद्ध नहीं हैं। इसलिए आखिरमें 
अभावमें रहनेवाले अभावको अधिकरणसे अतिरिक्त नहीं, किन्तु अधिकरण- 
स्वरूप ही मानोगे । - फिर उसमें मी यह शङ्का होगी कि अभावको 
अधिकरणस्वरूप माननेपर 'घटामावे घटाभावः' यह प्रतीति कैसे होगी. १ 
आधार और आधेयके भेदके बिना ऐसी प्रतीति नहीं होती । इसका उत्तर कारप- 
निक मेद मानकर ही कर सकते हो, दूसरा उपाय नहीं है । इसी प्रकार घट- 
प्रागभाव पिण्डादिस्वरूप ही है, अतिरिक्त नहीं है, ऐसा स्वीकार करना 
उचित है.॥ ९९ ॥ 

अभावस्या5पि' इत्यादि । किसी तटस्थकी शङ्का है कि घटप्रागभावकों 
यदि पिण्डात्मक ही मानोगे अर्थात्‌ भावात्मक ही अभाव है, भावसे अतिरिक्त 
दूसरा नहीं, यह मानोगे, तो प्रक्ृतमें सतकार्यवाद माननेका क्या उपयोग हुआ ? 

समाधान--विचारसे यदि अभाव भावात्मक ही सिद्ध होता है, तो 
उत्पत्तिसे पूर्व काये असत्‌ केसे हो सकता है ? पिण्डमें पिण्डसे अतिरिक्त घटके 
अभावका समर्थन यदि होता, तो यह संभव था कि असत्‌ घटादिकी उत्पत्ति 
होती है, इसलिए असत्कार्यवादकी किसी तरह कल्पना हो सकती, किन्तु भावसे 
अतिरिक्त अभाव अन्य तत्त्व . है ही नहीं । यदि वह नरश्रज्ञके समान अत्यन्त 
असत्‌ होता, तो कारणके व्यापारसे मी घटादिकी उत्पत्ति नहीं होती । घटादिकी 
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जज 
| नन्वत्रैकै स्वतःसिद्धं ग्ररयग्रूपमनन्यदक्‌ । . 

वस्त्विष्ट वेदसिद्धान्ते किमर्थं कार्यकारणे ॥ १०१ ॥ 
एवम्भूतात्मबोधा्थ कारणादि प्रसाध्यते । 
उपायः सोअवतारायेत्याचायैरेतदीरणात्‌ ॥ १०२ ॥ 


उत्पत्ति देखते हैं, अतः अत्यन्त असतसे विलक्षण भावात्मक ही वह है, यह मानना 
पड़ेगा । केव मेद इतना है कि पूर्वमें अव्याकृतनामरूपसे घटादि था, इसलिए 
उस समय लौकिक कार्थके लिए क्षम नहीं हुआ और कारणके व्यापारके अनन्तर 
व्याकृतनामरूप दोनेपर लौकिक कार्यके लिए समर्थ हुआ। और कारणको भावात्मक 
तो आप मी कहते ही हैं, अतः कारणके अंशमें तो विवाद ही नहीं है। हमारे मतसे 
काये तथा कारणका अमेद है, इसलिए भी कार्य असत्‌ नहीं होता ॥ १०० ॥ 
नन्वत्रैकम्‌' इत्यादि । 
शङ्का- “एकमेवाद्वितीय ब्रह्म’, यद्भासा मासितमिदम्‌’, ‘अत्रायं, पुरुषः स्वयं- 
ज्योतिः? इत्यादि श्रुतियोसे अद्वैत ब्रह्म ही एक तत्त्व है, यह वेदान्तका सिद्धान्त 
सिद्ध होता है, अतः इसके विपरीत कारणसत्ताकी सिद्धि क्‍यों करते हो! 
ऐसा करनेसे वेदान्तियोंका अपसिद्धान्त होगा, इसलिए कार्थकारणका विचार 
ही व्यर्थे है और कारणकी सत्ता सिद्ध करना, तो अपने घरमै ज्वालाप्रश्षेपके 
सहश अद्वेतका व्याघात करना है, अतः वह अत्यन्त अनुचित है ॥१०१॥ 
समाधान--एवंशूता ०! इत्मादिसे समस्त जगत्‌का कारण, नित्य, 
यद्ध, बुद्ध, सुक्तस्वरूप, स्वयंप्रकाश तथा प्रत्यग्रूप ब्रह्मासमतस्वका बोध 
होनेके ठिर कार्यकारणका विचार करते हैं । यह बिचार उक्त बोधके 
अवतार ( उत्पत्ति ) का उपाय है, ऐसा पूर्वाचायोनि कहा है; तात्पर्य यह 
हा छः Fr अद्वेतज्ञानके बिना नहीं हो क उद्वेतज्ञानमें 
के 7 Oe करानेवाला प्रत्यक्ष र , इसलिए 
यलो परिन त आत्मैकत्वज्ञान केसे हो सकता है ! 
स व्यवस्था भी व्यवहारद्यामें बनी रहे, इस 
झु स्पष्ट प्रतीत होता है कि श्रतिमे प्रदर्शित उसके 
उपाय ही सर्वोत्तम उपाय हैं, इति उच्च स्वरसे कहती है कि 'वाचारम्मणे 
विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌? अर्था मि 
त्‌ मृत्तिकासे जितने घट, शराव आदि कार्य 
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सत्तस्वकमिदं सर्वमिति संसाध्य यत्नतः । 
तस्यापि संविन्मात्रेण पूर्णतेवोच्यते स्वतः ॥ १०३ ॥ 

बनते हैं, वे सब-के-सब मृत्तिका ही हैं, उससे अतिरिक्त तच्वान्तर नहीं हैँ एवं 
सुवणीदिके विकार सुवणीदिसे अतिरिक्त नहीं हैँ केवळ आकारसे वे भिन्न-भिन्न 
प्रतीत होते हैं और सुवर्णके सहश स्थायी नहीं होते, अतएव वागारम्मणामात्र 
हैं अर्थात्‌ केवळ कुछ समय तक इनका व्यवहार होता है । उपादानरूप मृत्तिका, 
सुवर्ण आदिका व्यवहार उनके कार्यान्तराम भी अनुवृत्त रहता है, अतएव तत्तत्‌ 
कार्यकी अभेक्षासे वे सत्य कहलाते हैं, इसी अभिप्रायसे श्रुति कहती है- “मृत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌? मृत्तिका कारणकी उपलक्षण है अर्थात्‌ कार्यकी अपेक्षा कारण परमार्थ सत्‌ 
है, इसीसे एकविज्ञानसे सब विज्ञात हो जाता है, यह औत प्रतिज्ञा मी उपपन्न होती 
है। यदि कारणसे वस्तुतः कार्य अतिरिक्त माना जांय, तो कारणके विज्ञानसे 
उससे अतिरिक्त कायैका विज्ञान कैसे हो सकता है ! जो कारणको सत्‌ कहते हैं 
और कार्यको उत्पत्तिसे पूर्व असत्‌ कहते हैं, उनके मतमें कार्य और कारणका अमैंद 
नहीं बन सकता; अतएव वे लोग उनका मेद ही मानते हैं और उत्पत्तिके वाद 
काको सत्‌ कहते हैं | उनका मत “सर्वे खहिविदं बरहम’, 'नेहनानास्ति किञ्चन’, 
'तत्त्वमसि७ 'सर्वमात्मेवाभूत! इत्यादि सैकड़ों श्रतियोंसे विरुद्ध है। 'सदेव सोम्येदमभ्र 
आसीत्‌’, 'ऐतदात्म्यम्‌' इत्यादि श्रुतियोंका उपक्रमोपसंहार द्वारा अद्वेतमें ही 
परम तात्पर्य है; यह पूर्वमें निरूपण कर चुके हैं, अतः फिर कहनेकी आवश्यकता 
नहीं है। “एतस्मादामनः आकाश? इत्यादि सष्टिबोधक श्रुतियोंका वास्तविक तात्पर्य 
सगीके प्रतिपादनमें नहीं है, किन्तु अध्यारोपापवादन्यायसे कारणसे अतिरिक्त 
कार्य नहीं है, इस प्रकार बोधन द्वारा अद्वैतमें ही परम तापपर्य है; यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यस्मयन्त्यभिसंविशम्तिः इत्यादि अति 
समस्त कार्य रमसे उत्पन्न हुआ है; ब्रह्म ही में स्थित है, और उसीयें लीन 
होता दै) यह प्रतिपादन करती है; इसका तात्पर्य यह है कि ब्रक्ष समस्त संसारका 
उपादान और निमित्त दोनों प्रकारका कारण है, इससे इश्वर केवल निमित्त 
कारण है संसारका उपादान कारण नहीं, यह सधैथा श्रुतिविरुद्ध है, इस 
विषयमै शङ्का संमाधानका ब्रह्मसृत्र और उसके भाष्य आदिमेँ विस्तारंरूपसे निरूपणं 

किया गया है, इसलिए विशेष जिज्ञा्ुओंको वहाँ ही. देखना चाहिए ॥१०२॥ 
'सत्तस्वक०' इत्यादि । उक्त प्रकारसे इस समस्त संसारमै सतृत्वरूप 
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कारणादिनिपेधेन नन्वद्वेतमभीप्सितम्‌ | 
तथा च नेति नेतीति बोधस्योत्तमता मता ॥ १०४ ॥ 


rej jj vv र यी रि ही ही हि” 


परम ब्रह्मकी सत्ता है, क्योंकि कार्यमात्रका कारण तत्त्व होता है, सवका कारण 
ब्रह्म ही है, इसलिए संसारमें ब्रह्मकी सत्ता मानी जाती है, इस प्रकार श्रुति तथा 
तदनुकूछ अनुमान आदि प्रमाणोंसे यलवूर्वक सिद्ध करके कारण भी वास्तविक 
संवित्‌मात्र ( बोधमात्र ) अतएव पूर्ण अखण्ड परम ब्रह्मस्वरूप है, यह कहा जाता 
हे । द्रष्टा इशिमात्रः शुद्धोऽपि प्रत्ययानुपश्यः इस योगसूत्रादिसे भी परमात्मा 
केवल ज्ञानस्वरूप है, यह स्पष्ट है । 

शङ्का--एक करणसे कोई कार्य नहीं होता, क्योंकि छोकमें समवायी, 
असमवायी और निमित्त इन तीन कारणोंसे ही कार्योकी उत्पत्ति देखी जाती है, 
तथा सहकारी कारण भी अनेकविध देखे जाते हैं । 

समाधान--किसी लौकिक कारणमें पूर्ण कार्यानुकूळ सामर्थ्य नहीं हे, 
इसलिए सहकारी आदिके द्वारा कारणमें पूण सामर्थ्याधानके लिए अन्यक्री अपेक्षा 
युक्त ही है । ब्रह्म स्वतः सब कार्योत्यादनके लिए परिपूर्ण है, अपूर्ण नहीं है; अतः 
किसी सहकारीकी अपेक्षा नहीं रखता, अतएव 'सत्यसंकल्प! कहा जाता है ॥१०३॥ 

कारणादि०' इत्यादि । सभी छौकिक कार्य कारणसे अभिन हैं, कारणकी 
अवस्थाविशेष ही कार्य है, अतिरिक्त नहीं, अतएव सूत्रसे भिन्न पट 
नहीं है, यह कहना ठीक ही है । लौकिक कारण मी ब्रह्मकाय ही हैं, वे मी 
उक्त न्यायसे ब्रक्नमिन्न नहीं हैं । “सै खर्विदं ब्रह्म' इत्यादि श्रुतियोंसे भी यही 
सिद्धान्त किया गया है । 'अर्थात आदेशो नेति नेति’ इत्यादि शरुतियोंने सकर 
कायेकारणभावापन्न -द्वैतका निषेध कर द्रैतामावसे उपलक्षित आत्मस्वरूपका 
ज्ञान ही मोक्षके लिए उपयोगी है, यह कहा है 

शङ्का नेति नेति! इत्यादि. वाक्य द्वारा द्वेतनिषेधज्ञान ही यदि मुक्तिका 
कारण-प्रतीत दै, तो वही मुसुक्षुओको उपादेय. होगा, ब्रह्न उपादेय नहीं होगा । 
rr 
साहा रा उ गी है; पर उपादेय नहीं है । फलकी प्रासिसे 
CR आय ५ 1. भी मिथ्या होनेसे त्याज ही है । क्योंकि 

२ भवति’, “यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर इतरं 
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[र णाशशावनेशनवत य 
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बाढ किन्तु निपेधोऽयं नोपादेयतयोच्यते । ` 
ऐकात्म्यमात्रबोधेन निषेधस्याऽप्यपहूनवात्‌ ॥ १०४ ॥ 
निपेधचोधसद्वोधौ तयोः काऽत्र व्यवस्थितिः । 

उच्यते नेतयोरंशमेदेनाऽत्र व्यवस्थितिः || १०६ ॥ 
यथा चूतफले बीज त्याज्यं ग्राह्मस्तु तद्रसः । 

नैवं जगति बोधाय त्याज्यं ग्राह्य च भिद्यते ॥ १०७ ॥ 


~ 


पश्यति’ इत्यादि श्रृतियोंसे निषेध मी ब्रह्मसे अतिरिक्त है, अतः वह भी त्याज्य ही 
है, उपादेय केवळ ब्रह्मासैक्यमात्र है । 

शङ्का--द्वेतनिषेधका मी निषेध करनेसे पुनः द्वैत उत्थित हो जायगा, 
निषेध न करनेपर द्वेतनिषेधसे ही अद्वेतका व्याघात होगा, . अतः द्वेतका सामान्या- 
भाव सिद्ध नहीं हुआ । 

समाधान--अमाव रहे तो भी मावाद्वैतसिद्धिमें कोई आपत्ति नहीं है अथवा 
उक्त निषेधका अधिकरण ब्रह्म है, अतः उक्त अमाव ब्रह्मस्वरूप ही है, अतिरिक्त 
नहीं है, क्योंकि अभाव अधिकरणस्वरूप है, यह मीमांसकादिसँमत मार्ग है; आनन्द- 
बोषाचार्गके मतमें पञ्चम प्रकार है, इत्यादि विशेष अन्यत्र विस्तृत है ॥१०४,५॥ 

“निषेधबोध ० इत्यादि । 

झङ्का--द्वेतनिषेधबोध और सन्मात्रबोध--इन दोनोंमें कौन बोध उपा- 
देय है और कौन त्याज्य है ! 

समाधान--दोनों त्याज्य ही हैं, कारण कि ब्रह्मभिन प्रपञ्च जैसे अद्वैतका 
विरोधी तथा कश्पित होनेसे त्याज्य है, मुमुक्षुओंको उपादेय नहीँ, वैसे ही 
द्वेताभावसे उपछक्षित चिन्मात्रामविषयक निर्विकल्पक चरम चित्तवृत्तिः 
बिशेष बोध मी पूर्वोक्त हेतुसे त्याज्य दी है, उपादेय नहीं है । जबतक अक्ष- 
भावापत्ति नहीं होती, तबतक दोनों उपादेय हैं, बादमें दोनों त्याज्य हैं । 
“नदीपार होनेपर नौकाकी क्या आवश्यकता” इस न्यायसे फलसिद्धिके अनन्तर 
उसके उपाय अनुपादेय होते ही हैं, यह छोकमें भी प्रसिद्ध ही है, 
प्रश्न ही व्यथे है ॥ १०६॥ 

उक्त अर्थमें व्यतिरेकी दृष्टान्त कहते इँ- “यथा चूतफले' इत्यादि । 
'आम्रश्‍चूतो रसालोऽसौ' इत्यादि अमरकोशसे चूत आमका नाम है। आमका 
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III 
किं तहि सबै सन्त्याज्यमुपादेय तथाऽखिलम्‌ । 
रज्जुसपेऽखिलो त्याज्यं ग्रा्म॑ चाऽखिलमेव तत्‌ ॥ १०८ ॥ 


Me fe बन 
फळ सावयव है, उसमें जैसे बीज-अश बुभुक्षुओंके लिए त्याज्य है और रस उपादेय 
है, वैसे ही जगतमें कोई अंशा त्याज्य और कोई अंश आद्य है, यह व्यवस्था 
नहीं हो सकती, अर्थात्‌ जगत्‌का अमुक अंश बोधका उपयोगी है अतएव 
राह है और अमुक अंश उसका प्रतिकूल होनेसे त्याज्य है, ऐसी व्यवस्था जगतूें 
नहीं हो सकती ॥ १०७ ॥ 

(कि तहिं! इत्यादिसे । 

शङ्का उक्त दृष्टान्त व्यतिरेकी क्यों ! जैसे आम्रफरु सांश है, चैसे ही 
जगत्‌ भी तो सांश ही दै, इसलिए अंशमेदसे संसार भी त्याज्य और आहा 
हो सकता है । 

समाधान--नहीं, यदि जगत्‌ दै नहीं, तो कौओंके दाँतोंके गिननेके समान 
उसके सांश निरंशका विचार भी व्यथ ही है । 

शङ्का- तो प्रतीति केसे होती है ! विषयके बिना तो ज्ञान होता नहीं । 

समाधान--तो क्या रज्जुमें सर्पप्रतीति होनेसे रज्जु वस्तुतः सर्प है ! 
नहीं, यह ज्ञान तो मिथ्या है । मिथ्या ज्ञान कल्पितवस्तुविषयक होता है, 
इसलिए उसका विषय पारमार्थिक नहीं कहा जा सकता, बस तो इसी प्रकार 
जगतका भान मी अमात्मक ही है, अतएव वह जगत्सत्ताका साधक नहीं होता । 

शङ्का-उक्त ज्ञानमें भ्रमत्वसाधक अग्रिम “नायं सर्प: रज्जूरेषा' इत्याकारक 
बाधक ज्ञान है, इसलिए उक्त ज्ञान मिथ्या माना जाता दै । बाधिताज्ञान 
मिथ्या ज्ञान होता है, इसलिए वह विषयसाधक नहीं माना जाता । बाधक ज्ञानके 
बाद उसके विषयका अवमास भी नहीं होता । प्रकृतमें संसारका न तो बाधक 
ज्ञान ही होता दै, और न संसारकी अननुवृत्ति ही होती है, किन्तु उत्तरोत्तर 
संसारका ज्ञान होता ही रहता है, इसलिए संसारज्ञानको भ्रम कहना 
साहसमात्र है । > 

समाधान संसारविषयक ज्ञानका भी वाधक 'नेह नानास्ति किञ्चन! इत्यादि 
औत ज्ञान स्पष्ट ही है और केवल अनात्मशको संसारकी अनुवृत्ति उत्तरोत्तर 
होती है, आसञ्चको नहीं । 'यत्र सवस्य सवैमासैबाभूत्‌ तत्केन कं पश्येत इत्यादि 
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न णिरोभागगुत्यृज्य पुच्छभागं प्रग्रह्वते । 
निखिलां सर्पतां त्यक्स्वा निखिलां रज्जुतां विदुः ॥ १०९ ॥ 


श्रतियोसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि आत्मज्ञानियोंको परमाथतः प्रपञ्च भासता ही है, 


यह कहना साहसमात्र ही है । बात यह है कि अपरोक्ष भ्रम अपरोक्ष प्रमासे निवृत्त 
होता है, परोक्ष प्रमासे नहीं, इसढिए श्रुति द्वारा संपारियाँको परोक्ष प्रमा होनेपर 
भी संसारका अपरोक्ष अम निवृत्त नहीं होता । श्रवण, मनन आदि द्वारा आत्मया- 
थात्म्यका ज्ञान होनेपर पूर्ववत्‌ संसारकी अनुबृत्ति नहीं होगी । कदाचित्‌ बलवान्‌ 


संस्कारोंके वशसे वह प्रतीत होगा भी तो मिथ्यारूपसे ही प्रतीत होगा, सत्य- 
स्वरूपसे कभी प्रतीत नहीं होगा । 


शङ्का--तो क्या संसारमें त्याज्य और उपादेय भाव ही नहीं दै ! 

समाधान--क्यों नहीं है, अवश्य है, किन्तु अशमेदसे नहीं है, पुरुष- 
भेदसे है । केसे £ सुनिये--जिनको आत्माका यथार्थ ज्ञान नहीं है, उनको 
सांसारिक फलोंमें ही प्रेम होता है, अतः वैसे पुरुषोके लिए जगत्‌ सर्वथा 
उपादेय है और जिनको आलज्ञान है, अथवा उसका साधनभूत विवेक ज्ञान है, 
उनके लिए जगत्‌ सवैथा त्याज्य है। वस्तुतः संसार अविद्यासे कल्पित है, 
वास्तविक नहीं है और कल्पित पदाथ सावयव नहीं होता, अतः उसमें 
अमुक अंश ग्राह्य है और अमुक अंश त्याज्य है, ऐसा नहीं कह सकते, भला 
बतलाइए कि कल्पित सर्पमें कौन-सा अंश त्याज्य और कौन-सा उपादेय कहा जा 
सकता है ! अर्थात्‌ उसे या तो त्याज्य ही कहिये या ग्रा ही कहिए । जैसे आन्त 
पुरुषको शुक्तिरूप्य उपादेय है और अश्रान्त विवेकी पुरुषको अनुपादेय है, उसी 
प्रकार ज्ञानी और अज्ञानी पुरुषोंके मेदसे संसार हेय और उपादेय है, अशमेदसे 
नहीं, यह निर्णीत हुआ ॥ १०८॥ 

“न शिरोभाग०' इत्यादि । 

शक्का- क्या संसारमें अशमेदकी प्रतीति नहीं होती £ 

समाधान--रज्जुसर्पमें मी तो पूंछ, सिर आदि अंशोंकी प्रतीति 
तो होती ही है, किन्तु सविष शिरोमागका त्यागकर निर्विष पुच्छभागका 
कोई अहण नहीं करता, क्योंकि आखिर पुच्छमाग मी तो सविष सर्पका ही 
अङ्गविरोष है। पुच्छमागका ग्रहण करनेपर संभव रहता है कि कदाचित्‌ शिरोभागका 


मी शरीरके साथ सम्बन्ध हो जाय और उसके द्वारा मरणादिरूप महात्‌ अनिष्ट. > 
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जगद्वावभ्रम त्यक्त्वा जह्ात्वेनेति पूर्णताम्‌ । 
ततः पुरुषचित्तस्य मेदाढोधौ व्यवस्थितौ ॥ ११०॥ 
इऱ्यामिमुखमेवेतचिचं चेत्तजिवृत्तितः । 
इड्मात्रत्वविशेषाय निषेधोऽयं ग्रस्ते ॥ १११॥ 
र ——— 
हो जाय । इस विचारसे फलित यह हुआ कि परम्परया पुच्छभाग मी अनिष्टसाधन 
होनेसे सर्वथा उपेक्ष्य ही है! ठीक कहते हो, इसी प्रकार संसारको भी समझो । 
विवेकी पुरुष साक्षात्‌ या परम्परासे सम्पूर्ण संसारको अनिष्टफलप्रद समझ कर 
उसका सर्वथा त्याग करता है और जैसे सर्पके अधिष्ठानमूत रज्जुको परमाथ 
सत्‌ समझता है, वैसे ही प्रपञ्चका अधिष्ठानमूत परब्रह्म ही परमार्थ सत्‌ होनेसे 
उपादेय है और प्रपञ्च तो रज्जुसर्पके समान हेय ही दै, यह समझता है ॥१०९॥ 
“जगद्वाव०? इत्यादि । शुक्तिजतके समान ब्रह्ममं जगतका रहना 
अमात्मक है, अतः उसका त्यागकर, त्रह्मको वास्तविक परमार्थे सत्‌ समझ कर और 
अपनेको ब्रस अनतिरिक्त मानकर 'अहं ब्रह्मास्मिः इस विवेकसे स्वयं भी 
पूणे हो जाता है । अतः विवेकी और अविवेकी पुरुषके चित्तके भेदसे संसारमे 
हेय और उपादेयका बोध व्यवस्थित हैं अर्थात्‌ अविवेकीको संसार ही 
उपादेय प्रतीत होता है और विवेकी पुरुषश्रष्ठको वह सर्वथा और सर्वाना 
अनुपादेय ही प्रतीत होता है । वस्तुतः कल्पित कोई अश पारमार्थिक नहीं 
होता, किन्तु उसका अधिष्ठान ही पारमार्थिक रहता है, यही रज्जुसर्पके इष्टान्तसे 
स्फुट किया गया है । अतः समी कल्पित वस्तुएँ रज्जुसर्पके समान इष्टसाधन भी 
नहीं होतीं, यह तात्पर्य हुआ ॥ ११० ॥ 
“इश्यामिग्मुख०' इत्यादि । 'नति नेति’ इत्यादि श्रुतिसे द्वेतनिषेधका ज्ञान 
मी अन्ततः हेय ही दै, अतः यह भी प्रपञ्चके समान मुख्य उपादेय नहीं दै, 
- किन्तु जिनका चित्त द्वैतमें अत्यन्त आसक्त है, उनके चित्तको दृश्य विषयसे 
विमुख करनेके लिए इश्यका निषेध साधन है, अतः अन्य साधनोंकी अपेक्षा यह 
उत्तम साधन कहा गया है। जब तक संसारके अभिमुख चित्त रहेगा 
तब तक श्रवण आदि वास्तविक साधनोंका यथार्थ अनुष्ठान नहीं होगा, 
कारण कि अतिने स्पष्ट घोषित किया है कि “पराञ्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्यूः' 
इत्यादि । भर्थीत्‌ इन्द्रियोंका उत्पादन करके ब्ह्माने यह आदेश दिया है कि 
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नानात्वाख्यग्रहग्रस्तं चित्तमद्वेतवस्तुनि । 
प्रवेशयति चिन्तेयं कार्यकारणसरवगा ॥ ११२ ॥ 


तुम लोगोंकी स्वभावतः पराग्‌ याने आत्मातिरिक्त विषयमें प्रवृत्ति हा; इसलिए 


इन्द्रियोंकी बहिमुख प्रवृत्ति होती है । विशेष यल करनेपर अन्तमुख प्रवृत्ति 
मी होती है, इसलिए इन्द्रियोंके विहार देशका निषेध करनेपर इन्द्रियाँ विवश 
होकर अन्तरंग साधनके संग्रहके लिए पवृत्त होती हैं। पराग्‌ विषयोके 
निषेध द्वारा इन्द्रियोंकी बाह्य विषयोंसे पराङ्मुख करके जबतक द्रशरूप आत्म- 
मात्र अवशिष्ट न हो, तब तक निषेधका व्यापार आवदयक दै । अन्तरङ्ग 
साधनमें प्रवृत्त पुरुषको प्राचीन-विषय-भोगजन्य संस्कारके वश इन्द्रियाँ फिर 
विषयप्रवाहमें आइृष्ट करनेके लिए सन्नद्ध होतीं हैं, उस समय निषेध ही 
उनको फिर समझाता है कि वे विषय तो हैं नहीं, फिर इसे कहां ले जाओगी £ 
इत्यादि रीतिसे पुनः पुनः प्रबोधनकी आवश्यकता होती है, इसलिए यह निषेध 
प्रशस्त है, ऐसा कहा है । वस्तुतः मुमुक्षुओंको वह उपादेय है, इसलिए नहीं 
कहा है, क्योंकि असलमें वह मी संसारके अन्तर्गत होनेसे अनुपादेय ही है, 
अतः उसमें उपादेयत्वव्यवहार गौण है ॥ १११ ॥ 

शक्का--यह ठीक कहा कि उक्त रीतिसे द्वेतनिषेष अद्वेतात्मावबोधके लिए 
आवश्यक है, परन्तु कार्य और कारणके सत्त्व और असत्त्वके विचारका प्रकृतमें 
क्या उपयोग दै ! 

समाधान--'नानात्वाख्य०! इत्यादि । कार्य और कारणके सत्त्व और 
असत्त्वका उक्त विचार घट, पट आदि मेदाँका अहण करनेवाले चित्तका 
अद्वैत वस्तुर्म प्रवेश कराता है । भाव यह है कि अन्य प्रमाणका उपजीव्य, 
तथा सवेज्येष्ठ होनेसे अति विश्वसनीय प्रत्यक्ष सम्पूर्ण विखको तात्त्विक बतलाता है 
और 'नेह नानास्ति’ इत्यादि अति द्वैतमेदको मिथ्या कहती दै अथीत्‌ अद्वैत 
आत्मतत्त्वको ही परमार्थे सत्‌ कहती है । अब इन दो प्रमाणोंके विवादको सुनकर 
दुराम्रहीचित्तवाछा पुरुष प्रत्यक्षप्रदर्शित भेदको ही तात्विक मानता है और 
यह ठीक ही है कि दुराअहग्रस्त पुरुष सदुपदेशको असत और असदुपदेशको 
ही सत्‌ समझता दै । ऐसी परिस्थितिमें जब तक दुराग्रह नहीं हटाया जाय, तबतक 
सदुपदेशका श्रवण ही असंभव-सा हो जायगा, अतः यक्षानुरूपो बलि?! इस 
न्यायके अनुसार अज्ञानरूप दुराप्रहके भगानेके लिए कार्यके सत्त्वासस्वका विचारा 
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्वम्पदार्थपुखेनाञ्य तत्पदार्थमखेन वा । 
पूर्णो अशिष्यतां विद्वानित्येतच्छूतिह्ृदतम्‌ ॥११२ ॥ 
तस्मात्‌ सत्कार्यमखिलं कारणेन सता55व्ृतमू । 
जगतः प्रागवस्थायां नामरुपे नहि स्फुटे ॥ ११४॥ 


OES 5 
आवश्यक है । उक्त विचारानुकूल अबुमान आदि प्रमाणों द्वारा ःत्यर्थका संवाद 


होनेपर चित्तके दुराग्रहरूप ढुग्रेहके शान्त होनेपर चित्त शान्त होता है । तदनन्तर 
रुतिकी सहायतासे उक्त विचार परिशुद्ध चित्तका अद्वेतात्म वस्तुमें प्रवेश 
कराता है । इस परम्परासे उक्त विचार आवश्यक है ॥ ११२ ॥ 

“त्वम्पदार्थयुखेना०? इत्यादि । त्वंपदाथं जीवके स्वरूपके प्रतिपादन 
द्वारा और तत्पदा ब्रह्मके स्वरूपके प्रतिपादन द्वारा सकल द्वैतका 
निषेध करनेपर अवशिष्ट ब्रह्मात्ममावको जानकर अर्थात्‌ उसका साक्षात्कार 
करके स्वयं पूर्ण ब्रह्मस्वरूप हो जाता है, यह श्रुतिका हार्दिक भाव है। तात्य 
यह है कि 'तत्त्वमसि? इस श्रुतिसे जीव और ब्रह्मका अभेद प्रतीत होता है, किन्तु 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे कती, भोक्ता, सुखी, दुःखी इत्यादि विविध सांसारिक 
धर्मोसे उपप्छत जीव और उससे विपरीत परमास्माके अभेदका सम्यक्‌ बोध 
योग्यताके (न रहनेपर नहीं होता, अतः योग्यता होनेके लिए तत्त्वंपदा्थका 
परिशोधन करना आवश्यक है, इसलिए 'नेति नेति’ इत्यादि वाक्य द्वारा 
वैत वास्तविक नहीं है, यह जाननेपर एवं कतृत्व, भोक्तत्व आदि निलिर धमाका 
निरास करनेपर केवळ आत्मा अवरिष्ट रह जाता है । आत्माका निषेध हो नहीं 
सकता, क्योंकि असाक्षिक निषेधका सम्भव नहीं है। अनेक आत्मा हैं नहीं, जिससे 
कि एक आत्माके निषेधका साक्षी अन्य आत्मा हो सके। 'नान्योऽतोऽस्ति 
द्रष्टा” इत्यादि अतिसे अन्य आमाका निरास स्फुट है। झुन्यवादके 
निराकरणके लिए देव सोम्येदमग्र आसीत्‌! इत्यादि श्रुतियोंसे तथा जगदूअमा- 
घिष्ठानके लिए परमार्थ सत्‌ आस्माकी आवश्यकता है, इस प्रकार तत्त्वपदार्थका 
परिशोषन करनेसे अमेद्बोधकी अयोग्यताके निवृत्त होनेपर 'तत्त्वमसि! आदि 
वाक्योंसे अप्रतिबद्ध आत्मैकल्वविज्ञान होता है, यह निष्कर्ष है ॥ ११३ ॥ 

सत्कायवादका उपसंहार करते हैं---'तस्मात्‌” इत्यादिसे । 

चुके कारणस्वरूप ही कार्य है, अतिरिक्त नहीं है और कारण सदा सत्‌ है, 
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ग्रागवस्थासुपक्रम्य वह्वचुत्पत्यवसानया । 
सृष्ट्या स्तोतुमिमं वहनि सा सृष्टिरिह वर्ण्यते ॥ ११५ ॥ 
यत्सद्रूपं परं त्रह्म संविन्मात्रं सतखकम्‌ । 
अविज्ञातात्मयाथात्म्यं जगतः कारणं हि तत्‌ ॥ ११६ ॥ 


इससे सम्पूर्ण कार्य अर्थात्‌ घट, पट आदि निखिल प्रपञ्च अपनी-अपनी 
उत्पत्तिसे पूर्व भी सत्‌ ही दै, असत्‌ नहीं है।. किन्तु पूर्वावस्थासे .उसन्नावस्थामें 
अर्थात्‌ अनभिव्यक्त्यवस्थासे अभिव्यक्त्यवस्थामें अन्तर केवल इतना ही हे कि 
पूवीवस्थामें कार्य सत्‌ कारणसे आवृत था अतएव नाम, रूप और तत्‌-तत्‌ कार्यका 
स्फुरण नहीं था अर्थात्‌ “इदं नाम इदं रूपम्‌? यह नाम है और यह रूप है, ग्रह 
व्यवहार जैसे उत्पत्तिक बाद होता है, वैसा पहले नहीं हो सकता था, 
यही दोनों अवस्थाओंमें विशेष है, अतः नरश्रङ्गादिकी तरह उत्पत्तिसे 
पूर्व कार्य अत्यन्त असत्‌ नहीं है, यह निष्कर्ष निकला ॥११४॥ 

'ग्रागवस्था०' इत्यादि । जगत्‌की प्रागवस्थासे लेकर अन्युपपत्तिपर्यन्त 
ग्रन्थसन्दभेसे अग्निकी स्तुतिके लिए जो सृष्टि कही गई दै, उस सृष्टिका यहाँ 
वणेन किया जाता है। सृष्टिके प्रतिपादनमें तात्पर्य नहीं है, केवळ अग्निकी स्तुतिमें 
ताप हे । इससे जो यह कहते हैं कि सृष्टि पारमार्थिक ही है, शुक्तिरूप्यके 
समान आविधिक नहीं है, अन्यथा उनकी प्रक्रियाकी प्रतिपादक श्तियां 
अप्रमाण हो जायगी, विषयके बाघ और अबाधसे ही वाक्यमें प्रामाण्य और 
अप्रामाण्य होता है; सो मी ठीक नहीं है, कारण कि इन ग्रुतियाँका परम तापपर्य 
सृष्टिप्रक्रियामै नहीं हे, किन्तु प्रस्तुत अग्निकी स्तुतिमें है । स्तावक वाक्योंका 
परम ताप्पर्य स्वार्थमें नहीं रहता, किन्तु स्तुतिमें ही माना जाता है, अतएव 
“तात्पर्यविषये अर्थ शब्दः प्रमाणम्‌' यही शाख्रकारोंका निर्णय साधु माना जातां 
है । 'तेजो .रसो निरवतताग्तिः' यहाँ तकके ग्रन्थका तापय अग्निकी स्तुतिमें है 
अथीत्‌ ऐसे विशिष्ट कारणसे अग्निकी उत्पत्ति हुई है, अतः अगि प्रशस्त है॥१ १५॥ 

“यत्सद्रूपम्‌? इत्यादि । “सत्यं ज्ञानममन्तं बरहम’ इत्यादि अतिसे प्रदर्शित सद्रूप 
जो ब्रह्म है, वही अविज्ञात आत्मयाथात्य अर्थात्‌ स्वाश्रय और स्वविषयक अविद्यासे 
युक्त होकर जगतका कारण है । सविन्मात्र सतस्वकका तात्य स्वप्रकाश ज्ञानमात्र: 
स्वरूपे है । ज्ञानवान्‌ आत्मा है, यह परामिप्रेत पिद्धास्त श्रुतिसे अनुकू नहीं है, 
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स्वाज्ञानादेव सद्भ्य ग्रसिष्णु प्रभविष्णु च । 
विनाऽज्ञानमसङ्गस्य कुत; स्यात्‌ सर्वशक्तिता ॥ ११७॥ 
______ 5 अ 

तात्पय यह है किं केवळ ब्रह्म जगतका कारण नहीं हो सकता और नित्य तथा 

निरवयव ब्रह्मा परिणाम तो असंभव ही है। अद्वितीय श्रतिके अनुसार अन्य पदार्थ 

तो कोई है नहीं, जिसके द्वारा ब्रह्म संसारका निमित्त कारण है, यह कह सके, 
अतः अज्ञान द्वारा ब्रक्ष जगतका कारण माना जाता है । 
शङ्का-अज्ञान भी तो ज्ञानके समान सविषयक और साश्रय है, अतः 
बतढाइए कि वह किविषयक और -किनिष्ठ है ! 
समाधान--त्रह्मविषयक और प्रह्मनिष्ठ अज्ञान प्रपञ्चका मुरू है, क्योंकि 
“आश्रयत्वविषयत्वभागिनी निर्विभागचितिरेव केवला | 
पूर्वेसिद्धतमसो हि पश्चिमो नाश्रयो भवति नापि गोचरः ॥' 
ऐसा संक्षेपशारीरकका सिद्धान्त हे । इस विषयमै शङ्का समाधान पूर्वमे 
कह चुके हैं, इसलिए यहां विशेष कहमेकी आवश्यकता नहीं है । केवळ 
इतना ही कहते हैं कि उक्त अज्ञानसे विशिष्ट ब्रह्म हिरण्यगभीदि संसारका मूर 
कारण है और कूटस्थ ब्रह ही मृत्यु शब्दका अर्थ यहाँ विवक्षित है । इन्हीं 
जगत्‌ आइत था, कूटस्थ चिन्मात्र ब्रह्म अज्ञान द्वारा जगतका कारण है, यह 

निष्कृष्ट अर्थ है ॥१ १६॥ 

'स्वाज्ञानादेव? इत्यादि । 

शङ्ा--मायासहित ही ब्रह्म जगतका कारण है, केवळ नहीं है, यह 
कहना ठीक नहीं है, क्योंकि ब्रष्ष सर्वज्ञ तथा सभी शक्तियोंसे संपन्न है, अतः 
केवळ भी कारण हो सकता है । 

समाधान--जअश्लाश्रित अज्ञान ही अनेक आकारसे परिणत होता रहता है । 
अब कमी कपालके आकारमें परिणत होता है तब घटकार्यका नाश कहलाता है, 
जब पिण्डाकारमें परिणत होता है तब घरप्रागमाव कहलाता है एवं घटाकारमें 
उसका परिणाम होनेपर घट कहलाता है, इस प्रकार जितने कार्य देखे जाते 
हैं, वे सब वस्तुतः अविद्याके ही परिणाम हैं एवं संहार करनेवाला भी अज्ञान 
ही है । उसी अज्ञानके द्वारा त्क्ष भी उत्पादक और नाशक कहलाता है, वस्तुतः 
उदासीन ब्रह्म न उत्पादक है और न नाशक है; वह तो स्वतः असङ्ग 
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अकारणं सदज्ञानात्‌ कारणत्वं यथा भजेत्‌ । 
बह्वाकारत्वमित्येवं निराकारमपि स्वतः ॥ ११८॥ 
स्वचिदाभासमागेण स्वात्माज्ञानजवर्ष्मसु । 

प्रविष्ट एको बहुधा वियदू यद्वद्भटादिषु ॥ ११९ ॥ 


है, क्योंकि “असङ्गो ह्ययं पुरुष”, असङ्गो नहि सजते’ इत्यादि श्रुतियोंसे उदासीन, 
अनाधेयातिशय - तथा अनुभवस्वरूप ही वह निश्चित होता है, अतः अज्ञानके 
बिना सर्वेशक्तिमत्त्व ब्रह्ममें बन ही नहीं सकता, इसलिए अज्ञान मानना 
आवश्यक है ॥ ११७॥ 

“अकारणम्‌? इत्यादि । वस्तुतः अकारण ब्रह्म जैसे अज्ञानवश कारण 
कहलाता है, वैसे ही यद्यपि वह ब्रह्म स्वयं निराकार है, तथापि अज्ञानके वशसे 
अनेकाकार कहलाता है। तात्पर्य यह है कि आत्मा असङ्ग है, यह उक्त श्रुति 
कहती है, पर “सञ्च त्यचाभवत्‌? इस श्रतिसे ब्रह्म ही संसाररूपमें हुआ है; यह भी 
प्रतीत होता है । इससे तो ब्रह्म परिणामी प्रतीत होता है; इस श्रौत विप्रति- 
पत्तिसे वास्तविक ब्रह्मस्वरूपका निर्णय करना कठिन है । ऐसी परिस्थितिमें दोनों 
श्रुतियोंके प्रामाण्यकी रक्षाके छिए स्वाभाविक और औपाधिक स्वरूपका प्रति- 
पादन करनेके लिए व्याख्यान करना युक्त ही है । व्रह्ममें असङ्गत्व स्वाभाविक है 
और कारणख आदि अज्ञानोपाधिक दै, इस प्रकारेकी व्यवस्था करनेसे दोनों श्रुतियां 
सङ्गतां हो जाती हें ॥ ११८॥ 

“स्वचिदाभास०' इत्यादि । 

शङ्का--“चेतनात्मक और अचेतनात्मक संपूर्ण जगत्‌ यदि मायिक है, तो बन्ध 
और मोक्षकी व्यवस्था केसे होगी ! बन्धको तो मायिक कह भी सकते हैं, 
पर मोक्ष तो मायिक नहीँ कहा जा सकता; अन्यथा मोक्षके उद्देश्यसे विद्वानोंकी 
प्रवृत्ति ही नहीं होगी । संसारके सुख मायिक हैं, अतः वे सुखाभास हैं और 
मोक्षसुख स्वाभाविक और परमाथ सत्‌ है, यह सिद्धान्त मी असङ्गत हो जायगा । 
इसलिए जीवोंमें परस्पर मेद तथा जीव नह्मसे भिन्न है, यह मानना आवश्यक है । 
ऐसी परिस्थितिमें जीवोंमें परस्पर मेद और उनमें अक्षमेद जैसे तात्त्विक माना 
जाता है, वैसे ही कारणखको भी ब्रह्ममें तात्विक ही मानना चाहिए, औपाधिक 
माननेका आग्रह व्यर्थ ही है । 
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घटेपु ये घटाकाशा वास्तवं वियदेव ते । 
घटस्थेपु जलेप्वन्ये स्वाभासाः प्रतिविस्बिताः॥ १२० ॥ 


समाधान--स्वचिदा० इत्यादिसे । अथे--स्वका याने जह्मका चिदाभास 
चित्मतिविम्ब है, जिसके द्वारा वह अज्ञान और तजन्य शरीर, इन्द्रिय और अन्तःकरण 
आदिमे प्रविष्ट हुआ, एक ब्रह्म ही अनेक देव, मनुष्य, पशु और पक्षी आदि 
शरीरोंका अभिमानी होकर अनेक कहा जाता है। जैसे एक ही आकाश घट, 
शराव और करक आदि उपाधिसे घटाकाश, शरावाकाश) तथा करकाकाश इत्यादि 
रूपसे भिन्न-भिन्न शब्दों द्वारा व्यवहृत होता दै, घटाकाशके उपाधि रहित 
होनेपर भी शरावाकाश सोपाधिक ही रहता है, वेसे ही तत्‌-तत्‌ रारीराभिमानी 
चिदाभास बद्ध कहलाता है, एक चिदाभासके उपाधि रहित होनेपर अर्थात्‌ 
मुक्त होनेपर दूसरे चिदाभास जीव मुक्त नही होते, अतएव बद्ध ही कहे 
जाते हैं। इस प्रकारसे बद्ध और मोक्षकी व्यवस्थाकी उपपत्ति होती है, अतएव 
जीवादि मेद भी तात्विक नहीं है किन्तु औपाधिक ही है, वैसे ही कारणत्व भी 
तात्विक नहीं है ॥ ११९ ॥ 

घटेषु ये'--इत्यादि | 

शङ्का- जैसे दर्पणमँ सुखका प्रतिबिम्ब अर्थात्‌ सुखाभास कल्पित है, वैसे 
ही अन्तःकरणमें चिस्रतिबिम्ब यदि जीव है, तो वह कल्पित ही है, वास्तविक 
नहीं, अतः उसकी वास्तविक स्वरूपावस्थानलक्षण मुक्ति तो असंभव ही है । 

समाधान- हाँ ठीक है, अन्तःकरणमें जो चित्मतिबिम्ब है, वह कल्पित है, 
किन्तु उसका अधिष्ठानस्वरूप साक्षी तो पारमार्थिक है, अतएव जीव भी वही 
कहा जाता है । ऐसा समझिए--जैसे घटमें आकाश है, उसमें जळ है, जरमे 
आकाशका प्रतिबिम्ब है, जलस्थ आकाशका प्रतिबिस्त्र कल्पित है, यह ठीक है, 
किन्तु घटस्थ जो आकाश है, वह तो वास्तविक ही है, वैसे अन्तःकरण जिस 
चेतन्येमें अध्यस्त है, वह चैतन्य उसका अधिष्ठान चैतन्य कहा जाता है और 
वह साक्षी भी है । चेतन्याधिष्ठित अन्तःकरणमें जो चेतन्यका प्रतिबिम्ब है, 
वह चिदाभास होनेसे कल्पित हे । उसीमें आमास द्वारा कर्तृत्व, भोक्तत्व, सुख, 
दुःख आदि सांसारिक धर्म आरोपित होते हैं । अज्ञानवश साक्षी उन आरोपित 
धोको अपनेमें वास्तविक मानकर स्वये सुख, दुःख आदिसे युक्त होता है और उन 
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तथेव बुद्धिद्रशरों जीवा ब्रह्मेव वास्तवम्‌ । 
जलोष्ण्यवच्षिदाभासा! ग्राप्ता बुद्धिस्वरूपताम्‌ ॥ १२१ ॥ 
अङ्गारतापसान्रिध्याद्यथा ङुम्भजलादिषु । 
तापाभासा उदेत्येवं चिदाभासोऽपि बुद्धिषु ॥ १२२ ॥ 


दुःखोंसे छुटकारा पानेकी चेष्टा करता है और उसीके लिए उसका असली स्वरूप 
'तत्त्वमसिः आदि वाक्य निरूपण करते हैं, यह इस प्रकरणका निचोड 
अर्थ है ॥ १२० ॥ 

“तथेव बुद्धि०' इत्यादि । बुद्धिमें चितके प्रतिबिम्बका दृष्टान्त द्वारा समर्थन 
करते हैं। अभिप्राय यह है--जलमें वस्तुतः शैत्य गुण है, औष्ण्य गुण नहीं है; पर 
अञ्निसंयोगसे जढमै आरोपित औष्ण्यकी प्रतीति होती है एव सुख और दुःख 
आदिसे युक्त बुद्धिमें प्रतिबिम्बित चिदाभास, बुद्धिके साथ तादास्यापन्न होनेके 
कारण, सुख आदिसे युक्त हुआ, ऐसा लक्षित होता है । उसी प्रकार बुद्धिका साक्षी 
अधिष्ठान चैतन्य भी अपने स्वरूपके अज्ञानवश उसका आश्रय-सा होता है । 
बुद्धिका अधिष्ठान चैतन्य ब्रह्म ही है और वही जीव मी है, उससे अतिरिक्त नहीं 
है, इसीसे यह कहा जाता है कि वास्तविक दुःख आदि जीवमें नहीं है, किंन्तु 
अपने स्वरूपके अज्ञानसे ही जीव दुःख आदिका आश्रय होता है । आमासकी 
अनेकतासे जीवमें औपाधिक अनेकताकी प्रतीति होती है । वास्तविक 
साक्षिस्वरूप ही जीव है, इस तासर्यसे अद्वेत-वेदान्ती जीवमेदको वास्तविक नहीं 
मानते एवं जीव और ब्रह्मके श्रुतिबोधित अभेदमें इढ़ विश्वास रखते 
हैं ॥ १२१॥ 


उक्तार्थको विशद करते हैं--'अङ्गार०' इत्यादिसे । 

अङ्गारमें रहनेवाली अभिके तापसे उसके समीप रहनेवाले घटमें विद्यमान 
जळ आदिमें जैसे तापके आभासकी याने आरोपित उष्णताकी मतीति होती है, 
वैसे ही सुख, दुःख आदिसे विशिष्ट बुद्धिके सम्बन्धसे उसमें स्थित चिदाभास मी 
सुखादिसे विशिष्ट-सा प्रतीत होता है, इसलिए जब चिदाभासमें वास्तविक सुख 
आदि हैं ही नहीं, तब साक्षीमें उनकी वास्तविक सत्ताकी सम्भावना ही | 
कैसे हो सकती है १ ॥ १२२ ॥ 
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चिदाभासेपु नानात्वं दुःखिस्वा्व भासनात्‌ । 
वुद्धिदरष्टूष दुःखादेरारोपो मुद्यतां नृणाम्‌ ॥ १२३ ॥ 
अज्ञानाचुपमदेन यत्सृष्टौ द्ेतभासनम्‌ । 
स्वप्नविज्ञानवनेदं वस्तुतस्वावभासकम्‌॥ १२४॥ 
पिदामासेपु' इत्यादि । एकजीववादमें जो यह आक्षेप वाद्वा दादि एकजीववबादम जो यह आक्षेप किया जाता है कि 
सुख, दुःख आदिकी तथा बन्ध और मोक्ष आदिको व्यवस्था नहीं बन सकती । तात्पय 
यह है कि अनेकजीववादमें तो संसारमें एक समय जीवमेदसे कोई सुखी है, कोई 
दुःखी है, कोई ज्ञानी है, कोई मूढ़ दै, कोई वद्ध है और कोई मुक्त है, 
इत्यादि व्यवस्था शाख और छोकमें ठीक-ठीकरूपसे वन सकती है, पर एक- 
जीववादमें उक्त व्यवस्था सुसङ्गत नहीं हो सकती, कारण कि एक काल्में एक ही 
जीव परस्पर विरुद्ध धर्माका अनुभव केसे कर सकता है ? सो भी अविचार- 
मूलक है, क्योंकि चिदाभासोंमें नानाख तो एकजीववादी भी मानते ही हैं। 
अन्तःकरणके मेदसे तदुपाधिक चैतन्य भी भिन्न ही है और उक्त सुख, 
दुःख आदि भाव चिदाभासमें मानते ही हैं, किन्तु साक्षीमें किसी धर्मको 
वास्तविक नहीं मानते | आरोपित धर्मांका निषेध भी उसमें नहीं है, अतः 
चिदाभासमें रहनेवाले दुःखादिके अवभाससे उसमें नानात्व इष्ट है ही नहीं, ऐसा 
कौन कहता है £ तथा मूढ़ पुरुष बुद्धिके साक्षी जीवमें मोहसे ( अविवेकसे ) 
बुद्धिगत धर्माका--सुख, दुःख आदि धर्मोका--आरोप कर दुःख आदिसे 
युक्त होते हैं, जैसे मिन. दर्षणमें मुख देखकर दर्पणगत मालिन्य प्रतिबिम्बं 
प्रतीत होता है, और प्रतिबिम्बको ही वस्तुतः मुख समझ कर दुःखी होता 
है और कहता है कि मेरा मुख न जाने क्यों मलिन हो गया ! वैसे ही प्रकृतमें 
भी समझना चाहिए ॥ १२३ ॥ 
'अज्ञानानुपमर्देन' इत्यादि । 
रङ्का-“अहं सुखी, दुःखी' इत्यादि प्रतीति सबके अनुभवसे सिद्ध है, 
पर केवळ विवादं इस अंशमें है कि यह प्रतीति आत्मामें वस्तुतः सुख 
आदिकी बोधक है अथवा आरोपित सुख आदिकी ? नैयायिक आदि 
कहते हैं कि 'ना5ई सुखी! इत्यादि बाधक ज्ञान है नहीं, इसलिए उक्त प्रतीति 


वस्तुतः आत्मसमवेत सुख आदिकी ही बोधक है, अगर ऐसा ही माना 
जाय, तो प्रक्ृतमें क्या क्षति है ! : र 


rere सी जमीनी: 
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अथाऽपि तच्व विज्ञानहेतुत्वं द्वेतमृच्छति । 
निद्रां हित्वा यथा स्वापान्निमित्तादपि बुद्धयते ॥ १२५ ॥ 


समाघान--आतमतस्वकी अज्ञानदशामें जो जो प्रतीतियाँ होतीं हैं, 
चे वस्तुतस्वकी भासक महीं होतीं, जैसे निद्राकारमें जो स्वम देखा जाता है, 
वह यथार्थवस्तुविषयक नहीं होता, किन्तु कर्पितवस्तुविषयक ही 
हाता है, वैसे ही जाम्रतकालमें जो घट, पट आदि विषयोंका अवगाहन 
करनेवाले प्रत्यय होते हैं, वे मी स्वमप्रत्ययके समान परमार्थविषयक नहीं हैं । 

शङ्का--स्वम-प्रत्ययोंक्रा तो प्रबोधदशामें स्पष्ट बाघ होता है, इसलिए 
वे कल्पितविषयक माने जाते हैं। प्रयोधदशाके प्रत्यय तो वैसे हैं नहीं, 
फिर वे करिपतविषयक केसे हे! सकते हैं ! 

समाधान तात्कालिक वाधाभाव तो स्वामिक प्रत्ययोमें मी समान ही 
है, अतः उस विपयमें तो कुछ कहना ही नहीं दै, हाँ प्रबोध-प्रत्ययका 
काठान्तरमें वाघ नहीं होता है, यह तो नहीं कह सकते, क्योंकि “यत्र हि द्वेतमिव 
मवति’ इत्यादि श्रृतियॉ. आत्मतत्त्व-ज्ञानद्शामें निखिल प्रपश्चका वाध स्पष्ट 
कहतीं हें । असलमें आत्मतच्वके अज्ञानरूप उपादानसे दोनेवाळा जगत्‌ , जब 
आ्मतस्वके ज्ञानसे जगत्के उपादान अज्ञानके उच्छेदसे उच्छिन होता है, 
तव उन विषयोंका भान नहीं होता, क्योंकि “यत्र खस्य सवैमासैवामूत्‌ तत्केन 
कं पश्येत्‌? इत्यादि श्रुति ही इस अर्थमें प्रमाण है, इससे अज्ञानकालमें प्रत्यक्ष 
आदिसे अबाधित होनेपर मी 'द्वेत परमाथ सत्‌ नहीं दै? यह सिद्धान्त अकास्य 
सिद्ध हुआ ॥ ३२४ ॥ 

'अथाऽपि तख०' इत्यादि । 

शङ्का--स्वामिक ज्ञानके समान प्रबोधकारके प्रस्ययको मी यदि भिथ्याँ 
मानते हो, तो श्रृत्यादिविषयक प्रत्यक्ष मी मिथ्या ही होगा, मिथ्या प्रस्ययके 
विषय श्रुत्यादि मी मिथ्या ही मानने पड़ेंगे, ऐसी अवस्थामें मिथ्याभूत श्रुति द्वारा 
हमज्ञान ही कैसे होगा ! 

समाधान--मिथ्यामूत द्वेत भी वेदान्त तत्त्वज्ञानका कारण होता है, जैसे 
स्वापकालमें स्वाझिक व्याश्रको देखकर मी भय होता है, उस भयसे मनुष्य 
जाग उठता है । 
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साध्यसाधनतां तस्मादज्ञानेकव्यपाश्चयाम्‌ । 
उच्चैरनूध तत्तत वेदान्ताः प्रत्यपादयन्‌ ॥ १२१५ ॥ 
ee > यी 


शक्का--जागनेका कारण जो स्वाप्तिक व्याप्रदर्शन-जन्य भय है, वह तो 


वास्तविक ही है, मिथ्या नहीं है । 

समाधान--तो भयका कारण क्या है ! यदि स्वामिक व्याप्रका द्रान है ! 
तो वह मिथ्या ही है । 

शङ्का- स्वम-ज्ञानका विषय व्यात्र मिथ्या है, परन्तु रज्जुशान तो 
स्वरूपसे सत्‌ ही है; और भयका कारण ज्ञान ही है । 

समाधान- नहीं, केवळ ज्ञान भयका कारण नहीं है, किन्तु व्याप्नविषया- 
मुरज्ञित ज्ञान भयका कारण है, अतः असत्‌ भी सतके समान ही कारण 
होता है, एवं नाग और नग इत्यादि छिपिमें वणेप्रत्यय तथा हृस्व, 
दीधत्व आदि प्रत्यय भले ही मिथ्या हों, किन्तु उससे अर्थका बोध समीचीन 
ही होता है, इत्यादि अनेक असत्‌-कारणत्वके उदाहरण हैं, अतः यहां दिङ्‌- 
मात्रका प्रदशन किया गया है ॥ १२५ ॥ 

'साध्यसाधनताम्‌' इत्यादि । 

शङ्का-'एतस्मादामन आकाशः संमूतः' इत्यादि श्रुतियोंसे सृष्टिका 
प्रतिपादन किया गया है, इसलिए काये-कारणभाव अवास्तविक केसे हो 
सकता है ! 

समाधान- प्रतिपादन तो अवश्य किया गया है, किन्तु उसमें उक्त श्रुतियोंका 
मुख्य ताये नहीं दै । 

शङ्खा—क्यों ? 

समाधान--उस अथेमे शा्नका मुख्य तापर्य माना जाता है, जो अप्रा 
और फलवान्‌ होता है, प्रकृतमें अज्ञानपरयुक्त कार्यकारणभावका श्रृतियोंसे 
अनुवाद करके 'कार्यमात्र कारणभूत ब्रह्मस्वरूप है, अतिरिक्त नहीं है!, 
इस अर्भमें सृष्ट्यादिकी बोधक श्रुतियोंका ताप्य है । यह प्रमाणाम्तरसे प्राप्त नहीं 
है तथा इसका फर भी आरोपित द्वैतकी निवृत्ति करनेमें समथ अद्वेत आलज्ञानके 
उत्पादन द्वारा आत्मेकत्व लक्षण परम पुरुषार्थकी प्रापि दै । द्वेत ज्ञानका 
कुछ भी फ श्रुतियोमें नहीं है, प्र्युत 'द्वितीयादू बै भयं भवति’ इत्यादि 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


i id 


PSS SNA 


द्वितीय ह्मण] भाषानुंवादसहित ६९७ 


CR TERRIER i IT 
NNN NSN SANA SA SAN ANANSI SANNA ९ / CALAN ANI US US VASA NA LA SANA SANA NANA NANA NASA 


अकारणमकार्य सत्‌ कार्यकारणतामगात्‌ । 

मोहादेव, ततः शास्रं मोहोच्छिच्ये प्रवर्तते ॥ १२७ ॥ 
नामरूपादिना येयमसत्येवाऽवभासते । 

माया तस्याः परं सौक्ष्म्यं मोहशब्देन भण्यते ॥ १२८ ॥ 


्तिसे द्वेतकी निन्दा ही उपलब्ध होती है, किसीकी निन्दा व्यथ नहीं की 
जाती, किन्तु निन्दा करनेका तात्पय त्यागमें रहता है; इस तातर्यसे कहते हैं-- 
कार्यका तत्तव ब्रह्म ही दै, उसका वेदान्तोंने प्रतिपादन किया है ॥ १२६ ॥ 

“अकारणमकायम इत्यादि । सत्‌ त्रक्ल न किसीका वस्तुतः कारण हे और 
न किसीका कार्य ही है, किन्तु उदासीन होनेसे असंग चिन्मात्र है, अतः मोहसे 
ही कार्यकारणभावापत्न प्रतीत होता है, इसलिए कार्यकारणमावके प्रसंजक मोहके 
उच्छेदके लिए ही वेदान्तशाख् प्रबृत्त होता है ॥ १२७॥ 

मोहशदंदार्थका विवेचन करते हें--'नामरूपा ०! इत्यादिसे । 

इलोकमें उक्त नामरूपादिके आदि शब्दसे कर्मका संग्रह होता है । केवल 
कार्यर्ङ्गिक अनुमानसे ही गम्य माया नहीं है, किन्तु अनुभवसे मी सिद्ध है, 
इसे फुट करनेके लिए “इयम्‌? शब्दका अहण है । 

शङ्का--तब तो प्रमाणसिद्ध होनेसे माया वस्त्वात्मक ही सिद्ध होगी £ 

समाधान--इसीलिए तो ₹छोकमें 'असती? मी कहा गया है, अतः सत्‌ और 
असत्से अनिर्वेचनीय माया है, क्योंकि तत्त्वतः मानगम्य नहीं है, प्रतीति तो 
आमाससाधारण है, इसलिए वह वस्तुकी साधक नहीं हे । माया और अविद्याका 
कोई लोग मेद मी मानते हैं, पर वह प्रामाणिक नहीं है, क्योंकि मैदमें प्रमाण नहीं 
मिलता और ऐसा माननेमें प्रयोजन मी नहीं है, इसढिए माया और अविद्या 
दी पदाथ नहीं है, प्रत्युत उन दो शब्दोंसे एक ही अथेका अभिधान किया 
जाता है । इसलिए केवळ माया? शब्दका उपादान किया गया है । अव्यक्तनाम॑- 
रूप अतएव प्रत्यक्षके अयोग्य पश्चीकृत पञ्च-मद्दाभूतावस्थासे अतिरिक्त 
मायाका स्वरूप है, इसी सुसूक्ष्म अंशको मोह कहते हैं। भावाथ यह 
हुआ कि असती याने अनिर्वेचनीय माया नाम, रूप और कमे रूपसे 
प्रसिद्ध होनेसे अनुभवकी विषय है, इसीके सुसूक्ष्म अंशको मोह कहते 


हैं॥ १२८ ॥ 
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निगीर्णाशिषसंसारं शुद्ध संस्कारसंश्रयम्‌ । 
अव्याकृतमिति अक्ष मोहयोगेन भण्यते ॥ १२९ ॥ 
एतस्माजायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च । 
ख वायु्योतिरापश्च भूमिविंश्व॒स धारिणी ॥ १३०॥ 
श्रुतिः । नेवेह किंचनाग्र आसीन्मृत्युनेवेदमावतमासीत्‌ अशनायया 
अशनाया हि सृत्युस्तन्मनो5कुरुता55त्मन्वी स्यामिति सोऽचन्नचरत्तस्याचत 
आपोऽज्ञायन्त । 
_____ SD DN पत छ 
“निगीर्णा०' इत्यादि । 
शङ्का--तद्धेद तक्षे्याकृतमासीत्‌? इत्यादि श्रुतिसे सिद्ध होता है कि अव्या- 
कृत ही जगतका कारण है, फिर आप ब्रह्को कारण कैसे कहते हैं ? 
समाधान -- निगीर्णाशेषसंसार--अपनेमें उपसंहृत अशेष प्रपञ्च--अर्थोत्‌ 
सूक्ष्मरूपसे समस्त संसार जिसमें विद्यमान है, ऐसा शुद्ध तथा संस्कारोंका आश्रय 
ब्रह्म ही अव्याकृतशब्दसे कहलाता है, वही जगत्‌का कारण माना जाता है । शुद्ध 
मुक्तिका आलम्बन जो ब्रह्म है, उसकी व्यावृत्तिके लिए 'संस्काराश्रय! विशेषण है 
और संसारी ब्रह्मकी व्यावृत्तिके लिए 'शुद्ध' विशेषण दिया गया है । यहांपर यह 
बात मी ध्यान देने योग्य है कि अन्तर्यामी भी यही कहलाता है । अञ्याकृत और 
अन्तर्यामीमें केवल मेद इतना ही है कि उपाधिप्रधान अञ्याङ्कत है अर्थात्‌ 
अव्याकृतमें दोनों विशेषण प्रधान होते हैं और अन्तयीमी उपहितप्रधान है । पूर्वोक्त 
विशेषणसे विशिष्ट ब्रह्म अव्याकृत है और उक्त दो विशेषणोंसे उपलक्षित त्रह्म 
अनायामी है, यह फलिताथे है ॥ १२९ ॥ 


मूल कारणसे ही संपूर्ण सृष्टि होती है, इसमें अथर्वणश्रुतिको प्रमाण देते 
हैं--'एतरमात्‌' इत्यादि । 

शहा -यदि इसी मूळ कारणसे सृष्टि मानते हैं, तो प्रथम आकाशकी 
सृष्टिका निदेश करना चाहिए, माणकी सृष्टिका निर्देश नहीं करना चाहिए । 

समाधान-दो प्रकारका सृष्टिनिर्देश श्रृतियोमें पाया जाता है--एक 


क्रमविशिष्ट सृष्टिका और दूसरा क्रमशुन्य केवळ सृष्टिका । द्वितीयके 
अनुसार अथनेणश्रुतिका अन्थमें उदाहरण दिया गया दै । “एतस्मात्‌? अर्थात्‌ 
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तत्राऽऽदौ सुज्यवस्तूनां प्राणादीनां विचारणे | 
दक्षं मनोऽसृजत्तेन पेदे सृज्यं व्यचारयत्‌ ॥ १३१ ॥ 


२ प्किकरकिल्पिका 


सर्वज्ञ तथा सर्वशक्तिविशिष्ट ब्रह्मसे माण, मन, सव इन्द्रिया, आकाश, 
बायु, अग्नि, जल और प्रथिवी आदि उत्पन्न हुए। भाव यह है कि सृष्टि 
क्रमसे ही मानी जाती है, युगपत्‌ नहीं, परन्तु सृष्टिपक्रियाके निर्देशका 
और कोई प्रयोजन नहीं दै, किन्तु मूळ कारणका ज्ञान ही है जिसका कि 
फळ परम पुरुपार्थकी प्राप्ति है। इसलिए मूल कारणके बोधनके लिए किया 
गया सृष्टिमात्रका निर्देश अनुपयोगी नहीं है । 

शक्का--ठीक है, पर पक्त अन्थमें तो सर्वप्रथम मनकी उत्पत्ति बतलांई 
गई है, इसका क्या अभिप्राय है ! 

समाधान--सृष्टि संकल्पपूर्वके होती है, संकल्पका असाधारण कारण मन 
है, इसलिए प्रथम मनकी सृष्टिका ही निर्देश युक्तियुक्त है । 

शङ्का--मनसे पहले तो कोई विषय है ही नहीं, तो मन किस विषयका 
संकल्प करेगा । 

समाधान--माळस होता है, आप नेयायिकोंके कुचक्र में पड़ गये हैं, यहां 
सत्कायेवाद है, असत्कार्यवाद नहीं है । अन्य शरुतियोंसे सिद्ध आकाशादि क्रमसे युक्त 
सृष्टि अव्याकृतन|मरूप होकर संस्काररूपसे मूल कारणमें वर्तमान है, इसीका 
अभिव्यक्त नामरूपावस्थाके छिए मनको पर्यालोचन करना है, इसलिए वही 
मन संकर्पका विषय है, अतएव 'तन्मनोऽकुरुत' इससे प्रथम मनका निर्देश 
किया है । 


शङ्का--मन भी तो इन्द्रियोमें आ जाता है, फिर उसका प्रथक्‌ उपादान क्यों है! 

समाधान-चेदान्ती लोग मनको इन्द्रियोंसे अतिरिक्त मानते हैं, इसमें 
यह श्रुति ही प्रमाण है, मनको इन्द्रिय मानना श्रुतिविरुद्ध है ॥ १२० | 

मनकी सृष्टि और उसका फल कहते हैं-'तत्रादौ' इत्यादिसे । 

श्रुतिमें ‹तन्मनोऽकुरुत' यहांपर “तत्‌? शब्दसे कारणका परामश नहीं हो 
सकता, कारण कि मृत्युरूप कारण पुलिङ्ग शब्दसे कहा गया दै, अतः उसके 
परामशके तात्पर्यसे 'स यह निर्देश होना चाहिये, इसलिए 'तत” शब्द मनका 
परामर्श करता है । 'ततको” अथौत्‌ सुज्यमान वस्तुके विचारमें दक्ष मनको उत्पन्न 
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` `न चाऽस्य मनसः सुवै प्रसज्येत मनोऽन्तरम्‌। 
नहीदमतिगम्भीरं शक्यं तर्कयितुं द्रभिः ॥ १३२ ॥ 
स तेन मनसा स्वस्मिन्‌ लीनान्‌ बेदानलुस्मरन्‌ | 
समन्वालोचयेद्देयो वेदोकां सृष्टिपद्धतिम्‌ ॥ १२ ३॥ 


किया । मनसे यथाक्रम स्थित सुज्यमान आकाशादि पदार्थोंका स्मरण किया अर्थात्‌ 
इस क्से इन पदाथोँकी सृष्टि की जाय, यह सङ्कर किया । 

शङ्का--किसनै ! । 

समाधान--मूछ कारण आस्माने । अथवा मन शब्दका अर्थ है--सडस्प, 
तासाने विराड्रूपसे आससृष्टिके उद्देश्यसे हम विराडात्मा हों, इस तात्पयसे 
सल्य किया । सङ्कपस्वरूप मनकी सृष्टि दोनेपर लय हिरण्यगभ इस मनसे 
ह के विशिष्ट हुए । घसा कारण दै तल 
हिरण्यगम हुए, अतएव {हिरण्यगर्भः समवर्तताग्रे भूतस्य जातः पतिः' इत्यादि 
श्रुतिका निर्देश भी है ॥१३१॥ 

“न चाऽस्य मनसः’ इत्यादिसे । 

शङ्का--यदि संकर्पात्मक मनके बिना सृष्टि नहीँ बन सकती है, इसलिए 
संश्सि पुर्व मनकी सृष्टि की, यह आप कहते हैं, तो मनकी सृष्टि केसे हुई: 
क्योंकि इसकी सृष्टिके लिए मी मनकी अपेक्षा होगी, इस प्रकार मनकी सृष्टि में 
अन्य मनकी अपेक्षा बनी रहनेसे अनवस्था होगी £ 

समाधान--श्र॒तितात्पयगोचर अर्थेमें तर्क नहीं करना चाहिए, यह 
विषय अतिगहन है अर्थात्‌ केवळ श्रुतिसे ही गम्य है, तर्कगम्य नहीं है, 
तर्कके अंविषयमें तर्कके प्रयुक्त होनेपर कुतर्क कहा जाता है; अतएव मनु आदि 
ऋषियोंने कहा है कि 'तक्यैतां मा कुतक्थंताम्‌? । अतः सङ्करपसे अतिरिक्त कार्या 
सङ्करप पूर्थकत्वका नियम मानना चाहिये । सङ्कस्के बिना भी सङ्करप होता है, 
अन्य नेही यह श्ुलि-सम्मत अर्थ है ॥१३२॥ 

स्‌ तेन मनसा इत्यादिसे । मनकी सृष्टिका प्रयोजन कहते हैं--रुज्यमान 
पदार्थैके परय्यीहोचनमें समर्थं मनसे आसाम छीन वेदोंका उसने स्मरण 
किया, स्मरणके बाद उसमें क्रमशः स्थित सुज्यमान पदार्थांका सक्रम 
स्मरण हुआ, अनन्तर तत्‌-तत्‌ क्रमसे वर्तमान सरमें भी तत्‌-तत्‌ पदार्थोंकी सष्टिकी 
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सृष्टिः सर्वा मनस्यस्य ग्रादुरासीद्यथायथम्‌ । 
हिरण्यगर्भ एपोऽभूदीशो मानससृष्टितः १३४ ॥ 


पद्धति याने मार्ग अर्थात्‌ समी तरहके प्रकारों का उसने स्मरण किया ॥ १३३ ॥ 
'सृष्टिः सर्वा’ इत्यादि । आत्माके समान मनस्वी होनेके कारण वेद- 
प्रतिपादित क्रमविशिष्ट सम्पूर्ण सृष्टि इसकी स्म्रुतिविषय हुईं अर्थात्‌ यथास्थित 
अखिल सृज्यमान पदार्थाका स्मरण हुआ और मानस सृष्टिसे सज्यमान 
पदार्थविषयक स्मरणशाली होनेसे यही हिरण्यगम ईश हुए ॥ १३४ ॥ 


अति--'नेवेह किश्वनाग्र आसीत्‌? इत्यादिसे लेकर 'अजायन्त' यहांतक । 
मनको उत्पत्तिसे पूर्वं इस संसारमण्डर्में कोई मी विभक्तनामरूपवाला 
नहीं था । 

शङ्का--तो क्या शुन्य था £ अर्थात्‌ कार्थ या कारण कुछ नहीं था १ 

समाधान-अविभक्त-नामरूपातमक था, किन्तु मृख्युरूपसे आबृत था। 
यदि कुछ न होता तो, किससे कोन आवृत कहा जाता ? वन्ध्यापुत्र आकाशके 
पुण्पसे छिपा है, ऐसा तो -छोकमें नहीं कहा जाता, पर यहां श्रुति 
स्पष्ट कहती है कि यह सब कार्य मूलकारणभूत मृत्युसे आवृत था, इसलिए यह 
मानना आवश्यक है कि सृष्टिके पूर्वं आवृत और आवरक- ये दोनों पदार्थं थे 
अर्थात्‌ कारणके समान कार्य मी था, इससे स्पष्टतया सक्कार्यवाद सिद्ध होता दै । 
अतएव असत्‌ कार्य उत्पन्न होता है, यह नेयायिक मत, श्रुतिविरुद्ध होनेसे, 
वेदके अनुयायियोंको मान्य नहीं है । केवळ अ्रतिसे ही नहीं पूर्वोक्त 
अनुमानसे मी उत्पचिसे पूर्व कार्यकी सत्ता सिद्ध कर चुके हैं। मृत्युका क्या 
स्वरूप है ! इस जिज्ञासासे श्रुति मृत्युका छक्षण कहती है, अशनाया-- 
बुभुक्षा--अथौत्‌ खानेकी इच्छा--ही मृत्यु है । 

शक्का--कैसे ! 

समाधान--जो पुरुष खानेकी इच्छा करता है, वह हिंसा करता है । 

शङ्का-- खाना तो प्राणका धर्म है और प्राण उस समयमै था ही नहीं, 
अतएव श्रुति कहती है--'एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च? । 

समाधान--ठीक है, यहां प्राणशब्दसे लक्षणा द्वारा प्राणका कारण ब्रह्म 


विवक्षित है । अशनायावान्‌ प्राणका हेतु ब्रह्ञ है। कार्य और कारणका अमेद 
५९ 
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अतिः अशते बै मे कमभूदिति तदेवाकेस्याकत्वं क*ह वा अस्म 
भवति य एवमेतदकस्याकेत्वं वेद ॥ १ ॥ 
माना जाता है, अतः उसका कारण ब्रह्म मी मन जात है अतः उसका कारण ब्रह्म भी अशनायावान्‌ है। वस्तुतः वाग्‌ आदि 
इन्द्रियाँ प्राणमें लीन होती हैं, इसलिए प्राणमें सृत्युशब्द प्रसिद्ध है, 
अतएव प्राणके कारण ब्रह्ममें भी गृयुशव्दका औपचारिक प्रयोग होता 
है। तापर्य यह है कि सृत्युशब्दसे छक्षित जगत्‌-कारणमें सम्पूर्ण जगत्‌ 
तूक्ष्मरूपसे स्थित था, उस मूळ कारणने सङ्करप किया कि हम मनस्वी हों, 
तदनन्तर वह मनस्वी हुआ । मनस्वी होनेपर अचन्‌--अचयन्‌--आलानम्‌ 
अर्थात्‌ अपनेको उसने कृतकृत्य ( पूजितः) माना । सृष्टिके विषयमै हम समर्थ 
हैं, इस प्रकार अपनी सामर्थ्यका आलोचन ही प्रकृतमें पूजा है। अर्चायुक्त 
स्वसे पूजाका साधन जढ उत्पन्न हुआ। 

शङ्का-अन्य श्रुतिमें तो प्रथम आकाशकी उत्पत्ति कही गई है और 
यहाँपर प्रथम जळकी उत्पत्ति बतढाई जाती है, इससे सन्देह होता है कि 
किसकी पहले उत्पत्ति ठीक मानी जाय £ 

समाधान--अम्य श्रुतिके उक्त विरोधके परिहारके लिए यहाँकी श्रतिका 
आकाश, वायु, अभि--इन तीनोंकी सृष्टिके बाद जल उत्पन्न हुआ, यह अर्थ 
करना ठीक है, क्योंकि वस्तुमें विकल्प नहीं होता और दोषरहित होनेसे 
बाध्यबाधकभाव भी अ्रतियोंमें नहीं हो सकता । 

अश्चमेधाङ्ग भौतिक अमिकी अर्कनामसे मी उपासना होती है, यह 
कहनेके लिए अनमं अर्कशब्दके प्रयोगका बीज श्रुति कहती है-- 
अचेते' इत्यादिसे । हि 

यहाँ पष्ठ्यथमे चतुर्थी है । परन्तु भाष्यकारने चतुथ्येथे ही में चतुर्थीको 
मानकर व्याख्यान किया है। पूजा करते ही जळ उत्पन्न हुआ, ऐसा उक्त 
इत्यने माना; इस कारण अश्वमेधके साधन अग्निम अर्कृत्व प्राप्त हुआ, अतः 
नी ल EE पदृत्तिका बीज है । “अर” (अचे) और 'क' के 
व र बनुता i अथका मी पूजा और जलका मी-सम्बन्ध 
बजा बा “के हा जलमाख्य़ातम' इस कोशसे और कं रझ! 
र छ के र जल दोनोंका वाचक है । अपनी प्रशंसाके 

हुए, इसलिए अर्थ और शब्द दोनोंका सम्बन्ध 
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आपो वा अर्कस्तद्यदपारशर आसीत्तत्समहन्यत सा प्रथिव्यभवत्तस्या- 
Q ~ 
मश्राम्यत्तस्य तप्तस्य तेजोरसो निरवत्तताग्निः ॥ २ ॥ 


स्पष्ट है। पूजनसे तथा सुखहेतु जळके सम्बन्धसे मी अग्निका “अर्का 


यह नाम गौण है । अर्केशब्दके निर्वचनका प्रयोजन क्या है ? अपूर्व नाम- 
करणका प्रकृतमें अन्य प्रयोजन न होनेसे उपासना ही उसका प्रयोजन है । श्र॒तिमें 
उक्त ह और वा'- ये दोनों शब्द निश्चयाथेक हें । उपासनाका फळ यह है- जो 
इस प्रकार अग्निमें अकेत्व जानता है अर्थात्‌ इस नामसे उक्त अग्निकी उपासना 
करता है, उसको अवश्य ही सुख होता है ॥ १ ॥ 

अब अन्य शुतिसे सिद्ध पश्चीकृत भूतोंसे सृत्रकतंक विराइकी' उत्पत्तिको 
कहनेके लिए उक्त सूत्रका अनुवाद करते है--'आपो वा? इत्यादिसे । 

आकाश, वायु और असिके सहित जळ-न्न दै, इसी सूत्रको 
अर्क कहा है। उन पञ्चीकृत मृतान्तरोंसे ( आकाशादिसे ) युक्त जलका जो 
“शर इव शरः? अर्थात्‌ छोकप्रसिद्ध मांड था, वह सहत हुआ याने अभिसंयोगसे 
बाहर-भीतर पककर घनीभूत “गाढ़ा! हुआ। शरशब्द पुलिंग दै, अतः 
नपुंसक 'ततःशब्दसे उसका परामश केसे होगा £ वेदमें ऐसी शका व्यर्थ दै, 
क्योकि 'बहुळे छन्दसि’ यह परिहार प्रसिद्ध है । वह संघात प्रथिवी हुआ । यहां 
प्रथिवीशड्दका अण्डेमें तात्पर्य है । पांच भूतोंसे अण्डा हुआ, यह निष्कर्ष 
हे । प्रथिवीकी सृष्टिके अनन्तर प्रजापति श्रान्त हुए याने थक गये। अब मी तो 
लोग कार्य कर थक जाते हैं, अतः प्रजापतिका मी थक जाना कोई नई बात नहीं 
थी । प्रथिवी-सृष्टिरूप कार्यः महान्‌ है, इसलिए उनका आन्त होना ठीक 
ही है । उसके बाद क्या हुआ £ सो कहते है--श्रान्त--अत्यन्त संतप्त--प्रजा- 
पतिका 'तेजोरस' “तेज एव रसः? अर्थात्‌ तेजःस्वरूप रस हुआ । रसका अर्थ 
प्रकृतमें सार है । प्रजापतिमें सार है-ज्ञानक्रिंया । इसलिए यहां तेजोरसका अर्थ 
हुआ--ज्ञानक्रिया । वही रस--अभि--तीनों लोकोंके शरीरोंका आत्मा 
हुआ। सूक्म-प्रपञ्चात्मक सूत्रसे स्थूळ प्रपश्चात्मक विराइ उत्पन्न हुंआ। 
व्याक्कतनामरूप आफाशादि पञ्चभूत विराइका शरीर है । यही विराड सोनेके 
अण्डेसे अग्निस्वरूप होकर आविभूत हुआ है। यही प्रथम शरीरी है, क्योंकि 'स 
> 
वे शरीरी प्रथमः? इस्यादिसे प्रसिद्ध है । 
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त्रेधाऽऽत्मानं व्यकुरुतादित्य वतीयं वायु तृतीय* स एप आणसेधा 
विहितः तस्य प्राची दिक्‌ शिरोऽसौ चासौ चेमां अथास्य प्रतीची दिक 
पुच्छमसौ चासौ च सकूथ्यौ दक्षिणा चोदीची च पार्श्वे यौः पृष्ठमन्तरिक्षमु- 
दरमियमुरः स एपोऽप्सु प्रतिष्ठितो यत्र क्क चैति तदेव प्रतितिष्ठत्येवं 
विद्वान ३॥ 
प्रथम समन्त्रका तापर्य--इस प्रक्रियामें है--अव्याकृत-प्रपश्चविशिष्ट मूढ 
कारण ब्रह्मके संकरपके अनन्तर अपञ्चीकृत आकाश आदि पाँच भूत हुए। वे 
ही सूत्र मी कहे जाते हैं। उसके बाद अपश्चीकृत-पञ्चमूतोपाधिक हिरण्यगर्म 
हुए, उनसे पञ्चीकृत पञ्चभूतोपाधिक समस्त प्रपंचशरीराभिमानी विराट्‌ हुए, उनसे 
अण्डा, अण्डेसे विराट्‌ और विराट्से समस्त सृष्टि हुई । हिरणगभैसे विराइरूप 


अग्नि हुई | अगिस्वरूप विराड्‌ ही अश्वमेघाङ्ग संस्कृत अग्नि है, इस बुद्धिसे 
उपासना प्रकृतमें विवक्षित है ॥२॥ 


स्‌ त्रेधा इत्यादि । 

शङ्ा--यहां 'स' शब्दसे विराडात्मा प्रजापति अथवा सूत्रात्मा हिरण्यगर्भ 
इन दोनोंमें से किसका परामश है ! 

समाधान--सूत्रात्मा हिरण्यगर्भका परामर्श है, क्‍योंकि उनका शरीर अप- 
चीकतसूतारमक होनेसे व्यवहारके योग्य नहीं है और 'स एप! ऐसी भाष्य- 
कारकी व्याख्या है । “स? से उक्त पूर्वकालस्थ और 'एष से उक्त वर्षमानकारुस्य- 
इन दोनोंका अभेद प्रतीत होता है । इसलिए “एषः इस वाक्यशेषके अनुरोधसे 'स! 
शब्दसे हिरण्यगभेका ही परामश ठीक है, विराइका परामश ठीक नहीं है, 


भा ग का [र 


शह्ञा--विभागका प्रकार कैसा हे: 


हे स्व और अभिकी अपेक्षा तीसरा आदित्य तथा अग्नि और आदि- 
र्‍या सरा वायु तथा वायु और आदित्यकी अपेक्षासे तीसरा अग्नि, इस 
के समझना चाहिए। यद्यपि श्रुतिमें आदित्य और वायुका ही 
मि ६, अमका नहीं है, तथापि तृतीयत्व तीसरेके बिता नहीं हो सकता 
इसलिए तीसरा अनि ही समझना चाहिए | र 


शक्का- यह विभाग विराइके शरीरका उपमदेन करके ही किया गया 


oe 
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(आलया 


होगा, क्योंकि एक कार्यके रहनेपर फिर उसमें दूसरा कार्य नहीं होता । जिस 
सुवर्णसे कुण्डल बना है, उसी सुवर्णसे 'कुण्डळके रहते” पुनः केयूर नहीं बन सकता 
अर्थात्‌ कुण्डळ और केयूर एक समयमें एक उपादानमें नहीं रह सकते | 

समाधान--नहीं, जैसे एक ही सृत्तिकामें कपाळ और घट दोनों कार्य 
साथ रहते हैं, उसी प्रकार विराटके रहते ही इन कार्योंका आरम्भ हुआ । वास्तवमें 
कोई कार्य अविरुद्ध होनेसे पूर्व कार्यके साथ ही एक कारणमें रहता ही है, 
जैसे कपाळ और घट । जो विरुद्ध कार्य होता. है, वह कार्यान्तरके साथ एक 
कारणमें नहीं रहता, जैसे पिण्ड और घट । ग्रकृतमें विरोध न होनेसे पूर्वकार्यके 
स्वरूपके उपमर्दनके बिना ही उत्तर कार्य होता है। इस प्रथमोत्पन्न अइवमेषाङ्ग 
अर्कैनामक अन्निमें अश्वमेधाज्ञ अइवहण्टिके समान इष्टिका विधान करते हँ । ग्रह 
सब पूर्वोक्त उत्पत्ति अग्निकी स्तुतिके लिए है, यह नहीं भूलना चाहिए । इस प्रकार 
शुद्धजन्मा अग्नि है, अतः उसकी उपासना कल्याणके लिए अवश्य करनी चाहिए, 
यह तात्पय है । इष्टिका विधान कहते हैं--इस उक्त अगिनिमें पूर्व दिशा सिर है, 
ईशान और अग्निकोण बाहु हैं, पश्चिम दिशा पुच्छ है, नेऋेत्य और वायव्य दोनों 
पुठ्ठा हैं, दक्षिण और उत्तर दोनों पाइने हैं, थौ पृष्ठ है, उद्र आकाश दै, उर 
(छाती) प्रथिवी है । यह अग्नि जलमें प्रतिष्ठित है, अर्थात्‌ छोकात्मक अग्नि आका- 
शादि सहित जलमें प्रतिष्ठित है, क्योंकि पञ्च महाभृत सब जगतके कारण हैं, 
कार्य कारणमें प्रतिष्ठित रहता है, यह वेदान्तसिद्धान्त है । इस उपासनाका 
फल यह है कि उपासक जहां कहीं मी जाता हैं, वहीं शुभ प्रतिष्ठा पाता है । 
यहांपर वार्तिकके अनुसार प्रक्रियाका निर्देश सुखावबोधके लिए रिखते हँ 
शुद्ध तथा संसारीसे व्यावृत्त संस्काराश्रय अतएव अपनेमें उपसंहार कर रक्खा है 
निखिल प्रपञ्चक्रा जिसने ऐसा ब्रह्न व्याकृत है और उससे उपहित अन्तर्यामी है । 
इन दोनोमें मेद इतना ही दै कि संस्कारविशिष्ट व्याकृत कहलाता है और संस्कारो- 
परुक्षित अन्तर्यामी कहलाता है । 

अव्यक्त-नामरूप प्रत्यक्षायोग्य अपश्चीङृतमद्दाभूतावस्थातिरिक अपञ्चीः 
कृतमहाभूतोपादान मायाका सूक्ष्मरूप मोह है, यही सामास चिदज्ञान मी कह- 
छाता है । यही वस्तुतः गृत्युशड्दका अथे प्रकृतमें विवक्षित है। अपञ्ची- 
कृतभूतांन्तरसहित अणुतर जलासक माया कहलाती है। पूर्वोक्त मोह भी 
मायाका सूक्षमरूप होनेसे मायात्मक दी है । मेद इतना है कि वह अपञ्चीकृत . 
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भूतान्तरका उपादान है, अतएव उसकी अपेक्षा माया स्थूळ है। इसीसे अनुभव 
विषय भी होती है । पूर्वोक्त मोहसे अपञ्चीक्कत पञ्चभूतात्मक सूत्र हुआ, सूत्रोपाधिक 
अपञ्चीकृत भतशरीरामिमानी हिरण्यगभ हुआ, वही सूत्रात्मा मी कहळाता है। 
उसने संकरप किया कि हम मनस्वी हों, अतः संकल्पात्मक मन हुआ। मनसे वेदोंका 
स्मरण किया, तदुपराम्त सक्रम सृष्टिका परिज्ञान हुआ । उसके वाद आकाशादिकी 
सृष्टि की, अथवा उक्त हिरण्यगभे विराइकी सृष्टिके छिए संकल्पात्मक 
मनकी इच्छा की, अनन्तर मनस्वी हुए । सृष्टिमें हम समथ हैं, इस प्रकार स्व- 
सामर्थ्यका आलोचन किया। अर्ची करनेके समय जळ उत्पन्न हुआ । प्रकृतमें जर 
उपलक्षण है--पश्चीकृत भूतमात्रका । ये पञ्चीहृत पञ्चभूत सके सुत्र कहे जाते 
हैं। मृत्यु जैसे सुत्रात्मा हुए, वैसे अर्क मी हुए । 

अन्य श्रुतिमें स्थ्कि दूसरा प्रकार भी है, उस “आपो वा! इस द्वितीय 
भन्त्रसे कहते हैं । पश्चीकृत भूतान्तरसहित जळ सूत्र कहलाता है, उससे 
विराइकी उत्पत्ति पहले कह चुके हैं। वस्तुतः ख़प्टिमें तात्पय नहीं 
है, किन्तु अग्निकी स्तुतिमें दै, इसलिए श्रतियोंमें परस्पर विरोध नहीं है, 
यह निष्कर्ष है । सूत्रसे विराड्की उत्पत्ति अथर्यण श्रुतिमें स्पष्ट है--तथाहि, 
“आपो ह वा इदमग्र आसुः सलिलमेव ता अकामयन्त कथन्नु प्रजायेमहीति ता 
अश्राम्यंस्तास्तपोऽतप्यन्त तासु तपस्तप्यमानासु तास्वन्तर्दिरण्यमण्डं संबभूव? यह 
बृहृदाण्यक और शतपथ श्रृतिकी प्रकृत अर्थमें एकवाक्यता है । सूत्रात्मा, 
नानारस है । प्रथम सूक्ष्म शरीरकी सृष्टि की पश्चात्‌ स्थूळ शरीरकी । स्थूलशरीरा- 
भिमानी विराड्‌ प्रजापति है । प्रजापति स्रष्टा कहलाता है, इसलिए सूत्रात्मा तथा 
विराड्‌ दोनों प्रजापति हें । प्रकत प्रजापति अर्थात्‌ सूत्रात्मा प्रजापति किंयाविज्ञान- 
शक्तिस्वरूप है, अतः उसका कार्य विराड्‌ मी उक्त शक्तिद्वयरूप ही है। सूत्रात्मा 
विराड्‌ हुए, इसका अभिप्राय यह है कि जैसे घरकी उत्पत्तिसे 'घटाकाशो जातः? 
यह व्यवहार होता है, वैसे ही पिण्डकी उसत्तिसे तदवच्छिन्न विराड्में मी “जातः” 
यह व्यवहार समझना चाहिए । सूक्ष्म और स्थूळ--इन दो शरीरोंसे अवच्छिन्न 
अविद्यासंवृत परमेश्वर हदी छोकत्रयशरीरसपन्न अग्नि कहलाते हैं । 

शक्का- परमेश्वर ही यदि शरीरद्वयावच्छिन्न होकर सूत्र और विराड्‌ है, 
तो सूत्रको ही विराइकी तरह व्यष्स्विरूप मानिये ! विराडकी क्या 
आवश्यकता है ! 
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सो$कामयत द्वितीयों म आत्मा जायेतेति स मनसा वाचं मिथुन 
समभवत्‌ अशनाया मृत्यु) तद्यद्रेत आसीत्स संवत्सरो5भवत्‌ ॥ 


समाधान--जैसे आकाश कुम्भावच्छिन्न और कूपावच्छिन्न होकर कुम्भाकाझ 
कूपाकाश कहलाता है और स्वभावसे आकाश कहलाता है, वैसे ही सून्ररूप आत्मा विराडू 
देह की उत्पत्तिकर और तदवच्छिन्न होकर अध्यात्म, अधिभूत और अधिदेव-- 
इन उपाधियोंमें प्रविष्ट होकर व्यष्टि कहलाता है । विराडू-शरीररहित समष्टि 
कहा जाता है । सारांश यह हुआ कि सूत्र सूक्ष्मसमष्टि है और विराइ स्थूल- 
समष्टि है ॥ ३ ॥ 

जिस मृत्युने पश्चीकृत पञ्चमूत और उनके कार्यके क्रमसे विराडात्माकी सृष्टि 
की है, उसने किस व्यापारसे सृष्टि की, इस -आकांक्षाकी शान्तिके लिए चतुर्थ 
मन्त्रका अवतार है अथवा अत्ता अग्निकी सृष्टि कहकर अत्ताकी स्थितिके लिए 
अन्नकी सृष्टि आकांक्षित है, इसलिए उत्तर मन्त्रसे अन्नकी सृष्टि कहते हैं--यह 
वार्तिकोक्त सङ्गति है । 

'सोऽकामयत' इत्यादि । मृस्युकी इच्छा हुई कि मेरा दूसरा शरीर हो, 
जिससे में शरीरी हो जाऊ । यहां आत्मा शरीरके तात्पर्यसे कहा गया हे, 
क्योंकि आत्ममेद तो अद्वेतमें है नहीं। ऐसी कामना करनेपर मनसे वेदवाणीका 
स्मरण किया अर्थात्‌ वेदस्थित सृष्टिप्रक्रियाका स्मरण किया । 

शक्का--किसने स्मरण किया ? 

समाधान --अशनायासे छक्षित गृल्युने, क्योंकि अशनाया ही मृत्यु दै, 
स्वयं श्रुतिने मृत्युका यह लक्षण बतलाया है, इससे अव्यवहित पूव विरा 
है, और प्रायः अव्यवहित पूवेका परामश सवेनाम “तत्‌? शब्दसे होता है, इस 
अमके निवारणके लिए पुनः मृत्युशब्दका प्रयोग श्र्तिमें आया है । मन और 
वाकूके मिथुनसे जो रेत--बीज--हुआ, वही प्रथम-शरीरी प्रजापतिकी उत्पत्तिका 
कारण हुआ, लोकप्रसिद्ध वीय्थके अमके वारणके लिए प्रकृतमें ज्ञानकर्मरूप बीज 
विवक्षित है, यह भाण्यकारने स्पष्ट किया है | 

शङ्का-प्रजापति तो अमी उत्पन ही नहीं हुए, फिर इनका ज्ञानकमे ही 
कहाँ १ जिसका कि दर्शन मृत्युने कर पाया । 

समाधान--प्रजापतिके पूर्वेजन्मकी ज्ञानक्रियाका दर्शन किया, संसार 
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जिसका सबसे उत्तम ज्ञानकर्म होगा, वही प्रजापति हो सकता है । योग्य 
स्थानके लिए योग्य ज्ञानकर्मकी समीक्षा उचित ही है । वह बीजरूपसे 
जलमें प्रवेश कर अण्डारूपसे गर्मगत होकर संवत्सर हुआ । संवत्सर काळ बनाने- 
वाळा प्रजापति संवत्सर हुआ । संवत्सरकालके निर्माता प्रजापतिसे 
पूर्व काळ नहीं था अर्थात्‌ प्रजापति ही आदित्यास्मक है । प्रजापतिसे पूव आदित्य 
ही नहीं था । आदित्यसे ही संवत्सर बनता है, बारह राशियोंमें सूथका 
परिभ्रमण पूर्ण होनेसे संवत्सर होता है । यदि प्रजापति नहीं थे, तो आदित्य भी 
नहीं था, ऐसी अवस्थाम संवत्सर नहीं था, यह स्पष्ट ही है । 

शङ्का-कितने कालमें अण्डेसे गमे हुआ : 

समाधान--एक वर्षमे अर्थात्‌ जितने कालका संवत्सर होता है, उतने 
कारुके बाद अण्डा फोड़ा, उससे प्रजापति उत्पन्न हुए । मृत्युने जातमात्र 
अस्निस्वरूप प्रथमशरीरी कुमारको दग्धोदरकी पृर्तिके लिए खाना चाहा, 
वह कुमार मृयुक्की इस क्रियासे, स्वाभाविक अविद्यासे, भयभीत हुआ और 
उसने 'भाण' ऐसा शब्द किया । वही शब्द हुआ । 

शक्का--अविवेकियोंकी निन्य कर्ममें प्रवृत्ति भळे ही हो, पर प्रजापति तो 
विवेकी हैं, अतः उनकी अपने पुत्रके भक्षणरूप निन्ध कर्ममें प्रवृत्ति कैसे हुई £ 

सम्राधान--'पश्चादिमिश्राविशेषात्‌” इत्यादि भ.ष्यसे स्पष्ट किया गया है कि 
व्यवहारदश्ामै विद्वानोंकी मी प्रवृत्ति भविद्ठानोके सहृश होती है । क्षुसिपासा- 
कुळ पुरुष क्या नहीं करता £ यह इतिहासोंमें स्पष्ट है । अत्ता और अन्त--इनका 
यह स्वभाव ही है, इसलिए प्राणकी अन्नभक्षणमें प्रवृत्ति उचित ही है, अचा 
अन्नको देखकर खानेके लिए मुँह बाता ही है, यह स्वभाव लोकप्रसिद्ध है । 

शङ्का--अच्छा तो प्रजापतिने भक्षण क्यों नहीं किया ! 

समाधान--कुमारके भांग शब्दसे वे डर गये, विशेष आगे कहेंगे। 


भांग ही शब्द हुआ अर्थात्‌ शब्दका सगै हुआ, इस उपनिषद्का यह वार्तिक- 
सारानुसारी अर्थे है ! 
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द्वितीय आहण ] भाषानुवादसहित ७०९ 


NAAN NASA NAN, 


Ds 


क्रियाविज्ञानशकत्यात्मा दक्ष्माइष्टशरीरभृत्‌ । 
स्थूरभूतानि सृष्ट्ाऽत्र रेतो विन्यदधात्स्वकम्‌ ॥ १२५ ॥ 
दवेतेकत्वात्मकज्ञानकर्मणी पूर्वसञ्चिते । 

भावना च तयोरेतत्‌ त्रयं रेतोऽमिधीयते ॥ १३६ ॥ 
भूतानां सार एकत्र सङ्घीभूयाऽथ रेतसा । 
यतोऽण्डमभवत्तन विधाता गर्भवानभूत्‌ ॥ १३७॥ 


'क्रियाविज्ञान०' इत्यादि । ज्ञानक्रियाशक्तिस्वरूप होनेसे अदृष्ट शरीरको 
धारण करनेवाले अथवा धर्मीदिशरीरवाले प्रजापतिने स्थूळ भूतोंकी सृष्टि कर 
उनमें स्वरेतका--अपने वीयेका--निषेक किया ॥ १३५ ॥ 

प्रकृतमें लोकप्रसिद्ध . रेतका अर्थ वीये संगत नहीं हो सकता, अतः श्रुतिमें 
अभिमेत रेतःशब्दके अर्थका प्रदर्शन करते हैं--द्वैतैकत्बा०' इत्यादिसे । 

द्वैत नानारस है, अतः उपासना मी अनेक हैं; क्योंकि उपास्यके 
भेदसे उपासना. भी भिन्न भिन्न होती हैं, इसमें किसीका विवाद नहीं है । 
यहाँ उपास्य रझ है; उसकी विविध उ्माधियोंसे अनेक प्रकारकी अवस्थाएँ 
श्रुति और स्मृतियोमि प्रसिद्ध हैं। यहाँपर द्वेतका तात्पये उसकी उपासनामें 
हे । उपासनाजन्य आसैकत्वविज्ञान, ज्ञानसमुचित- ज्ञानसहित--कम तथा 
इन दोनोंकी भावना--ये तीनों ही रेतःशब्दके अर्थरूपसे प्रकृतमें विवक्षित हैं 
अथीत ये तीनों रेत कहलाते हैं ॥ १३६ ॥ 

“भूतानां सार इत्यादि । उक्त त्रितयात्मक रेतके द्वारा पाँच भूतोंके सार एक 
जगह संहत याने इकट्ठा हुए । वे ही अण्डेके रूपसे परिणत हुए । उसीसे विधाता 
हिरण्यगर्भ गभेवान्‌ हुए । 

शङ्का- ज्ञान, कर्म और उनकी भावना- यै तीनों अपनी सत्तामात्रसे सृष्टिके 
हेतु हैं! अथवा उन तीनोंका केवळ दर्शन सृष्टिका कारण है १ प्रथम पक्षमें 
चेद द्वारा सृष्टिका आछोचन व्यर्थ होगा । द्वितीय पक्षमें किस समय उसे 
दशन हुआ, यह कहना होगा । 

समाधान--प्रजापतिकी फळावस्थामें अर्थात्‌ सृष्टिके आर्भकालमें हेतुः 
भृत ज्ञानके लिए, वेदोंका स्मरण किया; उस समय जन्मान्तरमें संचित 

९० 
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७१० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
———— 
हिरण्यगभगमो यः स संवत्सरतामगात्‌ । 
श्रतिः ॥ न ह पुरा ततः संवत्सर आस तमेतावन्तं कारमविभर्यावान्‌ 
संवत्सरस्तमेतावतः कालस्य परस्तादसूजत तं जातमभिव्याद्दात्स भाणम- 
करोत्सेव वागमबत्‌ ॥ ४ ॥ 
हिरण्यगभः कालेन हीनोऽण्डं कालसंयुतम्‌ ॥ १३८ ॥ 
अण्डं मिच्चान्तरसजद्विराज पुरुषं प्रश; | 
क्रियाविज्ञानशक्तवात्मा विराजोपहितो ह्यभूत्‌ ॥ १३९ ॥ 
नामरूपादिमदेहसम्बन्धात्‌ तद्विलक्षणम्‌ । 
अरूपोऽपि हि सत्रात्मा लक्ष्यते रूपवानिव ॥ १४० ॥ 


सूक्ष्मरूपसे स्थित ज्ञान आदि तीनोंका स्मरण हुआ। आविर्भत ज्ञान आदि 
तीनोंसे विशिष्ट प्रजापति उन तीनोंसे पश्चीक्कत भूतोकी सृष्टि कर स्थावर और 
जङ्गम सृष्टिके हेतुमूत अण्डेसे गर्भवान्‌ हुए अर्थात्‌ पाँच मूतोंके उत्पादककी 
सृष्टि कर उसी अण्डेमें प्रविष्ट हुए । इसीके अंनुसार यह मनुका वचन है-- 
“अप एव ससजो55दौ तासु बीजमवासृजत्‌ । 
तदण्डमभवद्वेमं ससस्रांशुसमप्रभम्‌॥ 
तस्मिन्‌ जज्ञे स्वयं ब्रह्मा सर्वलोकपितामहः ।” इत्यादि -॥ १३७॥ 
शक्का-- हिरण्यगर्भ कितने समय तक गर्भवान्‌ रहे ! 
समाधान--हिरण्यगम;' इत्यादिसे । हिरण्यगभैके गभकी, उक्त पञ्चः 
भूतात्मक अण्डेकी, जो कि आदित्यामक विराड्की उत्पत्ति द्वारा संवत्सरका 
आरम्मक हुआ, संवत्सरके बाद सृष्टि हुई । हिरण्यगभ संवत्सर रहित थे, 
कारण कि आदिस्यकी उत्पत्तिसे पूर्व संवत्सर था ही नहीं । संवत्सर सूर्यके 
उदय तथा अस्तसे होता है, अतः वह सूर्यके अधीन है; इस समय भी 
एक वर्ष बारह मासका होता है यह प्रसिद्ध है, इसी प्रसिद्ध परिमाणसे यह उत्तर 
देना संभव है कि एक वर्ष तक हिरण्यगर्भ गर्भवान्‌ ये ॥ १३८ ॥ 
_ आण्ड भित्व” इत्यादि । क्रियाविज्ञानशक्तिसे उक्त हिरण्यगर्भने 
संवत्सरके बाद अण्डेको बीचसे फोड़कर विराट्नामक पुरुषका उत्पादन 
किया ॥ १३९ ॥ ी 


“नामरूपादि०' इत्यादि । यद्यपि सूत्रात्मा स्वयं नाम और रूपसे रहित है, 
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द्वितीय ब्राह्मणं ] भाषानुवादस हितं ७११ 


७ 


सक्ष्मस्थूलशरीराभ्यां चिदाभाभ्यामविद्यया | 

युतः कूटस्थ ईशोऽपि सशरीरो बभूव ह ॥ १४१ ॥ 
स वे शरीरी प्रंथमः स वै पुरुष उच्यते । 

आदिकर्त्ता स भूतानां ब्रह्मोपास्य इहेरितः १४२ ॥ 


तथापि नाम और रूपवानके देहके संबन्धसे नामरूपवानके सदश्च लक्षित होता है, 
अतः नाम और रूपके औपाधिक होनेसे वह वस्तुतः अनाम-रूपात्मक ही है॥१४०॥ 

'सूट्ष्मस्थूल ०” इत्यादि । 'चितः अमिव्यक्तिययोस्ते ताभ्यां चिदाभाम्याम? 
अर्थात्‌ चैतन्यप्रतिबिम्बित स्थूळ और सूक्ष्म दो शरीरोंसे कूटस्थ परमात्मा मी 
शरीर सहित होकर शरीरीके समान छक्षित हुए । हिरण्यगभका शरीर अपश्ची- 
कृत भूतात्मक होनेसे सूक्ष्म शरीर है और विराड्का पश्चीकृतपञ्चमूतातमक शरीर है; 
अतः वह स्थूळ शरीर है; उन दोनोमें परमातमा ही प्रतिष्ठित है.। यहां “अपि? 


शब्द एवकाराथक है । इससे परमात्मा ही प्रतिष्ठित है, अन्य प्रतिष्ठित नहीं है, 
यह फलितार्थ हुआ | 


शङ्का--तो क्या ब्रह्म वास्तविक संसारी दै ! 

समाधान--अविद्यासे ही उसका शरीरकै साथ संबन्ध हुआ है, इसलिए वहं 
शरीरवानके समान कहा जाता है; वस्तुतः वह शरीरवान्‌ है नहीं । आरोपित 
वस्तुमें रहनेवाले गुण और दोषका अधिष्ठानमें कुछ प्रभाव नहीं पड़ता, यह अनेक 
बार कह चुके हैं ॥१४१॥ 

“स चै शरीरी? इत्यादि । वही सूत्रात्मा विराड्मावापन्न अर्थात्‌ विराडूं 
होकर प्रथम शरीरी, पुरुष तथा समस्त मूतोंका कती कहलाता है और 
उसी ब्रह्मका यहां उपास्यत्वरूपसे निर्देश भी किया गया दै । 

वार्तिकमें 'जह्माग्रे समवपेतः ऐसा “चतुर्थ चरणः लिंखा है और उसकी रीकामें 
उक्तार्थकी पुष्टिके लिए पुराणवाक्यको प्रमाण रूपसे उद्धृत करते हैं--'स वे! 
इत्यादिसे। इससे यह प्रतीत होता है कि वार्तिककारने पुराण छीकका अविकळ निर्देश 
किया है, किन्तु वा्तिकसारकारने प्रकरणके अनुसार चतुर्थे चरण बदल दिया है । 
अतः अपनी व्याख्यामें दोनों अर्थांका समावेश कर यह लिखना अनुचित नहीं 
है कि वह उत्पन्न हुआ और वही उपास्यत्वरूपसे निर्दिष्ट है! . 

शक्का--विराड मी कूटस्थ ब्रह्म ही हैं। यह पूर्वेस कह चुके दे; फिर 
उनकी उत्पत्ति केसे ! ी 
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७११ बृहदांरण्यकबतिकसारे [ १ अध्याय 
आइनायादिमस्वात्‌ स स्वभावबलचोदितिः । 
हिरण्यगमेस्तं पुत्रमत्तं दारितवान्‌ सुखम्‌ ॥ १४३ ॥ 
मिंनत्ति सर्वमर्यादां नान्वयाचप्यपेक्षते । 
अस्य दुगंधोदरस्या्ऽ्थेको न कुयांदसाम्म्रतम्‌॥ १४४ ॥ 


_ समाधान--जैसे घटके उत्पन्न होनेपर घटाकाशकी उप्पत्तिका व्यवहार 
होता है, वैसे ही शरीरस्वरूप उपाधिकी उत्पत्तिसे उससे उपहित उक्त पुरुषमें मी 
उत्पत्तिका औपचारिक प्रयोग होता है ॥१४२॥ 

'अशनाया०? इत्यादि । असनस्वभाव मृत्युस्वरूप हिरण्यगर्भ क्षुधा और 
पिफसासे आकुरू दोनेके कारण हिंसास्वभांवसे प्रेरित होकर ज्येष्ठ पुत्र विराडूंका 
भक्षण करनेके लिए प्रवृत्त हुए और उन्होंने मुख बाया । 

शंह्ा--अहत्वरूप प्रजापति ( मुत्यु) विराद्‌ विवेकी हैं, इसमें तो 
सन्देह है नहीं, फिर मर्योदा-मङ्ग करनेके लिए उनकी ऐसे अतिनिन्यय कमैमें 
प्रवृत्ति क्यों हुई ! _ 

समाधान--क्षुधा और पिपासासे व्याकुळ पुरुष कौन-सा जघन्य कर्म नहीं 
करता । विश्वामित्र आदि महर्षियोंकी मी अभक्ष्यके भक्षणमें प्रवृत्ति हुई थी, यह 
पुराणपरिशीलनपरायण व्यक्तिसे छिपा नहीं है । और सदसत्‌-कार्यमात्र जगत्‌का 
कारण इश्वर है, अन्यथा सर्पादिमें वह स्वभाव कहांसे आता? इसपर भी 
इष्टि दीजिए। अचाने याने मृत्युशब्दसे पुकारे जानेवाले प्रजापतिने अपने 
मक्षणके लिए अन्नकी सृष्टि की | अन्नके बिना अन्नादकी स्थिति ही असम्भव है; 
अतएव अन्न देखकर अचाका मुख बाना ठीक ही है। इस तात्य्यसे श्रुतिने कहा 
है--प्बका प्राण अन्न है ॥ १४३ ॥ 

उक्ताथेका ही स्पष्टीकरण करते दै--“भिनत्ति' इस्यादिसे । क्षुत्पिपासासे 
व्याकुळ मनुष्य प्रायः सदाचार-मयोदाका भङ्ग करता दै । 

शङ्का- फिर भी अचाको अपना स्वरूप तथा अन्नका स्वरूप तो देखना 
चाहिए । | 

समाधान- नहीं, वह यह नहीं देखता कि यह अपने वंशका है या वंशान्तरका 
है, केवळ यही देखता है कि वह अन्न है और में अन्नाद हैं। अन्नादकी तुश्कि 
हिए अन्न है; इस अभिप्रायसे कहते है--'को न कु्यौदसाम्प्रतस ।! 

| कह को न कु्योदसाम्प्रतस्‌ ।' कौन क्षुधा 
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NANA AAAS 


NANA ४.५ ४. ४../” A AA AA A 


स्थूलदेहविहीनस्य कर्थं युखविदारणम्‌ । 

इत्यचो्यं यतः स्वप्न इव स्यात्‌ प्रतिभासतः ॥ १४५ ॥ 
जन्मान्तरसमभ्यस्तविद्याकर्मादिहेतुतः । 

जन्यकमंग्नयुक्तः सन्‌ शिशुर्भीतस्तदाऽरुद्त्‌॥ १४६ ॥ 


और पिपासासे व्याकुल पुरुष अनुचित नहीं करता अर्थीत्‌ करते ही हैं; यह 
इतिहास तथा पुराण देखनेवाहोको अज्ञात ( परोक्ष ) नहीं है ॥१४४॥ 

स्थूलदेह०' इत्यादिसे । 

शक्का--हिरण्यगर्मका स्थूळ शरीर नहीं है, अतएव सुखादि ही नहीं 
हैं फिर उसने मुख कैसे बाया ! 

समाधान--यह शङ्का ठीक नहीं है, क्योंकि वास्तविक मुख बाना यहांपर . | 
नहीं कहा गया है; किन्तु स्वभळे समान मुख बानेका ज्ञान यहां अभिमेत दै । 
स्वामिक ज्ञान तो ऐसा होता है ॥१४५॥ 

जन्मान्तर०' इत्यादिसे । 

शक्का--अच्छा तो प्रजापतिने भक्षण क्यों नहीं किया; क्योंकि उनको 
उस कर्मसे रोकनेके लिए तो कोई था ही नहीं £ 

समाधान--भयभीत बाळकका भांणशब्दपूर्वेक रोदन तो श्रतिने स्पष्ट 
बतलाया है । 

शङ्का--वबारकको भयका परिज्ञान ही केसे हुआ ? क्योंकि वह अमी तो 
स्वययुत्पन्न हुआ है और भयहेतु पदार्थकी सृष्टि मी अमी नहीं हुई है, फिर उसको 
भय केसा! | 

समाधान--यद्यपि इस जन्ममै अनुभव अमी हुआ नहीं है, तथापि जन्मान्तरे 
भयहेतुके देखनेसे जो भय हुआ था, उसकी वासनासे भयका स्मरण हो गया है, 
अतएव जन्मान्तरीय स्तनपान आदिकी वासनासे जातमात्र बारककी स्तन्यपान आदिमें 
प्रवृत्ति देखी जाती है । इसीलिए अकारण बालक चौंक कर रोने लगता है और 
हसता मी है, ये सब कार्य जम्मान्तरीय हर्ष और विषादके हेतुके दशनसे आहित 
संस्कारसे होते हैं । संसार अनादि है तथा आत्मा नित्य और अनेक शरीर 
ग्रहण करता है एवं शरीरान्तरकृत कमोका शरीरान्तरसे उपभोग होता है, 
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स्वभावग्रेरितो क्लेष प्राण्यदृष्टवशानुगः । 

रोदनोत्थरवत्रस्तः स्वभावं चिच्छिदे भयात्‌ ॥ १४७॥ 

अत्यन्तमपि शूराणां स्वस्वभावैकहेतुतः । 

तिचिरादिसमुत्पाते वेपथुजायते मयात्‌ ॥ १४८ ॥ 

इत्थं विचारयामास विरतः पुत्र भक्षणात्‌ । 

अन्नवीजं विराद्देहर्तन्न भक्ष्यं फलार्थिना ॥ १४९ ॥ 

विचार्य तेन बीजेन भोक्तभोज्ये ससज सः । 

अग्नयाद्या इह भोक्तारो वेदयज्ञादि भोग्यकम्‌ ॥ १५० ॥ 

अर्थमें विशवास करनेके लिए इस इतिवृत्तका उल्लेख श्रुतिने किया 
॥ १४६॥ 

व्याप्त जैसे पंशुओंका भक्षण करता है, वैसे मृत्युने कुमारका भक्षण क्यों 
नहीं किया ! इसपर कहते हें-“स्वभाव०' इस्यादिसे । 

प्राणियोंकी जन्मान्तरकृत झुम और अशुभ कर्मोके अनुरूप ही वर्तमान 
जन्ममें प्रवृत्ति होती है; इसलिए मृत्युने भी पूर्वजन्मक्कत कर्मवासनानुसारी 
हिंसत्वभावसे प्रेरित होकर भी कुमारके रोदनशब्दसे भयभीत होकर अपने 
हिंसास्वमावको त्याग दिया ॥ १४७ ॥ 

'अत्यन्त०' इत्यादिसे । 

शङ्का--अतिशूर-वीर प्रजापति मृत्युको भय क्यों हुआ ? T 

समाधान--शुरवीरको भी अतर्कित शब्द सुनकर भय होता है, यह 
प्रकृतिका स्वभाव है । तित्तिर पक्षिविशेषके अचानक शब्दसे वीरको भी भय 
होता दै और वह कांप उठता है; इसी प्रकार प्रजापतिने कुमारके अचानक शब्दसे 
भीरं होकर अपना हिंसास्वभाव तत्कालमें छोड़ दिया ॥ १४८॥ 

'इत्थम्‌' इत्यादि। पुत्रके भक्षणसे उपरत होकर प्रजापतिने अन्नका बीज 
मूर कारण विराड्का देह है; अन्नार्थियोंको उसके मूलका भक्षण नहीं करना 
चाहिए; यह विचार किया । अभिप्राय यह है कि बीजसे प्रचुर अन्न होगा और 
उससे अधिक काळ तक तृप्ति होती रहेगी। और बीजके स्वल्प होनेसे बहुत 
थोड़े समय तक कुछ तृपति रहेगी । इसलिए प्रचुर अन्न चाहनेवालोंको मूलका भक्षण 
नहीं करना चाहिए और न लोग करते ही हैं ॥ १४९ ॥ 

'विचाय इत्यादि । कुमारके मुखके शब्दसे भीत प्रजापतिने विराड्रूपी 
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स्वरूपानुपमईन स विराट्‌ देवतात्ममिः । 
आत्मानं व्यभजत्‌ स्थूलैखिधा वास्वमिभानुभिः ॥ १४१ ॥ 
क्षति; ॥ स ऐक्षत यदि वा इममभिमऽस्ये कनीयोउ्ल करिष्य इति 
स तया वाचा तेनात्मनेद* सर्वमसृजत यदिदं किञ्चचों यजू<पि सामानि 
च्छदा<सि यज्ञान्प्रजाः पञ्चन्‌ स यद्यदेवासृजत तचद्चुमध्रियत सर्वं वा 
अत्तीति तददितेरदितित्व« सर्वस्यैतस्यात्ता भवति सर्वमस्यान्न भवति य 
एवमेतददितेरदितित्वं वेद ॥ ५ ॥ 


ati cf ~) 


ब्रीजसे और उसके मुखसे उत्पन्न शब्दसे वाच्य-वाचकामक जगत्‌ की सृष्टि की |. 
ना आदि भोक्ता हैं और वेद, यज्ञ आदि भोग्य हैं, इन दो वर्गाने जगत्‌ अन्तर्भूत 
है ॥ १५० ॥ 

“स्वरूपानुपमर्देन' इत्यादि । विराट्‌ सब देवताओंका आत्म दै; अतः 
विराट्ने स्वात्ममूत अभि, भानु तथा वायु देवता द्वारा अपना शरीर पूर्ववत्‌ रखकर 
अपने तीन विभाग किये अर्थात्‌ अभि, वायु और आदित्यकी सृष्टि की ॥१५१॥ 

सस ऐश्वत' इत्यादि । कुमारशब्दसे भयमीत प्रजापतिने कुमारके भक्षणसे 
बिरत होकर विचार किया कि यदि इसकी हिंसा करेंगे, तो थोड़ा ही अन्न होगा 
इसलिए इसके द्वारा अधिक अन्न उत्पन्न करें, इस अभिप्रायसे कुमारकी वाणीसे 
शब्द नामकी और उस कुमारसे वाच्य अर्थजातकी सृष्टि की । नाम- 
रूपात्मक ही सब प्रपञ्च है । 

शक्का--विराड्की सृष्टि करनेपर स्थावरजंगमात्मक निखिल प्रपञ्चकी सृष्टि 
तो हो ही चुकी, फिर “इदं सर्वम? इत्यादिसे पुनः सृष्टि प्रतीत होती है, 
सो क्यों ? 

समाधान--यहां सर्वशब्दका संकोच कर उससे ऋगादि वेद, यज्ञ-कती, 
पशु आदि विवक्षित हैं । प्रजापतिने स्वसृष्टमात्रके भक्षणकी इच्छा की । इसीसे 
“अदिति? शब्दका निर्वेचन श्रुति स्वयं करती है-- 'यस्मादत्ति तस्माददितेरदितित्तम्‌? 
प्रजापतिमें प्रजापतिस्व है, . अतएव “अदितिः? इत्यादि मन्त्र है । प्रजापतिमे 
अदितिनामत्वरूप गुणके ध्यानका फल श्रुति कहती है--सब उपासकका अन्न 
होता है, जो उच प्रकारे प्रजापतिमें भदितित्वको जानता है अर्थीतू प्रजापति 
होनेपर सर्वात्मा होकर सब अन्न खाता है ॥५॥ 
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त न त्त त त्त त्त्व न्न 
इत्थं महाभाग एष वहिस्तेन विराद्धिया । 
उपास्य इति संस्तौति भ्येयोञ्द्व; स्तूयते तथा ॥ १५२ ॥ 


स विराडइवमेघेन यजेयेति व्यचारयत्‌ । 
विराज; प्राण उत्क्रान्तो विचारश्रमकर्शितात्‌। १५३ ॥ 


(त्थं महाभाग? इत्यादि । इस प्रकार अभि प्रतिष्ठित है, साक्षात्‌ विराड्के 
शरीरसे अभि उत्पन्न हुई दै, इसलिए विराड्बुद्धिसे अभिकी उपासना 
करनी चाहिए। इसीलिए श्रुति अझिकी स्तुति करती है। इसी प्रकार 
अस्वकी प्रजापतिबुद्धिसे उपासना करनी चाहिए, अतः अइवकी भी स्तुति 
ध्यानाथ ही है। 

शङ्का- उपासना और उसके फलका निरूपण करनेके अनन्तर इस 
प्रकरणकी समाप्ति ही उचित है, उत्तर ग्रन्थकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान--अप्प्रतिष्ठितव और अदितित्व--इन दो गुणोंसे विशिष्ट 
प्रजापतिकी उपासनाके विधानके अनन्तर प्रजापति ही अश्वादि नामप्रवृत्तिके 
बीज हैं, इस अथेका प्रतिपादन करनेके लिए उत्तर अन्थका आरम्भ करते 
हैं॥ ३५२ ॥ 

त॒ विराड्‌? इत्यादि । उस विराटने विचार किया कि भूयान्‌ यागसे याने 
अइ्वमेधनामक यज्ञसे फिर याग करें। इतर यागकी अपेक्षा अश्‍्वमेत्र यागमें 
दक्षिणा अधिक देनी पड़ती है, इसलिए अश्रमेध भूयान्‌ याग ब हळाता है । 

शङ्का--अमी तो प्रजापतिने कोई याग किया ही नहीं, किन्तु करनेवाले हैं, 
फिर भुयःशब्दका प्रयोग क्यों आया £ द्वितीय बार फिर उसी कार्यको करनेके 
तात्पयेसे उक्त शब्दका प्रयोग होता है । | 

समाधान--्रजापति अतीत जम्ममें अश्वमेध कर चुके हैं, वही यजमान 
संप्रति हिरण्यगभेकी अवस्थामें हैं; दोनों अवस्थाओंमें अपनेको एक ही मानकर मूयः- 
शब्दका प्रयोग किया है, सो ठीक ही है। अतीत कालकी अइवमेधवासनां 
हिरण्यगभेकी अवस्थामें मी ` अमिःयक्त हुई; तदनुसार भूयःशब्द प्रयुक्त हुआ, 
क्योंकि कती और भोक्ता अभिन्न नहीं माना जाता है । 

शङ्का वह तो इश्वर है और “कष्ट कर्म” इस न्यायसे कर्म दुःखात्मक है, 
नित्य सुखी इश्‍्वरकी दुःखात्मक कमै करनेको इच्छा क्यों हुई ! 
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ग्राणोत्क्रान्ती विराजोऽस्य देह उच्छनताँ गतः । 

श्रुति: ॥ सोञ्कामयत भूयसा यज्ञेन.भूयो यजेयेति सोऽश्राम्यत्स 
तपोऽतप्यत तस्य रान्तस्य तप्तस्य यशोवीर्यमुदक्रामत्‌ प्राणा वे 
यशोवीयं तत्ग्राणेपूत््ान्तेषु शरीर श्वयितुमध्रियत तस्य शरीर एव मन 
आसीत्‌ ॥६॥ सोऽकामयत मेध्यं म इद्‌ ४ स्यादात्मन्व्यनेन स्यामिति 
ततोऽश्वः समभवद्यदःवत्तन्मेध्यमभूत्‌ इति तदेवाशचमेधस्याउवमेधत्वम्‌ । 

यतोऽश्चयत्ततोऽञ्वाख्यां वैराजो देह आप्तवान्‌ ॥ १५४ ॥ 

समाधान--व्यवहारदशामें कार्यमात्र प्रकृतिके अधीन रहता है, इसलिए प्रकृति- 
वश सुत्रात्माकी भी कर्म करनेकी इच्छा हुई । फळभोक्ताकी पूर्वावस्था ( तत्कर्म- 
कतृ अवस्था ) ही प्रकृति कही जाती है । पूवोवस्थामें अश्वमेघ किया था; अतः 
फलावस्थामें प्रजापतिकी अइवमेधके अनुष्ठानकी इच्छा हुई । अतएव 'प्रकर्ति 
यान्ति भूतानि निग्रहः किं करिष्यति’ यह भगवद्वाक्य मी संगत होता है। प्रजापतिने 
तप किया, विचारश्रमसे खिन्न प्रजापतिके प्राण निकल गये । श्रुतिमें प्राणको 
यश और वीय कहा है, क्योंकि यश और वीर्यका हेतु प्राण है; प्राणके बिना 
कोई यशस्वी अथवा बली नहीं हो सकता ॥१५३॥ 

'राणोत्क्रान्तो? इत्यादि । प्राण निकल जानेपर विरादका देह फूळ 
उठा और अपवित्र हो गया । शरीरसे अलग होनेपर मी प्रजापतिका मन उसी 
शरीरमें संलग्न था। जैसे कोई आसक्त पुरुष दूर देश चला जाता है, तो मी उसका 
चित्त प्रिय वस्तुमें लगा ही रहता है, वेसे प्रजापतिका मन उक्त शरीरें था। विरादका 
देह ( यतोऽइवयत्‌ , अतः ) अश्व नामक हुआ । प्रजापतिके शरीरमें अइवशब्दकी 
प्रवृत्तिका बीज यही निर्वचन है । देहतादात्म्यसे प्रजापति मी अरव कहे जाते है । 

शङ्का प्राण निकलनेपर प्रजापतिंका मन शरीरमें क्यों संटग्न था £ 

समाधान--तत्तज्ञान तो उसे था नहीं, इसलिए फिर शरीरमें आनेके लिए 
| म ही में मन लगा रह गया, अतएव भगवानूने कहा दै- “सदा तद्भाव- 
भावितः? | 
शङ्का--फिर मी त्यक्तका पुनः परिह करना तो उचित नहीं है । 
समाधान--असमीचीन ज्ञानसे ऐसे कायोमें प्रबृत्ति होती है । 
शङ्का--अच्छा, मान लिया कि प्रजापतिका मन उस शारीरमें संलग्न | 
था | फिर क्या हुआ ? ॥ १५४ ॥ 
९१ 
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सोऽकामत मेध्यं मे शरीरं स्यादिति ग्रः । 
कामयित्वा विवेश्ञाऽस्मादमेध्यं मेघ्यतामगात्‌ ॥ १५५ ॥ 
अञ्वयन्मेष्यमभवदरत्रमेधस्ततो विराट्‌ । 
अइवाइवमेघौ स्तूयेते ज्ञानक्मप्रब्व॒त्तये ॥ १५६ ॥ 
अश्वाइवमेधवह्वीनामर्थवादेन संस्तवात्‌ । 
ज्ञानकर्मविधानेन तस्य स्यादेकवाक्यता ॥ १५७ ॥ 

इति व्रार्तिकसारे प्रथमाध्याये द्वितीयमभित्राद्मण समाम्‌ ॥ 


समाधान--“सोऽकामयत' इत्यादिसे | उस प्रभु विराड्की इच्छा हुई कि 
मेरा शरीर पवित्र हो जाय, ऐसी कामना करके वे फिर उसी शरीरमै प्रविष्ट हुए । 
ग्रजापतिके पुनः प्रवेशसे अपवित्र उक्त शरीर फिर पवित्र हो गया । अशरीरको 
कामना केसे हुई ! यह शङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि प्रजापति समर्थ हैं, इसलिए 
अशरीरको भी कामना होनेमें कोई आपत्ति नहीं है। प्राकृत प्राणियोंमें ही 


उक्त नियम है । अइवकी प्रजापतिरूपसे स्तुति की गई है, इसलिए वह उपास्य 
है, यह फलित अर्थ हुआ ॥१५५॥ 


शङ्का--उक्त निर्वचनसे अश्व प्रजापतिस्वरूप हो सकता है, फिर मी 
अइवमेध यज्ञ प्रजापतिस्त्ररूप कैसे कहा जा सकता है ! 

समाधान-- अइवयत्‌' इत्यादिसे । शरीर और प्राणके वियोगसे “अश्वयत्‌? 
प्राणके प्रवेशसे मेध्य हुआ, अतः प्रजापतिका शरीर अइवमेध कहा जाता है। और 
देहके तादास्यसे प्रजापति भी अश्वमेध कहलाते हैं। अइवमेध याग और 
अइवकी उपासना- इन दोनोंमें पुरुष की प्रवृत्ति हो, इसलिए अइवमेध याग 
और उसके अङ्गभूत अइव- इन दोनोंकी स्तुति की गई है । 

शक्का--उक्त यागका अङ्ग अश्व और अइवमेधयागामक अग्नि--इन 
दोनोंकी स्तुति और उपासना पूर्वमें कह चुके हैं; फिर “एष ह वा अश्वमेधम्‌” 
इत्यादि उत्तर अन्थका आरम्म क्यों हुआ ! 

समाधान उक्त अश्वकी उपासना तथा 'नैवेह” इत्यादिसे उक्त अग्निकी उपा- 
सना-ये दोनों भिन्न-भिन्न कमै नहीं हैं, किन्तु एक ही कमै है, इस अर्थकी सिद्धिके लिए 
उतर अन्यका आरम्महै अथात्‌ (एप ह? से 'भवति' पर्यन्त श्रुतिका आरम्भ है ॥१५६॥ 

अञ्चाश्चमेघ०' इत्यादि । अश्व, अश्वमेध और अग्नि--इन तीनोंकी 
अथेवादसे स्तुति की गई है, अत; ज्ञान ( उपासना ) कर्मे ( अश्वमेध याग ) इन 
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जतिः ॥ एष ह वा अश्वमेधं वेद य एनमेवं वेद तमनवरुद्धयेवामन्यत 
त संवत्सरस्य परस्तादात्मन आलभत पश्चन्‌ देवताभ्यः ्रत्यौहत्‌ त- 
स्मात्सर्वदेवत्यं प्रोक्षितं ग्राजापत्यमालभन्ते | 


दोनोंका विधान है, इसलिए दोनों ब्राह्मणोंकी एकवाक्यता दै । यदि भिन्न 
वाक्य होते, तो ये दो कर्म स्वतन्त्र होते। एकवाक्यताके न दोनेपर ही तो 
अनेक वाक्य माने जते हैं | ग्रकृतमें एकवाक्यता होती है, इसलिए 
एक ही उपासना मानना समुचित है । 

शङ्का--दोनों उपासनाएँ स्वतन्त्र क्यों नहीं हैं ! 

समाधान- पूर्व वाक्योमें विधायक पद नहीं हैं, इसलिए पदोंकी संगति 
नहीं बनती । इसलिए विधिविशिष्ट उत्तर वाक्यकी प्रवृत्ति हुई । 

शक्ञा--पूर्व वाक्यमें मी तो अदितित्वे वेदश यह विधि स्पष्ट ही है, फिर 
विधि नहीं है, यह क्यों कहते हो ? 

समाधान--दां है, किन्तु गुणविधिमात्र है, प्रधानविषि नहीं है । प्रधानः 
विधि 'अश्वमेधं वेद? यही है । पूर्वं वाक्यमें विधि नहीं है, यह कहनेका 
तात्पर्य यह है कि वह प्रधान विधि नहीं है । “एष ह वा! इत्यादि श्रुतिका अर्थ 
यह है--जो कोई उपासक प्रजापतिरूप अश्च और अग्निको वक्ष्यमाण 
प्रकारसे पूर्णतया जानता है, वही अइवमेष जानता है, अतः विहित प्रकारसे ही 
जानना चाहिए । अश्वदर्शन इस प्रकार है प्रजापति ने अपने शरीरकी सकलकाल- 
लोकादि धर्मे विशिष्ट अश्वरूपसे कल्पना की । 

शङ्का--क्योँ ऐसी कल्पना की ? 

समाधान--फिर अश्वमेध यज्ञ करें, इस संकश्पसे अपने देहमें अश्वकी 
कल्पना की । 

शङ्का--अश्वमेध तो प्रजापतिदेवतात्मक है, प्रजापति स्वयं देवता हैं 
उनसे अन्य दूसरा प्रजापति देवता है ही नहीं, इसलिए उनका उक्त यागमें अघि- 
कार ही नहीं, फिर उनकी प्रवृत्ति क्यों हुई £ 

समाधान--उपासनाके लिए यह अर्थवाद है, वस्तुतः उक्त याग करनेमें 
प्रवृत्ति हुईं, यह तात्पर्य नहीं है । 

शक्का--भच्छा तो उक्त संकल्पके वाद उन्होने क्या किया * 
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समाधान--सकललोकात्मक उक्त अश्वको बे-रोक-टोक एक वर्ष तक 


छोड़ दिया । 

शक्का- फिर £ 

समाधान--एक वर्षके बाद आत्माके लिए उसका आठम्भन किया और 
उक्त प्रजापतिने स्वांशमूत अग्न्यादि देवताओंको शास्त्रविषिके अनुसार मामीण 
पशु ( अजा आदि ) और आरण्य ( जङ्गली गवय आदि ) पशु दिये। भाव 
यह है कि जैसे प्रजापतिने उपासना की है, वैसे ही दूसरोंको भी उपासना करनी 
चाहिए । पर विरक्त और मुमुक्ष इस उपासनाके अधिकारी नहीं है, क्योंकि वे 
प्रजापतिस्व रूप फळकी प्राप्तिसे मी विरक्त हैं और प्रतीकमें अहंगहके मी अधिकारी 
नहीं हैं । प्रजापतिकी उक्तिके अनुसार ही यागिक ढोग भी प्रजापतिके कार्य ही 
` हैं; इसढिए प्रोक्षित ( मन्त्रपूत ) जलसे संस्कृत घोड़ेको सर्वदेवत्य तथा प्राजापत्य 
मानकर उसका आलम्भ न करते हैं । सर्वदेवत्य होनेमें हेतु है--प्राजापत्य--प्रजा- 
पति सर्वदेवात्मक हैं । इस प्रकार उपासना कहकर उसका फक कहते हैं--जो 
उपासना द्वारा मनसे संपादित उक्त अश्‍व और अग्नि- इन दो साधनोंसे अश्वमेध 
होता है और जो बाह्य अश्व और अग्नि--इनसे मी अश्वमेध होता है, इन दोनों 
मानसिक और कायिक यज्ञोंके फल सविता ( सूर्य ) ही हैं । उक्त सूर्य ही की 
संबत्सररूपसे भावना करनी चाहिए | 

शङ्का--अश्वमेषका फल रूप सविता कौन है ! सूर्यमण्डल अथवा 
उसके देवता । 

समाधान--देवता । 

शङ्क-संवत्सर आदित्यका आत्मा कैसे है ! 

समाधान--सूर्यं काढसे परिच्छिन्न है, अतएव कासे भिन्न नहीं है। 
आंदित्यके उदय और अस्तसे क्रमशः दिन और रात्रि बनती है और तीस दिनका 
मास होता है और तीन सौ साठ दिनंका संवत्सर होता है, इस परंपरासे 
संवत्सरका निर्माता सूर्य है। निर्माता और निर्मेयका तादात्म्य उचित 
ही है। अश्वमेध अक है, यह कहकर अग्नि मी अक है, यह श्रुति कहती 
है । 'अयमग्निरकेः' इति--अमिप्राय यह है कि पार्थिव सस्कृत अग्नि क्रतुका अज्ञ 
है, यह 'तेजोरसो निरवतेताम्ति” इस तिने कहा है, सो अग्नि फलात्मा अर्क 
ही है अथवा अर्कशब्दसे अग्निका ही निर्देश है. अग्नि ही सिता है । 
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एष हवा अख्वमेधो य एष तपति तस्य संवत्सर आत्मा 
अयमग्निरकंस्तस्येमे लोका आत्मानस्तावेतावरकाइवमेधौ सो पुनरेकैव देवता 
भवति सृत्युरेवाप पुनमेत्यु जयति नेनं सृत्युराप्नोति मृत्युरस्यात्मा मवति 
एतासां देवतानामेको भवति ॥७॥ 


इत्युपनिषदि द्वितीयमग्निग्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


शङ्का--पूर्वोक्त अग्निको आदित्य क्यों कहते हो ? संस्कृत अग्नि अन्य है 
और आदित्यरूप अग्नि अन्य है, यही क्यों न कहा जाय ? 

समाधान--'तस्य प्राची! इत्यादि वाक्यसे छोकात्मक अग्निमे जिस चित्यत्वका 
पूर्वमें निर्देश किया गया है, उसी लोकात्मकत्वको यहां मी कहते हैं, इसलिए इसी 
अन्निमें आदित्यस्व इष्ट है, यह श्रुतिवाक्यसे स्पष्ट प्रतीत होता दै, अतः वही 
ग्राह्म है, अर्थान्तर आह्य नहीं है । 

शङ्का--आदित्य अश्वमेध है, यह पूर्वमें कहा गया है; अश्वमेधका हेतु 
अग्नि है; इस परिस्थितिमें आदित्य और अग्नि--ये दोनों साध्य--साधन 
स्वरूप ही होंगे अर्थात्‌ अइवमेधका साध्य फलात्मा आदित्य है और साधन 
संस्कृत चित्य अग्नि है; फिर इन दोनोंका अभेद कैसे ! 

समाधान--क्रतुफलात्मा सविता और क्रतुसाधनात्मा चित्य अग्नि--ये 
दोनों उपासनाके लिए भिन्नव्यापारशील हैं, यह कहनेपर मी वस्तुतः दोनों प्राणारूय 
देवता एक ही हैं; भिन्न नहीं हैं; इस अभिप्रायसे श्रुति कहती है--'सा पुनरेकेव 
देवता भवति ।' 

शक्का--कौन एक देवता है ! 

समाधान--'भृत्युरेव' मृत्युको ही अशनाया और पिपासासे युक्त स्थूळ प्रपश्चका 
संहार करनेवाली जो प्राणाख्य देवता उपासनाके लिए पूर्वमे कही गई है; वही 
उपासनावाम्‌ पुरुषकी आत्मा है । 

शक्का--क्षुधा और पिपासासे संयुक्त पाणाख्य देवता यदि उपासककी आत्मा 
होगी, तो क्षुत्पिपासायुक्त पुरुष अतिदुःखी होगा; इसलिए यह उपासना ही अनथे- 
करी है; अत इस उपासनामें किस सचेताकी प्रवृत्ति होगी ! अर्थात्‌ किसीकी नहीं 
होगी, अतः यह उपासना व्यर्थ है । 


हे 
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७२२ बृंहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


“Ne 


ANNAN A A NAAT, 
समाधान- मृत्युका आत्मा निरुपाधिक होनेसे अजर, अमर तथा नित्यानन्द्‌- 
स्वरूप परमात्मा ही है, यदि उपासकका मी वही आत्मा होगा; तो सब उपद्रवोसे 
रहित परम सुखी क्यों न होगा, इसलिए परमपुरुषाथहेतुक होनेसे प्रकृत उपासना 
आवश्यक है । 

शक्का--इस उपासनाका परमपुरुषाथ फळ कैसे होगा! इसका फल तो मृत्यु- 
स्वरूपकी प्राप्ति कहते हैं; जैसे आत्माके साथ संबन्ध होनेसे देह नष्ट होती है, वैसे 
आत्माके साथ उक्त संबन्धका मी नाश होगा, फिर आत्मा मी विनखर हो जायगा : 

समाधान-- नहीं, आत्माका नाश नहीं होता; वह तो अमर है, यह कह- 
चुके हैं । 

शक्का--तो आसवान्‌ मृत्युके संबन्धसे उपासकका शरीर भी नष्ट नहीं होगा; 
तो अशरीरत ही व्याहत हो जायगा ! 

समाधान--प्राणात्मारूपसे अवस्थित उपासक विद्वान्‌ प्रारव्ध कर्मके भोगके 
अनन्तर वर्तमान शरीरका त्याग तो अवश्य करता ही है; किन्तु सब सम्बन्धोंका 
चिच्छेद होनेसे फिर मरणार्थ शरीरान्तर धारण नहीं करना पड़ता, इस तापर्यसे 
अति कहती है--त्युस्वरूप होता है, फिर मृत्युको जीत लेता है, फिर 
नहीं मरता । और अग्नि आदि सम्पूर्ण देवताओंका आत्मा ( अभिन्न ) हो जाता 
है, अर्थात्‌ एक हो जाता है । 


~ 


` वार्तिकसारके भाषानुवादमें द्वितीय अभित्राह्मण समाप्त । 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ७२३ 


अथ तृतीयं ब्राह्मणम्‌ 


तृतीयत्राह्मण प्राण; श॒ुद्धयादिगुणसंयुतः । 
हिरण्यगभप्राप्र्यर्थमुपास्यः प्रतिपाद्यते ॥ १ ॥ 


शक्का--'मृत्युमतिक्रान्तो दीप्यते’ इत्यादि श्रतिने ज्ञानसमुच्चित कर्मसे 
मृत्युकी विजय स्पष्ट ही कही है, इसलिए मुक्तिके साधन आत्मतत्त्वज्ञानका उपदेश 
व्यर्थ है ! 

समाधान-- झाखमें जितनी उपासनाएँ विहित हैं, उन-उन उपासनाओंसे समु- 
चित कर्माका या केवळ उपासनाओंका सृत्युपासि फळ है; इससे अधिक नहीं है, 
अतः आत्यन्तिक मुक्तिके लिए तत्त्वज्ञानकी अपेक्षा है; इसलिए उसका उपदेश 
आवश्यक है, 'मृत्युमतिक्रान्त” इत्यादि उक्त श्रुतिने स्वाभाविक आसङ्गरूप 
मृत्युकी विजय कही है; सो गौण मृत्युशब्दाथ है । 

शक्का--अइवमेध सहित उपासना या केवळ उसकी उपासनाका फल 
मृस्युभावकी प्राप्ति कहा है; अन्य उपासनाका नहीं । 

समाधान--यह कथन उपलक्षण है; उपासनान्तरोंमें भी यही निर्णय है; 
जो सबसे बड़ा कर्म और उपासना है। यदि उसका भी फल संसारके ही 
अन्तर्गत है, तो दूसरे कर्म तथा उपासनाओंके फर भी कैसुतिक न्यायसे संसरान्त- 
गेत ही सिद्ध होते हैं । 

शक्का--पूर्व ब्राह्मणकी उत्तर त्राह्मणके साथ क्या सङ्गति है £ 

समाधान- पूर्व ब्राह्मणसे ज्ञानसहित कर्मका सँसार ही फर है, अधिक 
नहीं है, यह कहा । द्वितीय ब्राह्मणसे ज्ञान और कर्मका उद्कावक जो प्राग है, 
उसके स्वरूपका निरूपण करते हैं। इससे मृत्युभाव फरु पूवेका है और मृत्युका 
अतिक्रमण उत्तरका फल है, अतः मिन्न-मित्र फलवाले दोनों जाह्मण हैं, यह शङ्का 
पृचेमें ही निराकृत हो चुकी है । उत्तरमें स्वाभाविक विषयासन्गस्वरूप मृत्युका 
अतिक्रमण कहा गया है । हिरण्यगभेलक्षण मृत्युका नहीं; अतः पूर्वोक्त ज्ञान और 
कर्म समानविषयक ही है, उत्तर ज्ञानकर्म है । उद्गीथ ज्ञानकमका अग्न्यादि 
देवतात्मभाव ही फल आगे कहेंगे; और पूर्व ब्राह्मणसे “एतासां देवतानामेको 
मवति' यह कहा ही गया है; इसलिए ज्ञानकर्मके उद्भावक प्राणस्वरूपके 
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आध्यात्मिकपरिच्छेदं परित्यञ्याधिदैविके | 
रूपे स्वरूपबुद्धिर्या सा तत्माप्तिरितीयते ॥ २ ॥ 
____ 7” सा न आम 
नि्णेयके लिए ही उत्तर ब्राह्मणका अवतार है--इन दोनोंमें हेतुहेतुमद्भाव 
सङ्गति है । 

“वृतीये! इत्यादि । हिरण्यगमकी प्रासिके लिए शुद्धि आदि गुणसे युक्त 
पाणकी उपासनाका तृतीय ब्राह्मणमें निरूपण करते हैं ॥ १ ॥ 

'आध्यास्मिक०' इत्यादि । देहपरिच्छेदके अमिमानका त्याग कर आधि- 
दैविक आगन्यादि देवताके स्वरूपमें अपने स्वरूपकी बृद्धि ही 'तत्मासि' शब्दसे यहां 
इष्ट है । तात्पर्य यह है कि उक्त प्रजापतिकी दो प्रकारकी सन्तान हैं--एक देवता 
और दूसरे असुर । प्रजापतिके प्राण और वागादि दश इन्द्रियाँ मन, बुद्धि ये ही 
अपत्यत्वरूपसे विवक्षित हैं। शाखनजन्य ज्ञान और कर्मसे भावित वागादिवृत्तियां देवता 
हैं । और वे ही स्वाभाविक कर्म-ज्ञानसे भावित असुर हैं । 'असुषु स्वेषु रमन्ते इति 
असुराः! यह असुर शब्दकी व्युत्पत्ति है। इन देवासुरोंको शाख्रीय और लौकिक 
कार्यमै परस्पर स्पद्धा होने लगी । देवताओंने चाहा कि शास्त्रीय कर्म करें और 
असुरॉने चाहा कि जिस कायसे वर्तमान कालमें सुख हो वही करें, शास्त्रकी इसमें 
क्या आवश्यकता है £ इस परिस्थितिमें कभी देवता विजयी होते थे, तो शाखीय 
कर्मानुष्ठान होता था और जब केवळ लौकिक सुखाथे प्रबृत्ति होती तो असुरोंकी 
विजय होती थी । देवोंकी विजयका ऊँचासे-ऊँचा फल प्रजापतित्वकी प्राप्ति है 
और असुरोंकी विजयका फळ नीचेसे नीचा स्थावरत्व प्राप्ति है। दोनोंके 
समान होनेपर मनुष्यत्वकी प्राप्ति होती है । किन्तु देवता थोड़े थे और असुरोंकी 
संख्या बहुत अधिक थी, इसलिए देवताओंका अधिक पराजय होता था। 
बार-बार पराजय होनेपर देवताओंने विचार किया कि बिना प्रकषेके हम ढोग 
विजयी नहीं हो सकेंगे, अतः ` उद्गीथ कर्म द्वारा असुरोंका पराजय कर अपने 
वास्तविक देवस्वरूपको प्राप्त करं, इस प्रकार देवताओंका परस्पर परामश 

` निश्चित हुआ । उद्गीथ कमसे यहां मन्त्र-जप विविक्षित है, जो आगे कहेंगे । 
तदनन्तर वागभिमानी देवतासे देवोंने कहा कि हम ढोंगोके कल्याणके लिए 
औद्वात्र कर्म करो । वागने कहा अच्छा, और उद्गान किया । 

शङ्का--किसका उद्गान किया ! 


७२४ - बृहदारण्यकवारतिकसार [ १ अध्याय 
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वतीय आक्षण ] भाषानुवादससित ७२५ 


2 NNN 


समाधान--जिस वदनादिव्यापारसे वागादि समुदायको सुखविशेष होता है, 
उसीका उद्भान किया । किन्तु केवल देवतार्थ उद्गान न कर अपने स्वा्थके लिए मी 
उद्धान किया । नौ स्तोत्रोंका पवमान होता है । तीन पवमानोसे सबके भोगके लिए 
गान किया और नौ स्तोत्रोंसे केवळ अपने फलके लिए-'वाचि यो भोगस्तम्‌” इत्यादि 
श्रुतिसिद्ध कल्याण भोगके लिए--उद्गान किया । वाकू इन्द्रियने स्वाथके लिए 
उद्गान किया था, इससे असुरोंको विन्न करनेका अवसर मिला । असुरोंने आपसमें 
विचार किया कि देवता लोग शाख्रजनित कर्मवासनासे हम असुरोंका अतिक्रमण 
करना चाहते हैं, इससे हम लोगोंका बड़ा अनिष्ट होगा; अतः इसका प्रतीकार 
अवश्य करना चाहिए । वैसा विचार करनेके बाद उद्वान करनेवाली वाकूके पास 
पहुँच कर उन्होंने स्वाभाविक स्वविषयासङ्गलक्षण पापसे उसको विद्ध किया, अतः 
वाकू वेदिक कैसे पराङमुख हुई । वाकू कर्मेन्दरियमात्रका उपलक्षण है । एवं 
प्राण आदि ज्ञानेन्द्रियोंने मी पूर्ववत्‌ पापविद्ध होकर अपने-अपने श्रेयःकर्मका 
त्याग कर दिया । यहां इन्द्रियोंकी निन्दाका तात्पर्य यह है कि कर्याणार्थियोंको 
इन्द्रियोंकी उपासना न करनी चाहिए इस प्रकार इन्द्रियोसे निराश होकर 
उक्त देवताओंने आसन्य प्राणसे कहा और आसन्य प्राणने उद्ीथका गान किया । 
उस समय भी असुरगण प्राणको पापसे संयुक्त करनेके लिए पहुँचे, पर 


~ 


Woe NAS ४.४९. कमी पीजी 


“~ 


पत्थरके ऊपर फेके गये मिट्टीके ढेलेके समान स्वयं असुर ही चूर-चूर हो गये । - 


अझुरोंका नाश होनेपर वागादि इन्द्रियां अपनेको अग्म्यादि देवतास्वरूप समझने 
लगीं । देवतारूप तो पहले भी थीं; किन्तु पापके संसर्गसे पिण्डाभिमानी होकर 
अपनेको भू गई थीं । प्रतिबन्धककी निवृत्ति होनेपर उन्हें अपने वास्तविक 
स्वरूपका परिज्ञान हुआ । जैसे वागादि इन्द्रियससुदायरूप यजमान प्राणात्म- 
भावनासे अपने पिण्डमात्रपरिच्छिन्नाभिमानका त्यागकर विराद्स्वरूप हो जाता 
है; वैसे प्राणोपासक भी प्राणात्मभावनासे पिण्डपरिच्छेदके अभिमानका त्याग कर 
विराद्स्वरूप होता है । 

शङ्का--विराड्‌ तो छोकसमष्टि होनेसे अचेतन है, इसलिए वह उपास्य 
नहीं हो सकता और अविराड्भाव फल मी नहीँ हो सकता, क्योकि चेतन उपासक 
अचेतनात्मा केसे होगा : 

समाधान--देवताविग्रह ( सकलदेवतात्मक ) विराडात्मा क्रियाशक्तिकी 


प्रधानतासे प्राण कहलाता है और ज्ञानशक्तिकी प्रधानतासे हिरण्यगभ 
९२ 
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७२६ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


अश्वाग्न्युपासनस्याऽपि फलमेतत्न चेतरत्‌ । 

तथाप्युपास्यमेदेन भिन्नेवोपास्तिरिष्यते ॥ २ ॥ 

एकत्वेऽपीञ्वरस्याऽस्य गुणभेदेन भिन्नता । 

स्थूलस्रश्ष्मशरीराख्यौ विराटप्राणौ हि तौ गुणों ॥ ४ ॥ 

पूर्वस्य स्थूलमुख्यत्वमिह स्रक्ष्मस्य मुख्यता । 

तथा च सहक्ष्मदेहोत्थाडुवेत्‌ स्थूलाद्विवेचितः ॥ ५ ॥ 
कहा जाता है, वह चेतन्यामासविशिष्ट है; इसलिए उपासना और 
तथाकथित उसका फळ यहाँ ठीक है। उक्त फलप्राप्ति भी औपचारिक 
हे । वस्तुतः ब्रह्मवरूप जीव अज्ञानवश अपनेको भिन्न मानता है । तत्त्व- 
ज्ञानसे अज्ञानका नाश होनेपर ब्रह्मसवरूपका अनुभव करता है । यह प्रकार 
जीव और हिरण्यगर्भके स्वरूपके विषयमै नहीं है। यह विषय इसलिए 
संक्षेपसे लिखा है कि इसपर आगे विचार किया जायगा ॥ २ ॥ 


अश्वारन्य ०” इत्यादि | अश्व और अग्निकी उपासनाका भी यही फल है, 
अतिरिक्त नहीं ।- 


शङ्ा-यदि दोनों उपासनाओंक्षा एक ही फल है, तो उपासनाओंका 
भेद क्यों मानते हो ! 

समाधान--उपास्य प्राणात्मा हिरण्यगम और अश्वाग्निशरीर विराडामा-- 
ये दोनों उपास्य भिन्न हैं, इसलिए उपासना भी भिन्न है, अतएव सायुज्य फलकी 
प्राप्ति समान होनेपर मी मनोमयत्व आदि गुणोंके मेदसे परमात्माकी उपासना 
भिन्न-मिन्न मानी जाती है, यह सिद्धान्त माना गया है ॥ ३ ॥ 

'एकत्वेऽपीश्वर०' इत्यादि । ईश्वरकी उपासनाके समान प्रक्नतमें स्थूल- 
शरीरवाळा विराट्‌ और सूक्ष्म शरीरवाला सूत्रात्मा प्राण अर्थात्‌ हिरण्यगभे- 
इन दोनोंके गुणोंके मेदसे प्रकृत उपासना भी भिन्न ही है; एक नहीं है । अन्यथा 
सायुज्यफलक और क्रममुक्तिफलक् विविध गुणोंसे विशिष्ट उपासनाओंमें मी 
'एकत्वापति हो जायगी, जो इष्ट नहीं है ॥ ४ ॥ | 

पूवस्य स्थू०' इत्यादि । पूर्वकी उपासनामें स्थूळ शरीर प्रधान है, और 
उत्तरकी उपासनामें सूक्ष्म शरीर प्रधान है, इस प्रकार स्थूरसे सूक्ष्मका विवेचन होता 
है। समष्टिशरीरामिमानी विराडूका मूल सूक्ष्म-शरीरात्मा हिरण्यगर्भ है; हिरण्यगरभका 
पळ अव्यक्त ब्रहम है, मायाके मोहापरनामक सूद्ष्मरूपसे रहित शुद्ध अक्ष अव्यक्त 


३०० पेत 
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आत्मविद्याधिकारेऽस्मिन्चुपास्त्यादि यदुच्यते । 
तद्विवेकोपयोग्येब तस्मात्प्राणो विविच्यते ॥ ६ ॥ 
स्थूरस्य सुविवेचत्वादादौ मन्दं प्रतीरितम्‌ । 
उत्तमं ग्रत्यसौ प्राणी दुर्विवेचो विविच्यते ॥ ७॥ 
पौर्वापर्यमतो युक्तं विराट्ग्राणाख्यविद्ययोः । 
मुख्य प्राणप्मुपासीत शुद्धयादिगुणसंयुतम्‌ ॥ ८ ॥ 


कहा जाता है । झुद्ध ब्रह्मके यथाथ ज्ञानसे अज्ञानकी निवृत्ति द्वारा कैवल्यकी प्राप्ति 
होती है; अतः मोक्षार्थी स्थूळ और सूक्ष्म शरीरकी विवेचना द्वारा शुद्ध ब्रह्मका 
. ` जिज्ञासु होता है । इसीके लिए प्रकृतमें दोनों उपासनाएँ बतलाई गई हैं । दोनों 
उपासनाओंका फल परम पुरुषार्थ ही है । यही क्रम-मुक्तिका साधन है ॥५॥ 

आत्मबिद्या०' इत्यादि । 

शक्का--आत्मविद्याके ( ब्रह्मविद्याके ) अधिकरणमें विराट हिरण्यगभकी 
उपासनाका विधान करनेका अभिप्राय क्या है ! 

समाधान---प्रकृत उपासनाका तात्पर्य यह है कि उपासनासे ही उपास्यके 
तत्त्वका साक्षात्कार होता है। जो जिस स्वरूपकी उपासना करता है, उसको 
उस तत्त्वका साक्षात्कार होता है। जव उक्त उपासना द्वारा उक्त तत्त्वका 
साक्षात्कार होगा, तब यह स्पष्ट प्रतीत होगा। इन दोनोंमें वस्तुतः उपाधिः 
मात्रका मेद है, मूळ तत्त्व एक ही है एवं प्राणात्मा हिरण्यगर्म भी अपञ्चीकृत 
पञ्चमूतोपाधिमात्रासे भिन्न कहे जाते हैं, वस्तुतः मूळ तत्त्व ब्रह्म ही है । 
इस प्रणाढीसे ब्रह्मका यथार्थ स्वरूप ( विवेक ) ज्ञात होता है, अतः यह विवेक 
ब्रह्मविवेकका सर्वथा उपयोगी है, इसलिए प्राणका विवेक आगे किया जाता है ॥६॥ 

'स्थूलस्य इत्यादि । स्थूछका विवेक मन्दबुद्धियोंको स्वप प्रयलसे 
हो जाता है, इसलिए प्रथम स्थूल स्वरूपका विवेचन किया, उसके बाद जिनकी 
उक्त विचारसे कुशाग्र बुद्धि हो जायगी या प्राचीन सुसस्कारसे जो जन्मसे ही 
कुशापबुद्धि हैं, उन अधिकारियोंके ढिए, निरूपणसे पूर्व जिसका विवेचन नहीं हो 
सकता है, ऐसे सूक्ष्म उपाधिसे युक्त प्राणका विवेक करते हैं ॥ ७ ॥ 

'पौर्वापर्यमतो' इत्यादि । अधिकारियोंके अनुरोधसे अन्थका विषय 
होना चाहिए, इसलिए पूर्वमै स्थूछोपाषि अतएव सुविवेक विरादका विवेक 
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मुख्यप्राणस्तु शुद्धः स्याद्विपयासङ्गवजेनात्‌ | ९ ॥ ___इ्मगराणस्तु शुद्ध: स्याद्विपयासज्ञवजनात॥९॥ _ 
कर पश्चात्‌ सूक्ष्म दुर्विवेक प्राणका विवेक किया । इन विद्याओंमें पौवोपर्य-- 

पूर्वोत्तभाव--समुचित ही है। मुख्य (आसन्य) प्राणकी उपासना करनी चाहिए | 

शङ्का-- प्राणशब्दसे तो वागादि इन्द्रियोंका भी अहण होता है, फिर 
आसन्य (मुख्य) प्राणकी ही उपासना प्रकृतमें विवक्षित है, इसमें क्या प्रमाण है : 

समाधान--वागादि इन्द्रियां स्वाभाविक विषयासङ्गसे दूषित हैं और 
मुख्य प्राणमें उक्त दोषका संपर्क नहीं है, इसलिए उक्त प्राण विशुद्धि आदि 
गुणोंसे युक्त है, जो आगेके मन्त्रॉसे स्पष्ट है, इस अभिप्रायसे 'शुदूध्यादिगुण संयुतम्‌? 
यह मुख्य प्राणका विशेषण कहा गया है । शुद्धि आदि गुण द्वारा मुख्य प्राणकी 
प्रशंसा और उक्त दोष द्वारा इन्द्रियोंकी निन्दा श्रुतिने स्वयं की हे । निष्प्रयो- 
जन स्तुति और निन्दा समुचित नहीं होती, इसलिए ग्रहणके लिए स्तुति और 
त्यागके छिए निन्दा की जाती है । अतः उन श्रृतियोंका तात्पर्य 'प्राणकी उपसना 
करनी चाहिए, वागादि गौण प्राणोंकी उपासना नहीं करनी चाहिए! इसीमें है । 
तात्ययेविषय अर्थमें ही शब्द प्रमाण माना जाता है ॥ ८ ॥ 

वागादयः’ इत्यादि । रूप, स्पर्श आदि विषयोंके आसङ्गसे वागादि गौण 
प्राण दृषित हैं, शुद्ध नहीं दें और उक्त दोषरहित मुख्य प्राण शुद्ध है और 
शुद्धकी ही उपासना करनी चाहिए, दृषितकी नहीं, यह सारांश है । 

शङ्का--द्व्या ह' इत्यादि श्रुति ज्ञानका निरूपण नहीं करती है, किन्तु 
वक्ष्यमाण अभ्यारोह-जप-विधिकी शेष होनेसे अवाद दै । 

समाधान--*य एवं वेद” इत्यादि वाक्यसे विहित प्राणोपासनाका बोधक ही 
व ठ क नहीं है, वेदन और उपासना ये पर्यायवाची 

शक्का- अच्छा उक्त श्रुतिवाक्य जपविधिशेष मत हो, किन्तु औद्वात्र कर्मके 
मस्तावकी सन्निपिमें पुराकल्पका 'द्वया ह? इत्यादि बाक्यसे श्रवण दै, इसलिए उस 
विधिका शेष है, ज्ञाननिरूपणपरक नहीं है । 

समाधान--यदि उक्त कमे विधिरेष होता, तो कर्म 

पाठ होता, क्योंकि कर्मकाण्डोपयोगियोंका ही ह ग शोर है बर 

इसका पाठ शामकाण्डमें हैं, अतः प्रकरणके मेदसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
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यह ज्ञानोपयोगी है, कर्मोपयोगी नहीं है । यद्यपि जपविधि समान प्रकरणमें है, 
तथापि उसका रोष न होनेमें यह मी कारण है कि प्राणकी स्तुति और 
वागादिकी निन्दाका श्रवण है, इसलिए प्राणोपासनाकी विधि स्पष्ट है । 

झङ्का--अर्थवादसे विधिकी कल्पना कहीं देखी जाती है ! 

समाधान--हा “आयुर्वे छतम्‌! 'यस्य पर्णमयी जहुः? इत्यादि वाक्योसे स्तुतोंकी 
विधि स्पष्ट है, इसलिए यहां मी स्तुतिसे विधिकी कल्पना मानी जाती है और 
यह मी कारण है कि प्राणकी उपासनाका फळ 'मृत्युमतिकान्तो दीप्यते” इस 
वचनसे स्पष्ट रूपसे निर्दिष्ट है । 

शङ्का--इन्द्रियादिके विषयमें यह तो अवश्य कहा गया है कि प्रकृत 
उपासनासे वागादि अग्न्यादिस्वरूप हो जाते हैं और अग्न्यादि देवात्मक होनेपर 
अमर हो जाते हैं, परन्तु प्राणात्मा हिरण्यगभरूप फळकी प्राप्ति उन्हें होती है, 
यह कहां कहा गया है ! 

समाधान--जैसे प्राणकी उपासना कर वागादि वास्तविक स्वस्वरूपापन्न हो 
जाते हैं, उसी प्रकार प्राणोपासक भी वास्तविक हिरण्यगभेस्वरूपापन्न हो 
जाता है; इष्टान्तमें मी उपासना द्वारा हिरण्यगर्भकी प्राप्ति अवश्य होती है, इसलिए 
उस फळकी प्राप्तिमें उसकी उपासना निमित्त है । 

शक्का--अदुष्ट प्राणकी उपासनाकी विधि हो सकती है; लेकिन प्राण 
विशुद्धि आदि गुणोंसे विशिष्ट है, इसमें क्या प्रमाण है क्योंकि उपासना आरोपित 
गुणसे मी हो सकती है और उक्त वाक्यका उपासनाविधिमें तात्पये होनेसे विशु- 
द्धयादि अर्थमें तात्पय नहीं हो सकता ? 

समाधान--जिस प्रकार प्राणकी उपासनामें उक्त वाक्यका तापर्य है; 
उसी प्रकार विशुद्धयादि गुणमें मी अवान्तर तापपर्य है । उपासना, उपास्य और 
गुणवत्माण-- ये तीनों समान ही प्रमाणसे सिद्ध हें । उदाहरणके लिए देवताधिकरणका 
स्मरण कीजिये, व्रहंपर भाष्यकारने सिद्धान्त किया है कि विग्नहप्रत्यायक 
देवताके स्तावक मन्त्रोसे देवता विग्रहवती है; यह सिद्ध होता है। मीमांसकोंने 
कहा कि नहीं, उन मन्त्रोंका तात्पर्य देवताओंकी स्तुतिमें दै, विम्हमें नहीं, इसका 
उत्तर है--जिन मन्त्रोके वाच्याथमें प्रमाणान्तरका विरोध होता है; जैसे प्रजापति- 
रात्मनो बपामुदखिदत इत्यादि, उनका स्वाथेमें तात्पय नहीं है; किन्तु स्तुतिमें 
ही तात्पर्य माना जाता है और जिनके अर्थमै प्रमाणसे बाघ नहीं है, जैसे 
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मुख्यग्राणो5हमस्म्येप आसुरेरप्रधापितः । 
हिरण्यगर्भदेवस्य त्रीणि रूपाणि सन्ति मे ॥ १०. 
अयास्य इति नामैकं तथाऽऽङ्गिरस इत्यपि । 


दूरित्येतानि नामानि तेषामथो मयि स्थितः ॥ ११ ॥ 


“अगिनर्हिमस्य भेषजम्‌? 'वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवताः इत्यादि, उनका स्तुतिमें महा 
तार्य है; और अवान्तर तात्पर्यं वाच्यार्थमें भी माना जाता है । दो अर्थोमे 
मह्दातापर्य माननेपर वाक्यमेदका भय रहता है; यहांपर वाच्यार्थमें प्रमाण- 
विरोध न होनेसे प्राणोपासनाके विधायक मन्त्रोंका विशुद्यादि गुणसे विशिष्ट 
प्राणकी उपासनामें तात्पय है, इसलिए दोनोंमें निर्दिष्ट मन्त्र ही प्रमाण है। निष्कर्ष 
यह निकला कि भूताथेवादोंका स्वा्थमें प्रामाण्य माना जाता है; अभूतार्थवादोंका नहीँ । 

शङ्का--प्रमाणान्तरका संवाद भी तो नहीं है ! 

समाधान- शाख्रीय अर्थमें प्रमाणान्तरके संवादकी अपेक्षा नहीं है, जैसे 
आसन्यत्वादि गुण प्राणमें मिथ्या नहीं हें, वैसे विशुद्धयादि गुण. भी सत्य ही हैं । 

शङ्का--प्राणमें आसन्यत्वादि जैसे प्रमाणान्तरयोग्य है; वैसे ही विशुद्धयादि 
गुण भी प्रमाणान्तरयोग्य होना चाहिए । विशुद्धयादिः प्रमाणान्तरयोग्यः, 
माणगुणत्वात्‌, आसन्यत्ववत्‌, इस अनुमानसे विशुद्धयादि भी प्रमाणान्तर- 
योग्य होना चाहिए ! 

समाधान- उक्त अनुमानमें श्रुतिमात्रागम्यल्च उपाधि हे। विशुद्धयादि 
गुण श्रुतिमात्रगम्य होनेसे धमीदिके समान प्रमाणान्तरयोग्य नहीं हैं, इसलिए 
- इन अर्थोमें संवादकी अपेक्षा नही है । और समीचीन रजतज्ञानसे रजतप्राप्त 
ठोकमें दृष्ट है, विपरीत ज्ञानसे वास्तविक अर्थका लाभ नहीं होता । प्रकृतमें 
विशुद्धयादि गुणबिशिष्ट प्राणका ज्ञान समीचीन है; अतः उसका फल ( सृत्युभावाति- 
क्रमणप्रासति ) मी समीचीन होगा, उक्त फलकी प्राप्तिमें प्रमाणका विरोध न होनेसे 
सत्य मानते हैं, तो विशुद्धयादि गुण भी प्राणमें वस्तुतः हैं ही, इत्यादि विस्तर 
वारत्तिकमें देखिए ॥ ९॥ 
न 'मुख्यप्राणो' इत्यादि । असुरोंसे अपराजित यह | माण समझने लगा कि ] 
औत जज त ह्‌ (टी नाम, आङ्गिरस, यह दूसरा नाम 

८. १ नामोंका अथ भुझमें स्थित है ॥ ११ ॥ 
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अयमास्थे$न्तरस्तीति देवा मां ग्राणमूचिरे । 
तेनाऽयास्योऽभवं सर्वप्राणिवक्रस्थितत्ववः || १२ ॥ 


“अयमास्ये' इत्यादि । वागादि गौण प्राणोंने आत्मस्वरूप प्राणकी उपासना 
करके पिण्डमात्र-परिच्छिन्नत्वामिमानका त्याग कर अपरिच्छिन्न देवतास्वरूपकी 
प्राप्ति: अनन्तर स्मरण करके परस्पर यह कहा कि हम छोगोंको ग्रृत्युभावसे 
छुड़ाकर जिस दयाढुने देवतास्वरूपको प्राप्त कराया, वह कहाँ है । छोकमें 
उपकार करनेवालेका स्मरण करते ही हैं। वितकके बाद उसे कार्यकरण-संघातात्मामें 
देखा अर्थात्‌ मुखस्थ आकाशमें प्राणको देखा । 

शङ्का- प्राणको आस्यमें देखा इतना ही परिचयके लिए पर्य्या दै : 
फिर “अन्तः? यह विशेषण क्यों दिया ! 

समाधान--आस्यमें प्राणके समान खगिन्द्रिय मी है, उसके वारणके लिए 
“अन्तः” यह विशेषण है, अन्यथा त्वगिन्द्रियमें मी प्राणवकी प्रसक्ति हो जायगी । 
उक्त विशेषण देनेसे त्वगिन्द्रिय मुखमें है, मुखस्थ आकाशमें नहीं, और प्राण 
मुखविवरसंचारी होनेसे मुखस्थ आकाशमें है । 
क्रा--'अन्तः! शब्दका मध्य अर्थ है, मध्यस्थ आकाश नहीं है, इसलिए 
उक्त विशेषण देनेपर मी त्वगूकी व्यावत्ति केसे होती है £ प्राण जैसे मुखके 
मध्यमें संचरण करनेसे मुखस्थ कहा जाता है, वैसे उक्त इन्द्रिय मी शरीरव्यापक 
होनेसे मुखके मध्यमें स्थित ही है । 

समाधान--त्वगिन्द्रिय आस्यपय्यन्त रहती है, वाक्‌ ( जिह्वा ) भी आस्यके 
मध्यमात्रमें नहीं है । और नासिकापर्गन्त आस्य है, इस मतमें वागू ( जिह्दा ) 
तद्वत है मी नहीं, मुख और नासिका इन दोके मध्यमें प्राण संचारी है, इसलिए 
'अन्तः! इस विशेषणसे इतर इन्द्रियोंकी व्यावृत्ति और मुख्य प्राणका संग्रह होता 
है। अथवा “अन्त शब्द अवसानवाची है, सब इन्द्रियां स्वापकालमें प्राणमें 
छीन होती हैं, इसलिए अवसानमें प्राणस्वरूप होनेसे इन्द्रियोंका प्राण ही 
आत्मा है, अतएव स्वापकालमें “प्राणं तर्हि वागप्येति? इस श्रुतिने वाकूसे उलक्षित 
इन्द्रियमात्रके छयका प्राणमें बोधन किया है और नेमिमें जैसे 'अर' अर्पित 
रहते हैं वैसे ही सकल भूत-मौ!तेक पदार्थ प्राणमें लीन होते हैं और उसीसे 
उसन्न होते हैं, इत्यादि स्पष्ट कहा गया है । अथवा वागादि देवताओंने पूर्वकल्पमें 
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अङ्गानां सारभूतत्वादहमाङ्गिरसोऽमवम्‌ । 
पाप्मनो दूरभूतत्वात्‌ दू्नामा प्राप्वानहम्‌ ॥ १३ ॥ 

______ 0 ms 2 नल जनक 
देवभावप्रापक महान्‌ उपकारी प्राणको देखकर कहा था कि यहद उदार प्राण 
आस्यके 'अन्तः! मध्यमें है, इस कारण प्राणका अयास्य' यह नाम पड़ा। इस 
अम्तिम तापयैसे वार्तिकर्मे लिखते हें--“अयमास्ये$न्त” इति । देवताओंने 
मुखके भीतर मुझको देखकर 'अयमास्ये$न्तः यह कहा इसलिए (निखिल प्राणियोंके 
मुखमें स्थित होनेसे ) में अयास्य हुआ अर्थात्‌ 'अयास्थ' मेरा नाम हुआ ॥२२॥ 

(अङ्गानां सारं? इत्यादि" अङ्गका कार्यकरणलक्षण शरीरोंका प्राण ही 
रस--सारभूत- है, इसलिए मैं 'आङ्गिरस' हुआ । यह लोकें प्रसिद्ध ही है-- 
जिन अज्ञोनें प्राणका संचार नहीं होता अर्थात्‌ जो अङ्ग प्राणसंबन्धसे शून्य हो जाते 
है. वे सव नीरस अतएव सूख जाते हैं, और जिनमें प्राणका संबन्ध रहता 
है, वे नहीं सूखते । इससे उक्त लौकिक अन्वयव्यतिरिकसे स्पष्ट हुआ कि प्राण 
अज्ञोंका रस है । 

शङ्का-यदि प्राण उपास्यत्वरूपसे इष्ट हो, तो उसका गुणगान करना 
उचित होता, पर प्राण उपास्यत्वरूपसे इष्ट ही नहीं है, क्योंकि उपारनाके 
प्रयोजक विशुद्धि आदि गुण हो गये हैं, परन्तु बिचार करनेपर प्राणमें विशुद्धि 
आदि गुणोंका संचय नहीं है । यद्यपि विषयासङ्गुक्षण दोष स्वतः प्राणमें 
नहीं है, तथापि उस दोषसे दूषित वागादिके संबन्धसे परंपरया वह अविशुद्ध ही 
है, अतएव उपास्य नहीं है । 

समाधान--*सा वा एषा देवता दूनीम' इस श्रुतिसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
इस, देवतामें परंपरासे मी दोषका संबन्ध नहीं है, इस आशयको श्रुति स्वयं 
स्फुट करती दै--'दूरम्‌' इत्यादिसे | इस प्राण देवतासे पाप दूर रहता है, इस 
छिए इसका द्‌? नाम पड़ा है । यद्यपि प्राणके समीपमें ही विषया- 
सङ्गलक्षण दोष दै, पर यह आकाशके समान संसगीं होनेसे मानो दूर ही दै, 
अतः 'दृः' यह प्राणनामकी ख्याति ही प्राण विशुद्ध है” इस अर्थकी ज्ञापक दै, 
अतः उपास्यत्वरूपसे प्राण इष्ट है । यद्यपि पूर्व गुणोंका बोधन करनेसे ही 
प्राणमें उपास्यत्वका बोध होता है, तथापि 'दृः इत्यादि गुणसे 'पापसंबन्धकी 
' शङ्काके निराकरणसे उक्त उपासना हृढ़ं होती है और उक्त गुणसे विशिष्ट 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


छि NS सिसि ति तिता तिर तया ति सासा 


ततीय बाह्मण ] ` भाषानुवादसहित ७३३ 


oN os ~ PT ~“ bd ee 1080 


उपासनासे पूर्वगुणविशिष्टोपासनाकी अपेक्षा उत्कृष्ट फल होता है, इसलिए 
उत्कृष्ट फलके लिए दूर्गुणविश्चिष्ट उपासना कही गई दै । 

शङ्का--प्राणमें आजङ्गिरसत्व गुण पहले कहा गया है और दूगुणत्व बादमें कहा 
गया है, अतः पाठक्रमके अनुसार पहले आज्ञिरसत्वका प्रतिपादन करना चाहिए था 
पश्चात्‌ दूरगुणस्वका, किन्तु इसके विपरीत श्रतिने पूर्वमें दूगुणत्वका प्रतिपादन किया . 
और पश्चात्‌ आङ्गिरसखका प्रतिपादन किया है, इस क्रमभङ्गका क्या अभिप्राय है ! 

समाधान---उपासनाके क्रमके अनुसार उक्त दो गुणोंका प्रतिपादन किया 
गया है; पहले दूर्गुणत्वका ध्यान करना चाहिए, अनन्तर आक्चिरसत्वका ध्यान करना 
चाहिए, कारण कि जबतक दूगीणखका प्राणमें प्रतिपादन न किया जायगा, तब- 
तक उपासनाके प्रयोजक विशुद्धि आदि गुणकी प्राणमें सिद्धि ही नहीं होगी, अत- 
एवं उपास्यत्व भी प्रतीत नहीं हो सकेगा, अतः प्राणकी .उपासनाके लिए 
विशुद्धयादि गुणका पूर्वमें प्रतिपादन किया गया है । 'पाठक्रमादार्थक्रमों बली- 
यान! इस न्यायके अनुसार आङ्गिरसखका प्रतिपादन बादमें किया 
गया है, अतएव 'अम्निहोत्र जुहोति’ 'यवागू पचति’ इस श्रौत क्रमका त्यागकर 
पहले यवागूका पाक किया जाता है और उसके बाद अग्निहोत्र किया जाता है, 
अन्यथा यवागूपाकको अदृष्टार्थेक मानना पड़ेगा; जबतक दृष्ट फळका संभव हो, तब- 
तक अदृष्ट फल मानना ठीक नहीं है और अग्निहोत्रके लिए अन्य साधनकी अपेक्षा 
होगी । पाठक्रमका भङ्ग करनेपर यवागू अग्निहोत्रका साधन और अनिह्रोत्रार्थक 
होनेसे दृष्टाथेक भी हो जाता है, इत्यादि पूर्वमीमांसामें स्फुट है । 

शङ्का--पापहानि तो नित्यके कमै अनुष्ठानसे होती है, क्योंकि उसके बोधक- 
वाक्योंमें पापनिवृत्तिरूप फरू श्रुत है । यह प्राणोपासना नित्य अथवा नैमित्तिक कर्म 
नहीं है, किन्तु देवतात्वरूप फलके कामियोंके लिए इसका विधान किया गया है, 
अतः काम्य कर्म ही है, तो इसका फल पापनिवृत्ति कैसे : 

समाधान--नित्य कोके अनुष्ठानसे ही पापकी निवृत्ति होती है, ऐसा नियम 
नहीं है, क्योंकि तीथैस्नान आदिसे मी तो पापकी निवृत्ति शास्त्रोमै बतलाई गई है । 
प्रकृत उपासनाका फळ पापनिवृत्ति है, यह “दुरं ह वा! इत्यादि श्रुति स्वयं कहती 
है । इस प्राणके विज्ञानसे पापका निरोध होता है, यह श्रति द्वारा स्फुट प्रतीत होता 
है, अतः पापनिदृत्ति ही प्रकृत उपासनाका फल है, इसलिए कहते हैं--पापसे दूर 
रहनेसे अर्थीत्‌ उसके साथ सम्बन्ध न होनेसे दूनीमवारा हुआ हूँ ॥ १३ ॥ 

९३ 
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वागदिदेवताभ्योऽहं पाप्मानमपहत्य ताः । 
अग्न्यादिभावमनयं ते यथायथमासते ॥ १४ ॥ 
मदर्थमन्नं सम्पाद्य तद्‌ भुज्ञे तेन देवताः । 
वागादयो मदात्मानस्तृप्यन्त्वहमिवेतराः ॥ १५ ॥ 


बागादिदेवतां० इत्यादि | मैंने--मुख्य प्राणने--वागादि देवताओंसे 
पापका अपहरण कर उन वागादि इन्द्रियोंको अग्न्यादि देवताका स्वरूप प्राप्त 
करवाया और वे यथायथ--अपने-अपने देवताके--स्वरूपको प्राप्त हुई । 
वागू अमिदेवतास्वरूप हुई, प्राण वायुदेवतास्वरूप हुआ इत्यादि। जिस 
इन्द्रियकी जो देवता है, उस इन्द्रियने अपनेको उस देवताका स्वरूप समझा । 
तात्पर्य यह है कि वस्तुतः वागादि इन्द्रिय तचददेवतास्वरूप तो हैं ही, किन्तु 
परिच्छेदामिमानसे अपनेको देवतासे भिन्न जानती है । ध्येय प्राणके विज्ञानसे 
उसके अज्ञानकी निवृत्ति होती है और भावनाके प्रकर्षसे ध्येय प्राणमें देवताभाव 
होता है । वागांदि देवता अपने-अपने अधिष्ठाता देवताका स्वरूप ही अपनेको 
मानते हँ । 

शक्का--प्राणकी उपासनासे वागादि इन्द्रिया तत्‌-तत्‌ देवतास्वरूप हुई, 
इससे प्रकृतमें प्राणोपासकको क्या छाम हुआ ? प्राणकी उपासनाका तत्‌-तत्‌ 
देवभाव फल तो मान नहीं सकते, क्योंकि ऐसा माननेसे इस उपासनामें 
इन्द्रियोंका ही अधिकार होगा, जीवका अधिकार नहीँ होगा । 

समाधान वागादि इन्द्रियां प्राणकी उपासनासे देवतात्वके प्रतिबन्धक पापका 
नाञ्चकर तत्‌-तत्‌ देवस्वरूप होती हैं, इस कथनसे सूचित होता है कि उपासक 
मी अपने प्राणकी आसमस्वरूपसे उपासना कर भावनाके बरसे प्राणाख्य वैराज- 
पदका, पूर्व यजमानके समान, लाभ करता है ॥ १४ ॥ 

'आत्मने' इत्यादि तिका अर्थ कहते हैं--'मदर्थमन्नम” इत्यादिसे । 

अपने लिए अन्न और आवका सम्पादन कर उससे मैं भोजन 
करता है । मेरे भोजनसे ही वागादि सब देवता तृप्त हों, क्योंकि वागादि मेरे ही 
स्वरूप हैं, इसलिए मेरी तरह वे मी तृप्त हों । 

कचा अन्न अन्नशब्दसे विवक्षित है और पका अन्न 'आद्य' शब्दका अर्थ है 
इन दोनोंका ओक्ता माण ट्री है; इसीसे सब इन्द्रियोंकी स्थिति तथा पुष्टि होती 
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भर्ता श्रेष्ठः पुरो गन्ता झन्नादोऽस्मि तथाऽधिपः । 
ऋग्यजुःसामरूपोऽहं सा चामश्चेति साम तत्‌ ॥ १६ ॥ 

Sp On 2100000 SERS 
है । प्रजापतिने अन्नका स्वीकार किया, इसमें केवळ श्रुति ही प्रमाण नहीं है, 
किन्तु कार्थङिङ्गक अनुमान मी प्रमाण है। कार्यभूत प्राणियों द्वारा अन्नका 
स्वीकार देखा जाता है, अतः यह अनायाससे ज्ञात होता है कि कारणमूत प्रजा- 
पतिने मी अन्नका स्वीकार किया था; अन्यथा उसके कार्यभूत प्राणियोमें मी यह 
स्वभाव न आता, क्योंकि कारणानुसारी ही कार्य होता है; यह सर्वसंमत सिद्धान्त है । 

शक्का---अन्नके भक्षणसे सबका समान उपकार होता दै; फिर प्राण ही भोक्ता 
है दूसरा नहीं, इस प्रकार अवधारण करनेका क्या मतलब है ! 

समाधान--ठीक है, भक्षणसे सभीका समान उपकार होता है, किन्तु 
प्राणके भोजनके द्वारा ही सर्वत्र उपकार होता दै; स्वतः उपकार नहीं होता, 
इसलिए अवधारण है कि प्राण ही मोक्ता है । 

शङ्का--यदि प्राणने स्वाथके लिए मी आगान किया है, तो वागादिकी 
तरह प्राण भी पापविद्ध क्‍यों नहीं हुआ । 

समाधान--अन्नाद्यागानसे प्राणमें पापप्रवेशरूप दोषकी संभावनां उचितं 
नहीं है, क्योंकि शरीरेन्द्रियादिकी स्थितिके लिए ही प्राणने उक्त गान किया था, 
चागादिके समान केवळ स्वार्थके लिए नहीं, अतएव श्रुति है-'अन्े प्राणे प्रतिष्ठि- 
तम! प्राणमें स्थित अन्न स्थूळ देह तथा इतर प्राणोंका-वागादि इन्द्रियोंका--पारून 
करता है; वागादि इन्द्रियोंकी स्थिति प्राणके अन्नादि भक्षणके अधीन हैं । आंखमें 
घी डाळनेसे आंखका उपकार नहीं होता; किन्तु प्राणकपक भक्षणसे उपकार 
होता है, यह प्रसिद्ध ही है । 

देहाकारसे परिणत अन्नमें प्राण प्रतिष्ठित है, तदनुसारिणी वागादि इम्द्रियोंकी 
स्थिति है, इसलिए प्राणकी स्थितिके लिए अन्न है ॥१५॥ 

वागादिके समान प्राण पापविद्ध नहीं हुआ, यह कहनेके अनन्तर उत्तर अन्थका 
तात्पर्य कहते हैं--“भतों अरष्ठ/' इत्यादिसे । 

ध्येयमूत प्राणमें मती, शरेष्ठः, पुरोगन्ता, अन्नाद और अधिप इत्यादि गुणोंका | 
विधान करनेके लिए उत्तर अन्थ दै । “उत्तर वाक्यसे भतो इत्यादि एक एक गुणका 
विधान है, क्योकि श्रुतिमें एक एक गुणका फरे एथकू रूपसे कहा गया है) जैसे 
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"दृष्ता जुहुयादिन्द्रियकामस्य” इस श्रुतिसे अमिहोत्रमें केवळ दधिरूप गुणका 
विधान किया जाता है । तात्पर्य यह है कि अन्तिहोत्रे जुहुयात्‌? इस वचनसे 
अन्निहोत्रका विधान हो ही चुका दै । इसमें होमसाधनकी अपेक्षासे “दा जुहोति! 
'पयसा जुहोति! इन वाक्योसे दध्यादिका विधान भी है, पुनः 'दक्षा जुहुयात इसका 
क्या प्रयोजन है £ इसका उत्तर यह कहा गया है कि उक्त वाक्यसेँ इन्द्रियफल 
श्रुत है, अतः इन्द्रियफलके लिए ही गुणविधि है, एवं प्र्त गुणबोधक वाक्योमे 
मत्तीदि फळ श्रुत है, अतः तदर्थ ही ये गुण विधेय हैं, तात्पर्य यह है कि 
प्राणने अपने लिए अस्ताद्यका गान किया, तो वागादि इन्द्रियोंने कहा कि 
आपने अपने लिए अन्नाथका गान किया, इसलिए अन्न आप ही के लिए 
होगा, किन्तु हम छोगोंकी स्थिति भी अन्नके बिना नहीं. हो सकती, अतः हम 
होगोंके लिए भी अन्नका विभाग कीजिए | प्राणने उत्तर दिया कि अन्न मेरे व्यापारके 
बिना आप छोगोंका पोषण नहीं कर सकता, इसलिए यदि आप लोग अन्नार्थी हैं, 

तो शीघ्र मेरै चारों तरफ बैठिये । मेरे भोजनसे सब वागादि देवता तृप्त होंगे । 

शङ्का--प्रापके भोजनसे वागादिकी तृप्ति कैसे होगी ? चेत्रके भोजनसे 
मैत्र तो तृप्त नहीं होता । 

समाधान--सुंक्त अन्न तीन राशिमें विभक्त होता है अर्थात्‌ तीन प्रकारसे 
भुक्त अन्नका परिणाम होता है--एक स्थूळ, दूसरा मध्यम और तीसरा अणुतर । 
स्थूळ भाग पुरीष बाहर निकल जाता है, मध्यम भाग रसादि द्वारा 
स्थूळ देहका वद्धक ( पोषक ) होता है और जो सूक्ष्म अश है, वह नाड़ी द्वारा 
वागादि देवताओंको तृप्त करता है । | 

शङ्का--आप कहते हैं कि सूक्ष्म अंश नाड़ियोंमें प्रविष्ट होकर इन्दरियोंको 
आप्यायित करता है, सो ठीक है, किन्तु अन्नके रससे आत्माकी मी तृपति होती है, 
अत; आमा मी वागादिके समान भौतिक क्यों नहीं माना जाता ! 

समाधान--कार्य-करण-संघातकी स्थिति एवं उपचयके लिए अन्न है। 
प्रकृतमे स्थिति ही तुष्टिरूपसे विवक्षित है । उपचय तो शरीरें प्रसिद्ध दी दै । 
आत्मामें अन्षनिमित्तक तुष्टि और उपचय दोनों नहीं हैं, इसलिए उसमें गौतिकतवकी 
आशङ्का नहीं है । 

शङ्गा--तुष्टिजन्य सुख भी शरीरमें ही मानना चाहिए । यदि यह इष्ट है, 
तो शरीरमे ही चेतन्यकी आपत्ति दोशी । म 
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समाधान--नहीं, उससे सुख आत्मानं ही होता है, अचेतन पदाथ सुखका 
आश्रय नहीं होता | धनादिकी बृद्धिसे आत्मामें सुख होता है, यह सर्वसम्मत है, 
उसके समान प्रकृतमें मी समझना चाहिए । पाँच कर्मेन्द्रियों, पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, 
पाँच प्राण, बुद्धि और मन ये सत्रह ( १७) आत्मा ( भोक्ता ) के लिए करण हैं | 
प्राणके कथनके अनन्तर सब वागादि अपने जीवनके लिए चारों ओर जैसे बैठे, वैसे 
ही प्राणोपासकके चारों तरफ ज्ञातिके लोग बैठते हैं । 
शङ्का--प्राणवेत्ताके चारों तरफ ज्ञातिजन. बैठ सकते हें, किन्तु वागादिके 
समान वे तृप्त कैसे हो सकते हैं ? प्राणके समान आश्रितोंको तृप्त करनेकी 
सामर्थ्य उपासकमें नहीं है । 
समाधान--विद्याकी साम्थ्यसे भरण-सामथ्य भरणार्थियोंकी उपस्थिति होने- 
पर हो जाती है । भरद्वाज महर्षिने उक्त सामर्थ्यसे ही ससेन्य मरतजीका जो 
स्वागतादि किया था, वह इतिहास जाननेवालोंसे छिपा नहीं है, इस तरहके 
अनेक उदाहरण पुराण आदिसें स्पष्ट है । 
शङ्का--भती और श्रेष्ठमें क्या भेद है ? 
समाधान--भती पालक क्षत्रियादि भी होते हैं, श्रेष्ठ ओत्रियादि गुणाधिक्यसे 
कहे जाते हैं अथीत्‌ मस्व बलनिमित्तक है और श्रेष्ठत्व गुणनिमित्तक है, यह मेद है । 
शङ्का--पुरोगन्तृस्व गुणका क्या प्रयोजन दै, क्योंकि भृतृत्वादिके रहनेसे 
पुरोगन्तृत्वादि अन्यथासिद्ध है । 
समाधान--अग्रगण्य न होनेपर ज्ञातियोंमें भतुत्व आदि निष्फळ हो जायगा, 
क्योंकि प्रबळं दुजनोंके समक्ष दुर्बळ सजन गुणाधिक और भती होनेपर 
मी सुखी नहीं होता, इसलिए पुरोगन्तृत्व गुणकी आवश्यकता है । 
शङ्का--अच्छा तो मले ही पुरोगन्तृख रहे अन्नादत्व गुणकी क्या आवश्यकता है! 
| समाधान --दीप्तार्नि न दोनेपर भर्तृत्वादि व्यथे हैं, क्‍योंकि उक्त 
| गुणोंसे युक्त होनेपर मी मन्दाग्नि होनेसे सुखी नहीं होता । 
शङ्का--पुरोगन्तृखमात्रसे अमीष्टकी सिद्धि हो जायगी, फिर आधिपत्यकी 
क्या आवश्यकता है ! | 
समाधान --पुरोगन्तृत्वमात्रसे आधिपत्य गुण नहीं होता, क्योंकि पुरोगन्ता पुरो- 
हित मी होता है; किन्तु वह राजाके समान अधिपति नहीं माना जाता; इसलिए 
आधिपत्यकी भी आवश्यकता अवश्य है; भाणकी आलबुद्धिसे उपासना करनेवालोको | 
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७३८ बरहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 
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NS 
वागादिके सदश फलवान्‌ होती 
हैं। पराणके साथ स्पद्धी करनेवाले असुर जैसे नष्ट हो गये, वैसे ही प्राणवेत्ताके 
साथ विद्वेष करनेवाले मनुष्य अपनी ज्ञातियोंका भरण पोषण नहीं कर सकता; 
क्योंकि विद्वानके साथ विद्वेष करनेसे चित्तका संस्कार हत हो जाता है, अतएव 
श्रीरहित हो जाता है। निःश्रीक रक्ष्यकी रक्षा कहां तक कर सकता है; 
प्राणवेत्ताका विरोधी न श्रेष्ठ, न पुरोग और न अन्नाद ही होता है, किन्तु 
असुरवत्‌ होता है । प्राण कार्य-कारणका ही आमा है, ऐसी बात नहीं है, 
किन्तु ऋग्‌, यजुः, साम जो नामात्मक हैं; उनका भी आमा प्राण 
है अर्थात्‌ सर्वात्मना प्राणस्तुति उसकी उपासनाके लिए है । “वाग्‌ वै बृहती? 
यहां बृहतीशब्दसे ऋकूका ग्रहण होता है, क्योंकि वागूके साथ बृहतीका 
सामानाधिकरण्य श्रतिमे निर्दिष्ट है । छत्तीस अक्षरोंका बृहती छन्द होता है; 'वाग्‌ वै- 
अनुषठुप इस श्रुतिसे अनुष्टुप्‌ वाकू दै । अनुष्टुप्‌ २२ अक्षरोंका होता है। ३३भें 
बत्तीसका अन्तभाव होता है; इसलिए “वागू वै बृहती! यह श्रुति समुचित ही है। 
बृहतीमें सब ऋचाओंका अन्तभीव हो जाता है । 'प्राणो बृहती” 'प्राण ऋचः? इस 
श्रुतिसे वागात्मक ऋगादिका प्राणमें अन्तर्भाव है; यह स्पष्ट है । बृहतीनामक 
ऋकूका पति प्राण दै; क्योंकि कोष्ठानिमिरित वायुसे ही शब्दका प्रादुर्भाव 
होता है अथवा वाकूका पालन प्राण करता है; इससे मी पति कहा जाता है; 
एवं यजुःका मी पति प्राण है; बाग्‌ वै ब्रह्म! "तस्या एष पतिः? यहां ब्रहमशव्दसे 
यजु विवक्षित है; क्योंकि श्रुति ब्रह्मम वाकूका सामानाधिकरण्य कहती है । 'वागूवै 
रह इत्यादि वांगामक ब्रह्म यजुर्वेद ही प्रकृतमें विवक्षित है, अर्थान्तर नहीं । 

शङ्का-ब्रहृतीसे ऋक और बअह्मसे यजुंका ही अहण इष्ट है, अर्थान्तरका 
अहण इष्ट नहीं है, ऐसा क्यों ! 

समाधान- “बाग बै साम) वागू चै बहती”, बाग वे ब्रह्म” इन श्रुतियोसे 
सामादिमें वाकूसामानाधिकरण्य स्पष्टरूपसे निर्दिष्ट है । सामका विशेषरूपसे अभिधान 
भी है एवं बहती और भ्रक्ष शब्दका भी विशेषरूपसे अभिधान उचित है, अन्यथा 
विशेष अथेके निर्णयके बिना बृहती आदि पद व्यर्थ हो जायेगे । 'बाङ्मात्र' 
ठेनेसे पौनरुकयापत्ति हो जायगी, दृहतीसे वाङ्मात्रका अहण होनेसे ब्रह्म और 


(मसे वागूमात्रका अण ऋरनेसे बहती एवं वाकूसे वाङ्मात्रका बोध होता 


डी है, पुनः उभय अहण व्यर्थ हो जायगा और मक्‌, यजुः, साम, उद्गीथ इत्यादि 
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सेति वाचोऽविधानं स्यादमः प्राणाभिधा तथा । 
सामेत्युभयमत्रोक्तं समत्व्ाद्वाऽथ साम तत्‌ ॥ १७॥ 


विना... RS 23क नीलम 
क्रम श्रृतियोंमें नियत है, इसलिए बृहतीसे ऋकू और ब्रह्मसे यजुका अहण मानना 
चाहिए: । “बृहस्पतिदेवानां पुरोहित आसीत्‌? इस श्रुतिके अनुरोधसे देवताओके 
प्रसिद्ध पुरोहित बृहस्पतिका ग्रहण क्यों नहीं होता ! यह आक्षेप मी समाहित हो 
जाता है, क्योंकि 'त्क्मणस्पतिः” इस उत्तर वाक्यमें ब्रह्मशब्दसे यजुका अहण होता 
है, अतः उसके अनुरोषसे थ्रुति-क्रमानुसार पूर्व वाक्यमें ऋकका ग्रहण आवश्यक है । 
शङ्का--यजुके विषयमै भी ब्रह्मशब्द सन्दिग्ध ही है, अतः सन्दिग्ध 
ब्रह्मशब्दके अनुरोधसे बृहतीशब्दसे ऋकूका अहण कैसे करते हें ! 
समाधान--सन्दिग्ध पदोंका वाक्यशेषसे अथै-निर्णय किया जाता है । 
प्रकृतमें अन्त्यमें प्राण सामका आत्मा है? ऐसा स्पष्ट कहा है; इसलिए उपक्रममें 
भी प्राण यजु आदिका आत्मा है; ऐसा अथे अभीष्ट है, ब्रह्मशब्द यजुका वाची 
है, ऐसे मानसे उक्ताथकी सिद्धि होती है; . अतः 'बृहतीपतिः, ऋकूपतिः' 
'्ह्मपतिः”, 'यजुष्पतिः' यह अर्थ स्फुट होता है। 'स उ एष सामः इस झुतिमें 
घटकसाम शब्दका व्याख्यान करते हैं । 'सा च अमश्चेति' इसका व्याख्यान उत्तर 
छोकसे कहेंगे, इसलिए वहींपर व्याख्यान करना उचित है। 'कऋग-यजुः- 
सामरूपोऽइम्‌? प्राणको ही ऋग्‌ , यजुः और साम समझना चाहिए। 'केन 
मे! इत्यादि श्रुतिके अनुसार वाकू और प्राणका वाचक सामशन्दर है । 
शङ्का--'सा' से वाक्‌ और “अमः से प्राणका अहण होता है, इस प्रकार व्यस्त 


एक-एक अंशसे वाकू और प्राण साम शब्दाथ हैं, किन्तु समस्त सामशब्दका वाच्य 
अथे क्या है ! 


समाधान--वाक्‌ और प्राण--ये दोनों मिलित अथोत्‌ वागूविशेषणक 
प्राण साम शब्दके वाच्य हैं, वाग्रहित केवळ प्राण सामशब्ड्वाच्य नहीं दै, 
अतएव वाकूप्राण उक्त शब्दाथे होनेपर मी साम यह एक वचनान्त है। यदि 
दोनों परस्पर विशेष्य-विशेषणभावानापत्न सामशब्दाथ होते, तो द्विवचन होता । 
बागुपसन प्राणको उक्त शब्दाथ माननेसे विशिष्टाथ एक हैं, इसलिए एक 
वचनान्त ही साधु है, वागुपसजन प्राण समस्त सामशब्दका अथे है, यह 
निष्कर्ष हुआ॥ १६ ॥ आ 

सेति वाचो' इत्यादि । 'साः यह वाकका वाचक है। अम्‌ यह 
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पुत्तिका मशको नागो बिराद्‌ हत्रमितीरिता: | 
ये देहास्तैः समोऽहं स्यां लिङ्गेनेषां प्रपूरणात्‌ ॥ १८ ॥ 
प्राणका वाचक है, साम ये दोनों प्राणमें प्रयुक्त हैं, इसलिए वागुपसजैन 
प्राणका वाचक 'साम' शब्द है। दूसरा निर्वचन मी करते हैं--प्रणमें सामः 
शब्दका प्रवृत्तिका निमित्त दै--समख) जो आगे स्फुट होगा । ह 
शङ्का--लोकमें प्रगीत मन्त्रविशेषमै सामशब्डका प्रयोग होता है 
और शास्त्र “गीतिषु समाख्या इस न्यायसे मन्त्रकाधिकरणक गीति- 
विशेषमें 'साम” शब्दका प्रयोग होता है, इसलिए गीत्युपसजनक मन्त्र अथवा 
मन्त्रोपसर्जनक गीति सामशब्दका अर्थ मानना उचित है, फिर आप प्राण- 
मशब्दार्थ केसे कहते हो : 
रर मी प्राणव्यापारसाध्य होनेसे सामशडदार्थ होनेमै कोई 
आपत्ति नहीं है! सारांश यह है कि माणके व्यापारके विना कोई मी सामशब्दाये 
नहीं माना जाता, वस्तुतः वागुपसजैन प्राण मुख्य सामशव्दका अथ है; माणके 
सम्बन्धसे पद, वाक्य, स्वर, वर्ण आदिमें गौण प्राणशब्दका प्रयोग होता है; जैसे 
पञ्चाः क्रोशन्ति यहां मञ्चशब्दका मुख्य प्रयोग मज्चार्थमें हे, ञ्चे 
सम्बन्धसे मञ्चस्थ पुरुषमे मी उक्त शब्दका गौण प्रयोग पाया जाता है, वैसे 
ही उक्त प्राणवाचक सामशब्द माणके संबन्धसे पद, वाक्य और स्वरादिके समुदायमें 
गौणतया प्रयुक्त होता हैं; अतएव प्राण अथ और पद वाक्यादि शब्द ये 
दोनों साम शब्दके अर्थ हैं, यह आप कहते हैं, पर अन्य शब्द ऐसे नहीं 
पाये जाते कि जिनका अथ शब्दात्मक और अथोत्मक उभयविध हो, किन्तु 
कोई शब्दाधक है और कोई शब्देतराथैक है, उमयाथक नहीं, अतः 'सम! शब्द 
यह कथन ठीक नहीं है, यह आक्षेप भी निरस्तमाय है, क्योंकि दोनों 
अर्थ मुख्य मानते, तो यह आक्षेप हो सकता, किन्तु ऐसा कहते नहीं है गौण 
अभ अनेकविध हो सकते हैं, इसमें कोई आपत्ति नहीं है, मुख्य अनेक अथ 
होनेसे अनेकार्थखकी प्रसक्ति होती है, जिसके बारेमें शाखकारोंका “एकग 
शब्दस्य सति संभवे अनेक्राथत्वकल्पना अन्याय्या', संमत यह न्याय मुख्य़ाथ 
और गौणाथ मेदमें रागू नहीं है ॥१७॥ | 
पुत्तिका' इत्यादि । “पतङ्गिका पुत्तिका स्याइंशस्तु वनमक्षिका इस अमर. 
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कोशके वाक्यके अनुसार पुत्तिकां ( छोटी मधुमक्खीका नाम है), मशक 
( मच्छड़ ), नाग ( हाथी ), विराट्‌ ( पश्चीकृत भूतशरीर ), सूत्र-- हिरण्यगर्भ 
इन छोटेसे छेटां और बड़ेसे बड़ों का प्राण समान ही है। सूत्रात्माशव्द सबसे बड़े 
प्रपश्चका उपलक्षण है और पुत्तिकाशब्द सूक्ष्म जन्तुका उपलक्षण है । तात्पर्य यह 
हुआ कि पुत्तिकाके शरीरमें प्राण पुत्तिकाके समान है और मशकके शरीरमें मशकके 
समान है, नागके शरीरमें नागके समान, विराड्के शरीरमें विराइके समान और 
सूत्रके शरीरमें सूत्रके समान प्राण है । 
शङ्का- सूत्रशब्दसे प्रकृतमें हिरण्यगमश्वरूप प्राण विवक्षित है, वह पुत्तिका 
आदिके शरीरमें उसके ही समान है, क्योंकि सम्पूर्ण शरीरमें प्राणका संवन्ध है, 
अन्यथा प्राणशून्य शरीरावयवोमें शोषकी आपत्ति हो जायगी, इसी प्रकार मशकादि 
शरीरमें व्याप्यबृत्तिखका छाम होता है, अतः उसके समान है, इसमें देतु दै-- 
प्राणात्मक वायसे उन शरीरोंका पूरण । परन्तु प्राणस्त्रुप सूत्रमें भी प्राण 
उसीके समान है, इस कथनसे प्राण प्राणके समान है, ऐसा बोध होता है, सो 
ठीक नहीं है, कारण कि साम्य मेदघटित है, अभेदमें समत्वव्यवहार केसे £ 
समाधान--हिरण्यगर्भ क्रियाशक्तिमान्‌ और ज्ञानशक्तिमान्‌ ( उभयात्मा ) 
माने जाते हैं | कियाशक्तिसे प्राण कहलाते हैं और ज्ञानशक्तिसे आत्मा 
कहलाते हैं, अतः क्रियाशक्तिवाले प्राणमें ज्ञानशक्तिवालेका परस्पर औपाधिक 
( क्रियाशक्तिमत्त्वरूपसे और ज्ञानशक्तिमत्त्वरूपसे ) मेद मानकर श्रुतिने साम्यक्चा 
निर्देश किया है, यह तात्पर्य दै । सर्वत्र समत्व ही प्राणशब्दका प्रदृत्तिनिमित्त 
है, अतः प्राण साम है £ जबतक 'अह प्राणोऽस्मि’ ( में प्राण हूँ ) यह 
भावना उत्पन्न न हो, तबतक प्राणकी उपासना करनी चाहिए । उपासक 
उपासनाका फल--सायुज्य, सालोक्य और ऐकारम्य--पाता है, सायुज्य समान- 
| देहेन्द्रियाभिमानत्व है अथात्‌ हिरण्यगभके शरीर तथा इन्द्रिय आदिके समान 
| ही अपनी देह और इन्द्रियोंक़ा अभिमान करता है, सालोक्य याने समानलोकता, 
| यह स्फुट ही है । ऐकात्म्य अथीत्‌ प्राणरूपता, यह भी स्पष्ट ही है । 
उपासना एक ही है और फलश्र॒तिमें .विकल्प है नहीं, इसलिए प्राणवेत्ता 
तीनों फलॉका उपभोग करता है, यह किसीका पक्ष है, परन्तु यह पक्ष ठीक 
नहीं है, क्योंकि फलके हेतुभूत ध्यान आदिके तारतम्यसे ये तीनों फल व्यवस्थित 
हैं अर्थात्‌ केवल उपासनाके ही ये फळ नहीं है, जिससे कि उपासना एकरूप होने 
क 
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न््च्ल्लओल््लिश्ज्शख्य्स्स््ख्ज्य्व्च्च्य्य्ज्न्न्न्लन्ब्ब्थ्य्य्य्य्न्स्ड्स्ड्ड्ड्डिडश 
उद्दीथोउहँ प्राण उत्‌ स्याद्वाग्गीथाऽहं द्वयात्मक; । 
_आणप्रधानया वाचा करोम्यौद्वात्रमध्वरे ॥ १९ ॥ 


से फल मी समान ही हो, किन्तु उत्कृष्ट ज्ञानकर्मसे सारूप्य, मध्यम ज्ञानकर्मसे 
सायुज्य और निकृष्ट ज्ञानकर्मसे साढोक्य फल होता है इत्यादि ॥ १८ ॥ 

'उद्रीथोऽहम्‌' इत्यादि । मैं (प्राण) उद्गीथ हूँ, क्योंकि उत्‌ प्राण कहलाता 
है और वाग्‌ गीथा है । प्राणसाध्य गीथात्मक वागू भी में ही हूँ, अतः- मेरे 
दो रूप होनेके कारण--यज्ञकर्ममें औद्वात्र कर्म में ही करता हूँ । भाव यह है कि 
सामके मन्त्रविशेषका यज्ञमें जो गान करता है, वह उद्गाता कहलाता है। 
उद्गाताका जो विशेष कर्म-ज्ञान आदि है, वह औद्वात्र कर्म कहा जाता है। 
यहापर औद्वात्र कर्ममें उद्दीथशब्दका प्रयोग आया है और उद्दीथशव्द 
रूढि सामके भागविशेषमें है, इसलिए प्रकृत प्रयोगके अनुसार औद्वात्र कर्म 
गान-विशेष उद्गीथ है, या रूढिके अनुसार सामका भागविशेष ? यह झङ्का होती 
है । इसका उत्तर स्वयं श्रुति कहती दै- ये दोनों उद्गीथशब्दार्थ नहीं हैं, किन्तु 
प्राण ही उद्गीथंशब्दसे यहाँ विवक्षित हे । 'साम! शब्दित प्राणका 'एष? शब्द 
परामर्श करता है और उद्गीथके साथ सामानाधिकरण्य है, अतः प्राण ही 
उद्गीथ है । 

शङ्का-पाणमें उद्गीथशब्दका प्रयोग करनेमें बीज क्या है! खूढि तो 
कह नहीं सकते, क्योंकि प्राणमें उद्दीथशब्दका प्रयोग बृद्धोंने कहीं किया ही नहीं 
है । अवयवार्थकी प्रतीतिके न होनेसे यौगिक मी नहीं कह सकते । 

समाधान-योग ही उक्तार्थमें उक्त शब्दके प्रयोगका सूल है, तथाहि-- 
उत्‌ शब्दका उत्कृष्ट-क्रियाद्योत्य अर्थ है, ( विनश्वरं जगत्‌ प्राणः उत्तभ्य धारयति’ 
यह व्युत्पत्ति. है  प्राणके विनाशसे शरीर आदि नहीं रह सकते, इसलिए उत्त- 
ब्यावयव उत्‌ प्रोणका वाचक है, उद्गीथका अवयव मी उत्‌ है, इसलिए योगशत्तिसे 
उत्गीथ प्राण कहलाता है । 


शङ्-रूढि योगसे बलवान्‌ है, इसलिए सामके भागविशोषमें ही उद्गीथ- 
शब्दका प्रयोग उचित है, प्राणमें नहीं । 


समाधान--उज्गीथमें सामशब्दकी रूढिका निमित्त प्राणका संबन्ध ही है, 
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प्राणनिर्वत्य उद्गीथ है और प्राण साम है, इसलिए उद्गीथ भी साम कहलाता 
है, रूढिका उपजीव्य योग ही है, अतः खूढिसे योग बलवान है । प्राणसे ही 
वागू गीथाका गान होता है, इसलिए गीथा भी प्राण ही है। “उच्च गीथा च 
अनयोः समाहारः? यह उद्गीथ शब्दकी व्युसत्ति है । उह्वीथ छान्दस पुहिङ्ग है । 

शङ्का--उद्‌ और गीथाका इतरेतरयोग समास कर छान्दस एक वचन मी 
कह सकते हैं ! 

समाधान--क्यों नहीं कह सकते £ पर लिङ्ग लौकिक है और द्विवचन 
शास्रीय दै । शाखबाधकी अपेक्षा लोकबाघ श्रेयस्कर दै; अतएव 'हस्वदीधप्ठतः' 
इस सूत्रकी व्याख्याने समाहार द्वन्द्व और "लिङ्गमशिष्यं लोकाश्रयत्वाछिङ्गस्य' 
इस वचनके अनुसार लौकिक किङ्ग मानकर पुलिक एक वचन कहा है । प्रकृतमें 
इसी रीतिसे व्याख्या समुचित है। उत्‌ शब्दका अर्थ उत्तम्मकस्व और गीथा शब्दार्थ 
बाग्‌--इन दोनोंका उपसजनतया प्राणसे सम्बन्ध दै, इसढिए प्राण उद्गोथ 
कहलाता है। उद्गीथका देवता प्राण है; इस विषयमें एक आख्यायिका मी श्रुतिमें 
हवै-प्राचीन काळें नेमिषारण्यवासी महर्षियोंने सत्र किया, उसमें अयास्यनामक 
ऋषि उद्गाता हुए । उन्होंने अयास्य प्रायकी आत्मस्वरूपसे उपासना की थी, 
इसलिए उनका नाम अयास्य हुआ । उन्होंने उस यज्ञमें वागुपसजन प्राणको 
उद्गीथ देवता मान कर प्राणोपसजन बाक्के द्वारा औद्वात्र कर्म किया, इसलिए 
औद्वात्रकी देवता प्राण है । 

शक्का--औद्वात्र कर्मकी कोई भी देवता हो, उसका विचार तथा निर्णय 
करनेसे प्रक्कतमें क्या लाभ ! 

समाधान--उपासना द्वारा स्वस्वरूपके साक्षातंकारके छिए प्राणका विचारं 
आवश्यक है । विचार द्वारा बुद्धि दृढ होती दै । यद्यपि उद्गीथःदेवताके विषयमें 
अनेक विप्रतिपततियां हैं याने प्रजापति, आदित्य, चन्द्रमा, इन्द्र और पद्‌-वाक्य- 
स्वराद्यमिमानी देवता इत्यादि अनेक मतभेदसे उद्गीथ-देवता कहे गये हैं । परन्तु 
वस्तुतः उद्वीथका कौन देवता है, इसका निर्णय शपथपूर्वक चेकितानेय त्ह्मदत्त ऋषिने 
किया है। शपथ इस प्रकार है- पूर्व महर्षियोंके सत्रमें अयात्यनामक महर्षिने, जो 
इस विषये पूर्ण ज्ञानी माने जाते थे, प्रतिज्ञा की कि मेरे अभिमत वागुपसजन प्राणसे 
भिन्न अन्य देवतासे युक्त उद्दीथका उद्गान किया हो, तो चमसस्थ मक्ष्यमाण सोम 
मेरा सिर नीचे गिरा दे, बोकि भें झुठ कहता हूँ कि उक्त प्राण ही देवता है, 
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७४४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
्व्क्स्स्स्स्स्स्फ्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्य्स्य्य्य्य्य्य्य्य्र 
अगर यह बात सच हो, तो सिर न गिरे; परन्तु उनका सिर धड़से नीचे नहीं गिरा, 
इसलिए सबको प्रामाणिक अतएव मान्य हुआ कि वागुपसजन प्राण ही 

वस्तुतः उद्गोथ-देवता है । | 

शङ्का -अयास्य ही इस विषयमें साक्षी क्‍यों माने गये ! 

समाधान--पूर्व कारमें महर्षियोंके यज्ञमें वे ही विद्वानोंमें अग्रगण्य उद्गाता 
थे, उनमें सबका पूर्ण विश्वास था और प्राण-विधानमें वे बे-जोड़ थे, इसीसे 
उनका नाम “अयाह्य” था । इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि उस कालमें उनके 
समान दूसरा साक्षीके योग्य नहीं था । 

शक्का--वागुपसजन प्राण ही उद्गीथका देवता है, यह तो शपथ ही से 
प्रमाणित हो चुका फिर इसके प्रमाणित करनेके लिए “वाचा च हव स प्राणिन 
चोदगायत्‌? ऐसा श्रुतिने क्यों कहा? इससे श्रृतिमें पुनरुक्त दोष होता है या नहीं । 

संमाधान--वागुपसजन प्राण उद्लीथका देवता है, इसमें जो शपथ 
) हुआ है, उसीका अनुवाद श्रुतिने किया है । स्वतन्त्र वाद होता तो पुनरुक्त 


होता । शपथ प्रमाण है, इसलिए उसके विषयको प्रमाणित करनेके लिए अतिने 
महीं कहा, क्‍योंकि प्रमाणमैँ अन्य प्रमाणकी अपेक्षा नहीं होती, अन्यथा 
अनवंस्था दोष होगा; किन्तु स्मृति या सदाचार एतदन्यतरात्मक शपथ स्वयं 
प्रमाण नहीं है, किन्तु वेदमूळक होनेसे प्रमाण माना जाता है, इसलिए प्रकृत 
शंपथकी प्रामाणिक होनेके लिए उक्तार्थ श्रुतिकी अपेक्षा है । वागुपसर्जन 
प्राण उद्गीथका देवता है, इसमें केवल शपथ ही साधक नहीं है, किन्तु युक्तिसे 
भी उक्त अर्थकी सिद्धि होती है । युक्ति यह है कि उद्गीथ कर्ममें वाकू और 
प्राणका व्यापार निरन्तर जैसे अपेक्षित रहता है, वैसे दूसरेके व्यापारकी 
अपैक्षा नहीं है । । 

शङ्का--रसनाके और मनके व्यापारकी तो वैसे ही अपेक्षा रहती है; 
अतः उनको देवता क्यों नहीं मानते : 

समाधान--अपेक्षित है, किन्तु प्राण और वाकूका व्यापार प्रधानरूपसे 
अपेक्षित रहता है और मन तथा रसना--का व्यापार वाकके व्यापारके लिए 
होनेसे प्रधानरूपसे वाग्‌-व्यापारमै और तदू द्वारा उद्गीथ कमं हेतु है। इसलिए वे 
देवता नहीं हैं, किन्तु वाशुपसर्जन प्राण ही उद्गीथका देवता है; इस अभिप्रायसे 
कहते ह--प्राणप्रधान वाकूसे यजञमें औद्वात्र कमै करता हूँ ॥ १९॥ 
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साम्नो मम धनं कण्ठमाधुयं वर्णसौ्ठवम्‌ । 
सुवर्ण मे प्रतिष्ठा तु वाग्देहो वा भवेदिह ॥ २० ॥ 


उद्गीथका देवता प्राण ही है, इसका निर्णय करके स्व-सुवर्ण-प्रतिष्ठा गुणके 
विधानके लिए आगेकी तीन कण्डिकाओंका अवतरण करते हँ--साम्नो 
मम? इत्यादिसे । 

सामशब्दितस्य प्राणस्य अथीत्‌ सामनामक प्राणका कण्ठ-माधुय ही स्व (धन) 
है; और वर्णसौष्ठव याने यह कण्ठ्य वर्ण है, यह दन्त्य वर्ण है, इस प्रकारके 
छक्षणज्ञानपुरःसर साधु वर्णोंका उच्चारण ही मेरे सामस्वरूप प्राणका सुवर्ण है तथा 
वाकू अथवा [ अन्न ] देह प्रतिष्ठा है, 'अन्न इत्युदैक आहुः इस श्रौत वाक्यक्ने 
अनुसार प्रतिष्ठाके विषयमै विकल्प है, वाक्शब्दसे वागवयववर्णाभिव्यक्तिके 
जनक कण्ठ आदि स्थान यहां विवक्षित हैं, क्योंकि “वाचि प्रतिष्ठितः गीयते' 
इस वचनसे वागवस्थित प्राण उद्गान करता है, वह प्रतिष्ठापदसे विवक्षित है। 

शङ्का--अयास्य आदि. गुणोंके ज्ञानके समान स्वादि-गुणज्ञान यजमानको 
विवक्षित है, अथवा ऋत्विककों । 

समाधान--स्व-छुवर्ण-प्रतिष्ठा-गुणविधिसे पूर्व जो अयास्यादि-गुण-विशिष्ट 
प्राणकी उपासना है, उसका फल यजमानगामी है, क्योंकि उद्गाता यजमानके 
धनसे खरीदा गया है, इसलिए उसके द्वारा किये गये कर्मका फल यजमानको ही 
होना उचित है, जैसे सैनिक पुरुषका विजय फल स्वामिगामी होता है, क्योंकि 
बह पुरुष स्वामीके धनसे क्रीत है, वैसे दी प्रकृतमें मी समझना चाहिए | 

शक्का--तो स्वादिके ज्ञानका फल मी उक्त न्यायसे यजमानगामी 
होना चाहिए । 

समाधान- हाँ होता, यदि इस विषयमै विशेष वचन न होता; परन्तु 
“आरलिज्य करिष्यन्‌ वाचि स्वरमिच्छेत्‌' इत्यादि वाक्यसे क्रुविगुंके नामका संबन्ध 
होनेसे स्वादिप्रतिष्ठगुणफल यजमानगामी नहीं है, किन्तु ऋत्विगगामी हे । 

शङ्का--यजमानगामी फलके लिए ही कमें आसिक प्रवृत्त होता है, अतः 
उंसकी अपने फलके छिए यल॑ नहीं करना चाहिए । । 

समाधान- -स्वामीके फलकी क्षति करके अपने फंलके लिए कर्म करना अमुचित 
माना गया है, इस परिस्थितिमें यजमान फळके साथ यदि विरोध न हो, तो अपने 
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अभ्यारोहजपस्याऽहं देवता प्राणविग्रहः । 
इत्युपासीन एवेममभ्यारोहं जपेत्पुनः ॥ २१॥ 
करके लिए कर्मका अनुष्ठान करना कोई प्रतिविद्ध नहीं है, अदष्टाये फटका निरास 
तो कर मी सकते हैं, किन्तु दृष्फलका निरास तो 'दृष्टत्वादेव' अशक्य है । उद्गाताके 
कण्ठका माधुर्य सामशब्दवाच्य प्राणका स्व ( धन ) है अर्थात्‌ भूषण है । स्वरसे 
भूषित उद्वान समृद्धिमानके सहर ज्ञात होता है, इसलिए करिष्यमाण आर्लिज्य 
कर्मके छिए उद्गाताने वाकमें स्वरकी इच्छा करनी चाहिए, यद्यपि इच्छामात्रसे 
स्वरकी सिद्धि नहीं होती, इसलिए उसके संपादनाथ दन्तधावन, तैलपान आदि उप- 
योगी कर्म करने चाहिएँ । बाह्य धनके साथ संवन्ध कहनेके अनन्तर आन्तरिक 
धनके साथ संबन्ध कहते दै --सौस्वर्य वाह्य थन है, क्योंकि यह ध्वनिका धम 
है, ध्वनि वर्णकी अभिव्यञ्जक है, अतः उससे अतिरिक्त है और सौवर्ण्य वर्णगत है, 
इसलिए आन्तर है | इन दोनोंसे अन्तरङ्ग है--प्राणमें प्रतिष्ठा गुण । यहां वागूसे 
वर्णामिब्यक्तिके जनक जिह्वामूळीयादि स्थान विवक्षित हैं, क्योंकि ये ही गान- 
प्रतिष्ठाके हेतु हैं अर्थात्‌ इन्हीं स्थानोमें स्थित होकर प्राण उदूगान करता है, 
कोई विद्वान्‌ अन्नको ही प्रतिष्ठा कहते हैं । 

शङ्का--एककी दो प्रतिष्ठा ( आश्रय ) तो हो नहीं सकतीं, इसलिए एक 
ही होनी चाहिए । “प्रतितिष्ठति अस्यास्‌? इस भाण्यकारके विमहसे उक्त आठ स्थान 
ही प्रतिष्ठा है, यहद समीचीन है । पक़देशीय मतके अनुसार अन्न--त्रीहि 
आदि--में प्राण रहता भी नहीं है, इसलिए यह पक्ष ठीक नहीं है । 

समाधान--अन्नसे अन्नके विकारका ग्रहण करना इष्ट है, देहके रहनेसे ही 
उक्त स्थान रह सकते हैं, इसलिए देह भी प्रतिष्ठा हो सकती है । आश्रयत्व? यहां 
साक्षात्‌ परेपरा-साधारण विवक्षित है; अतः वाकृप्रतिष्ठितत्वविशिष्ट अथवा 
अन्नप्रतिष्ठितत्वविशिष्ट गणकी विकल्पसे उपासना विहित है; यथारुचि तत्तदूगुण- 
विशिष्टकी उपासना करनी चाहिए । 

उक्त रूपसे प्राणवेत्ताका अभ्यारोह-जपमेँ अधिकार है, इसलिए प्राणः 
विज्ञानका निरूपण करके देवभावफछक अम्यारोह-जप कर्के विधानके लिए 
अग्रिम अन्थ है | 

' अभ्यारोह०' इत्यादि । प्राणकी प्रधान उपासना है और अभ्यारोह-मन्त्र- 
जप उसका जङ्ग है । 'तजपस्तदर्थभावनम' इस योगसूत्रके अनुसार केवल मन्त्रातमक 
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इरयुपारितप्रकारोऽयं यथावदिह वर्णितः । 

प्रधानगुणभेदेन फलमत्र विभज्यते । २२ ॥ 

ऐहिकामुष्मिकत्वाभ्यां ग्रधानस्य फलं द्विधा | 

तदभ्यारोहमन्त्रेष दवाभ्यामादौ प्रदर्शितम्‌ ॥ २३ ॥ 

Me re Ye = 
शब्दमात्रकी निरन्तर आवृत्ति ही जप नहीं है; किन्तु मन्त्रके अ्थके निरन्तर 
ध्यानसे युक्त शब्दावृत्ति जप है । ध्यान मानसी क्रिया है । शब्द द्वारा जैसा ध्यान 
जहां विहित हो, वहां वैसा ध्यान करना चाहिए । प्रकृत मन्त्रकी देवता प्राण है; 
इसलिए इस जपमें प्राणका ध्यान आवश्यक है; इसलिए ध्यानाथ प्राणके अनेक 
तरङ्ग और बहिरङ्ग गुण और उनके फलोंका पूवैमें निरूपण किया गया है। 

समस्त अज्ञोंके निरूपणके अनन्तर मुख्य अङ्गीका निरूपण करना उपासकको 
जिज्ञासित दै; इसलिए अभ्यारोह-जपके विधानके विषयमें कहते हैँ-अभ्यारोह- 
जपका देवता प्राण विग्रह मैं ही हूँ; इस प्रकार प्रकृत उपासना करनी चाहिए, 
फिर अभ्यारोहका जप करे, विशेष आगे कहेंगे ॥२१॥ 

ढुत्युपास्ति०' इत्यादि । इस प्रकारसे यथोचित प्राणकी उपासनाके प्रकारका 
समीचीर्न वणन किया गया । अब प्रधान और गुण मेदसे फळ दो प्रकारका है, 
यह कहते हैं । फलज्ञानके बिना स्वल्प-यलसाध्य कर्ममें मी साधारण पुरुषोंकी 
प्रवृत्ति नहीं होती, फिर विद्वानोंकी प्रवृत्ति तो दूर ही रही, इसलिए विहित कमेमें 
उक्त फलके अमिलाषी पुरुषकी सोत्साह प्रवृत्ति हो, इस वास्ते सविरोष फळका 
निरूपण परमावइयक है ॥ २२ ॥ 

(ऐहिका० इत्यादि । प्रधान प्राणोपासनका फळ दो प्रकारका है-- एक ऐहिक 
अर्थात्‌ इसी मुळोकमें और वर्तमान शरीरसे ही भोगने योग्य और दूसरा आमुष्मिक, 
जो छोकान्तरमें शरीरान्तरसे उपभोगके योग्य होता है, ये दोनों फल क्रमशः ऐहिक 
और आमुष्मिक कहे जाते हैं । ये दोनों फळ प्रधान-प्राणोपासनाके हैं। अभ्यारोह- 
जपके तीन मन्त्र हैं, उनमें से पहले दो मन्त्रोसे--प्रथम और द्वितीय मन्त्रसे-- 
क्रमशः ऐहिक और आमुष्मिक दो फळ दिखलाये गये हैं । तीनों मन्त्र ये है-- 
“असतो मा सहमय”, 'तमसो मा ज्योतिगेमय', 'मृत्योमीडसृत गमय' । मन्त्रका अथे 
गूढ़ अर्थात्‌ छिपा होता है, इसलिए सहृदय श्रुति स्वयं मन्त्रकी व्याख्या करती 
है। “युवी असत! स्वाभाविक कर्म और ज्ञान- ये दोनों सु कहलाते हैं | 
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स्वाभाविक ज्ञान और क्से मृत्यु फल होता दै, इनसे अमृत फळकी आशा कभी 
नहीं रखनी चाहिए, मत्युत वे अधःपतनके हेतु हैं, यह ध्यानमें रखना चाहिए । 
सत्‌--भमृत सच्छाखीय कमै या विज्ञान और ये दोनों यद्यपि स्वरूपसे अमृत नहीं 
है, किन्तु इनका फळ अमृत है, अतः अमृतसाधन होनेसे फल द्वारा अगत कहे 
जाते हैं, पदाथ निरूपणके बाद वाक्यार्थ यह है, असत्से स्वाभाविक ज्ञानकर्मसे 
मा ( मुझको ) सत्‌ सच्छास्त्रीय कमैञ्ञानमें पहुँचाहिए अर्थात्‌ देवत्वके साधन 
आत्मभावको प्राप्त कराइए, मुझको अमर कीजिए, यह निचोड़ अथे हुआ । द्वितीय 
मन्त्रका अर्थ यह है-'तमसो मा ज्योतिगेमय' मृत्युवै तमः । अज्ञान आवरक होनेसे 
तम कहा जाता है, तम जैसे घटादिका आवरक दै, वैसे ही अज्ञान भी आवरक 
है, अतएव गीतामें भंगवानूने भी श्रीयुखसे कहा है- *अज्ञानेनाऽऽब्तं ज्ञानं तेन 
मुह्यन्ति जम्तवः', इति । तम स्वयं मृत्युरूप न होनेपर भी मृत्युक्रा हेतु है, इसलिए 
पूर्ववत्‌ मृत्यु कहा जाता है । 'ज्योतीरूप अमृत तमसे विपरीत है, अतएव 
प्रकाशात्मक होनेसे मृत्युसे विपरीत नामका भागी है--अमृत । वह देवस्वरूप है, 
यही प्रकाशात्मक है, अतः ज्ञान, ज्योति! इत्यादि शड्दोंसे कहा जाता है, 
अविनाशी होनेसे अमृतपदामिधेय मी यही है, 'मृत्योमोड्म्रत गमय' मृत्युसे मुझे 
अमर करो । निष्कृष्टाथ हुआ कि प्राजापत्यदेवभावको प्राप्त कराओ--इन दोनों 
मन्त्रोंका मुख्य फळ एक ही है, किन्तु इन दोनों मन्त्रोमें भेद यह है कि 
प्रथम मन्त्रसे असाधनस्वभाव अमृतको असाधन ( स्वाभाविक ) कर्मज्ञानसे अमृत- 
साधनस्वभाव सच्छास्त्रीय कर्मविज्ञानस्वभावको--पहुँचाहिए, यह प्रार्थना है 
और द्वितीय मन्त्रसे साधनस्वभाव अज्ञानसे साध्यस्वमावको प्राप्त कराइये । 
तात्पर्य यह है कि विवक्षित अमृतका स्वाभाविक ज्ञान, कमै साधन नहीं हैं, किन्तु 
शास्त्रीय ज्ञान-कर्म ही उसके साधन हैँ , इसलिए असाधनसे उसके साधनभावको 
पहुँचानेकी प्राथना है । और दूसरे मन्त्रसे साधनसे असाध्य स्वभाव प्रकाशात्मक 
ज्ञानस्वरूप आत्मभावको प्राप्त कराइए । प्रथमका फल साध्य है, द्वितीयका 
सिद्धस्वरूप है, अतः पुनरुक्तिकी आशंका नहीं हो सकती । 

शङ्का --ठीक है, फिर भी तृतीय मन्त्र पुनरुक्तार्थ ही प्रतीत होता है । 
द्वितीय मन्त्रका जो अथे है, वही 'मृत्योमोंऽग्रतं गमय? इस तृतीय मन्त्रसे 
स्पष्ट प्रतीत होता है । । 

समाधान- हौँ, तृतीय मन्त्रका अथे जो प्रतीत होता है, वही दै, किन्तु 
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प्राणात्मत्वामिमानेन साक्षात्कारोऽयमे हिकः । 

स आसुरासङ्गपापनाशे भवति नाऽन्यथा ॥ २४ ॥ 
लोष्टः पाषाणमेदाय क्षिप्तञ्चूर्णीमवेद्‌ यथा | 
नञ्येदासुरपाप्मैवं ग्राणोपासनशालिनः ॥ २५ ॥ 


दोनों मन्तरोका समुचित अर्थ तृतीय मन्त्रसे कहते हैं, सो स्पष्ट है । पूर्व 
मन्त्रोका जैसे गूढ़ ( छिपा हुआ) अथ है, वैसा अथै तृतीय मन्त्रका नहीं 
है॥ २३॥ 

ऐहिक फल कहते हैँ- “प्राणात्मस्वा०' इत्यादिसे । 

प्राणास्मामिमानसे जो साक्षात्कार होता दै, वही प्राणकी उपासनाका 
ऐहिक फळ हे । केवल यही प्र्त उपासनाका फळ है, यह बात नहीं दै, 
किन्तु जिसके बिना यह फल नहीं होता, वह आसङ्गछक्षण-पापनाश मी 
उसका फळ माना जाता है, अर्थात्‌ स्वाभाविक ज्ञानसूलक प्रवृत्ति जबतक 
बनी रहेगी, तबतक उक्त साक्षात्कार हो ही नहीं सकता। उक्त 
साक्षात्कारकी उत्पत्तिमें यह पाप प्रतिबन्धक दै, इसलिए उक्त साक्षाकारार्थीको 
इसकी निवृत्ति करना आवश्यक है । इसकी निवृत्तिका उपायान्तर शाखमें है 
नहीं, किन्तु प्रकृत प्राणकी उपासना ही दोनों फछोंके लिए विहित है। इसलिए 
यह आनुषङ्गिक अथवा नान्तरीयक फळ है। जैसे न्यायमतमें मङ्गके 
समाति और विज्नध्वंत--ये दोनों फल कोई-कोई विद्वान्‌ मानते हैं । पर इनमें 
दोनों समानरूपसे फल नहीं माने जाते, किन्तु गौण तथा प्राधान्यरूपसे माने जाते 
छे । समाप्ति मङ्गका मुख्य फळ है और विज्नध्वंस नान्तरीयक अथात्‌ विन्नध्वंसके 
बिना समाप्ति नहीँ हो सकती; इसलिए विध्नध्वंस समाप्तिमें द्वार है और 
समाप्ति मुख्य फल दै । एवं प्रकृतमँ पापनाश अवान्तर फल है और साक्षात्कार मुख्य 
फळ है । यद्यपि आमुष्मिक तद्भावाप्ति ही मुख्य फल है ऐहलोकिक उक्त 
साक्षात्कार नहीं, किन्तु वह मुख्य फलका साधन दै, तथापि ऐहिक पापनाशकी 
अपेक्षा उक्त साक्षात्कार मुख्य कहा जा सकता है, इस तात्ययेसे इसको 
प्रधान फर कहा है, इसमें विशेष आगे कहेंगे ॥२४॥ 


“लोष्ट? पाषाणमेदाय इत्यादि । पत्थरको चूर करनेके उद्देश्यसे यदि 


उसके ऊपर मिट्टीका ढेला फॅका जाय, तो उससे पत्थरकी कुछ मी क्षति नहीं होती; 
९५ 
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जज्ज 
किन्तु ढेळा स्वयं चूरचूर हो जाता. दै, क्‍योंकि देलेकी अपेक्षा पत्थर 
अतिसर्त और दुद है । एवं प्राणका भेदन करनेके उद्देश्यसे आसुरभावका 
प्रयत्न स्वनाशका सूळ हुआ । छोष्टके समान असुर स्वयं अनेक प्रकारसे नष्ट हुए | भाव 
यह है कि सात्विक चित्तवृत्तियां वे हैं, जो शाखजनित ज्ञान-कमकी वासनासे होती 
है। आसुर चित्ततया वे हैं, जो स्वाभाविक ज्ञान-कर्मसे हुआ करती हैं। उनको 
आयुर इसलिए कहते हैं कि वे रागद्वेषामक होनेसे दूषित हैं तथा निङ्ष्ट कमे 
प्रवर्तक होनेसे पुरुषको स्थावरान्त अधोगति प्रदान करती हैं। सात्विक चित्तवृत्तियोंने 
आसुरबत्तियोंसे अपनी बारबार पराजय देखकर आपसमें परामश किया कि आसुरवृत्तियां 
संख्यामें हम छोगोंसे बहुत अधिक हैं, इनसे आमत्राण पाना कठिन है। 
इसलिए कर्म द्वारा प्रकर्षसम्पादनके बिना इनपर विजय पाना कठिन दै । अतः 
हम लोग प्रमावातिशयके लिए कोई अनुष्ठान अवश्य करें, यह विचार कर उन्होंने 
औद्वात्र कर्ममें वागिन्द्रियकी प्रेरणा की कि तुम औद्वात्र क्म करो। उक्त कर्ममें 
वागिन्द्रिथकी प्रवृत्ति देख असुर समझ गये कि हम छोगोंकी पराजयके .ढिए यूह 
अनुष्ठान हो रहा है, इसलिए अब इसमें आत्मरक्षाथे विश्व करना चाहिए । 
इस विचारसे अघुरोंने आसङ्गक्षण पापसे उक्त इन्द्रियको विद्ध किया, 
जिससे उक्त इन्द्रिय उक्त कर्ममें असफल हुई । इस प्रकार सम्पूर्ण ज्ञानेन्द्रियाँ 
और कर्मेन्द्रियं क्रमशः पापविद्व होनेसे असमर्थ होती गई । अन्तमें प्राणसे 
कहा गया कि आप उक्त कर्ममें उक्त मन्त्रका गान कीजिए । जब प्राणने गान 
आरम्भ किया तो फिर अघुरोंने प्राणपर भी पूर्ववत्‌ आक्रमण किया, किन्तु 
इस बारके आक्रमणमें असुर स्वयं नष्ट हो गए । इसमें लोष्टका दृष्टान्त देते हैं-- 
भाव यह है कि छोष्टमें पत्थरके मेदनके लिए जितना वेग रक्खा जाता है वह 
सब वेग छोष्टका ही नाशक होता है, पत्थरका नहीं । सारांश यह कि प्राण अति 
गम्मीर अतएव अघर्षणीय और अघुरोंके सर्वथा अगोचर है । असुरोंका नाश 
होनेपर वागादि इन्द्रियां फिर उक्त कर्मानुष्ठानसे वास्तविक स्वरूपापन्न हुई । जिस 
आयुधसे असुरोने अनेक वागादि इन्द्रियोको हराया था, वे ही आयुध प्राणके 
संग्राममे भी थे, परन्तु इस बार अपुरोंकी ही पराजय हुई और देवताओंकी 
विजय । एवंभूत प्राणकी स्तुति उपासनाके लिए पाण ही उपादेय दै, 
इन्द्रिया नहीं, यह सूचित करनेके लिए है । स्तुति और निन्दा उपादेय और हेय 

बोधनके लिए की जाती है, यह सारांश है ॥ २५ ॥ 
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उपासनविरोधिन्यो रागाद्याथरित्तवृत्तय! । 
आसुर्यो दूरतो यान्ति दूर्नामप्राणचिन्तनात्‌ ॥ २३ ॥ 
र ०० अब 22० 222०० ०2०22 पयस 
(उपासनबिरोधिन्यो इत्यादि । प्राणोपासनाकी विरोधी रागादि चित्त- 
वृत्तियां आसुरी कहलाती हैं। दुर्गुणत्वविशिष्ट माणके ध्यानसे उक्त आसुरी 
बृत्तिया दूर भाग जाती हैं। भाव यह है कि विषयोमें इन्दियोंकी आसक्ति 
पाप है । वस्तुतः इन्द्रियामिमानी देवता अपरिच्छिन्न हैं; किन्तु अज्ञानवश 
तत्‌-तत्‌ स्थानावच्छिन्नत्वके अभिमानसे उसकी इत्तियां स्वाभाविक ज्ञानकर्मानुकूळ 
विषयोमि राग-द्वेषादि द्वारा कडषित होनेसे आसुर कहलाती हैं. और वे ही 
शास्त्रीय ज्ञानकर्मौपयिक इत्तियोंकी विरोधिनी हैं अथात सात्विक बृत्तिकी 
उत्पत्तिमें प्रतिबन्धक हैं । इसलिए शास्त्रीय कर्म-ज्ञानमें स्वरसतः प्रवृत्ति नहीं 
होती, किन्तु स्वाभाविक ज्ञान-कर्ममे अनायास प्राणिमात्रकी प्रवृत्ति होती 
रहती है; जिससे उत्कपीपकर्षके तारतम्यसे मनुष्यादि स्थावरान्त अधोगति होती 
है। इस अनिष्टसे छुटकारा पानेके छिए श्रुति स्वयं उपायके साथ उपदेश देती 
है । दुनोमत्वविशिष्ट ग्राणकी उपासनासे प्रतिबन्धक आसुर वृत्तियोंकी निवृत्ति 
होगी, अन्यथा नहीं । 
शङ्का --अभिमत प्राणकी उपासनासे आसुर दृत्तियोंका क्‍या विरोध ददै? 
समाधान--विरोष यह है कि इन्द्रियोंका परिच्छेदाभिमान ही 
आसुरभावका सूल है । शास्त्रीय माणोपासनासे अपरिच्छिन्न स्वरूपको 
परिज्ञान होता है। परिच्छिन्नख और अपरिच्छिन्नतव ज्ञान परस्पर विरोधी 
हैं, इसलिए प्रामाणिक अपरिच्छिन्न ज्ञानसे उनकी निवृत्ति उचित ही है। 
(दता जुहुयादिस्द्रियकामस्य' इस श्रुतिसे इन्द्रियार्थ होममें जैसे दघिरूप गुणका 
विधान है वैसे प्राणही उपासनामें स्वतन्त्र फलके छिए दृगुणत्वका विधान 
नहीं हैं, किन्तु प्रधान प्राणोपासनाका जो फळ है उसके ठिए ही उक्त गुणका 
| विधान है । कारण कि प्राणोपासनाके दो फर श्रुतिमें कहे गये हैं--एक तो 
। पापहानि और दूसरा देवभाव । प्रकृत गुणसे पापहानिरूप फलका ही श्रवण $: > 
' प्रधान फडसे अतिरिक्त फ नहीं है। इसलिए विशिष्ट विधिदै। केक 
| गुणविधि नहीं है । 2 क 
शङ्का--अच्छा तो इतर प्राणवत्‌ प्रङृतप्राणकी इत्ति भी पापे 
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नैरन्तर्यप्रवृत्तेषु ध्यानेष्वन्येष्वपि क्षयः । 
कामादेरस्त्यथाऽप्यत्र त्वरा स्यास्राणवीर्यतः ॥ २७ ॥ 

उ प क्क क 
विद्ध होती है, ऐसा अनुमान कर सकते हैं । अनुमान यह है कि प्राणबृत्ति:, 
पापविद्धा, प्राणवृत्तित्वात्‌ , इतरप्राणइत्तिवत्‌ । 

समाधान- प्राणबृत्ति देहव्यापक है और वागादि इन्द्रियवृत्तियॉ. परि- 
च्छिन्न हैं, इसलिए परिच्छिन्न वृत्तियाँ पापदूषित हैं, अपरिच्छिन्न प्राणवृत्तियाँ 
नहीं। चक्षुसे कथन नहीं हो सकता, वाकूसे दशन नहीं हो सकता, 
इसलिए ये परिच्छिन्न हैं। प्राणकी वृत्ति--चढूनात्मक व्यापार--सब जगह 
समान है ॥ २६॥ 

क्षेरन्तर्यप्रवृत्तषु' इत्यादि । दूर्गुणविशिष्ट प्राणकी उपासनासे कामादि 
मनोवृत्तियां नष्ट होती हैं, इसलिए प्राणकी उपासनाका विधान है । इसमें 


-्व्स्व्व्व्क्व्य्स्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्स्स्क्स्क्क्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्य्य्य्य 


यह शङ्का होती है कि “धर्मेण पापमपनुदति? इस श्रुति तथा नितयकर्मविधा- ` 


यक स्मृतियोंसे पापनाशके लिए नित्य कर्मानुष्ठान तो विहित ही है। फिर 
इसके लिए प्राणकी उपासनाकी क्या आवश्यकता है! और प्राणोपासनाका 
देवताभावप्राप्ति फल है, इसलिए यह काम्य कर्म होनेसे पापनिवर्तक 
नहीं हो सकता ! ) 

उक्त शङ्काका समाधान यह है कि नित्य कर्मका अनुष्ठान पापनिवत्तेक है 
सही, किन्तु वही पापनिवत्तेक है, ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि तीर्थस्नानादि 
भी पापनिवर्तक माने जाते हैं, पर अन्य उपायोसे प्राणोपासनामें यह 
विशेष हे कि यह उपासना जर्दी पापका नाश करती है और उपायान्तरसे 
देरमें पाप निवृत्त होता है । कारण यह है कि प्रकृतमें विषयासज्ञरक्षण पाप 
निवर्त्यत्वरूपसे विवक्षित है, वह विषयेन्द्रिय-सम्बन्धसे स्वाभाविक परिच्छिन्ञाभिमान 
द्वारा ही होता हे । शास्त्रबोधित अपरिच्छिन्न देवतात्मस्वरूपके चिन्तनसे 
उक्त पापकी निवृत्ति होती है । एक विषयमें परिच्छिन्नव और अपरिच्छिन्नलका 
परस्पर विरोध दै । 

शक्ना-परिच्छिज्ञत्व और अपरिच्छिन्नखका विरोध होनेसे बाध्यबाधकभाव 
होता है, तो परिच्छिन्नलज्ञानसे अपरिच्छिज्ञत्ज्ञानका ही बाघ क्यों 
नहीं होता ! 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषालुवादसहित ७५३ 


आध्यात्मिकपरिच्छेद मृत्यु वागादिदेवताः । 
तीर्त्या वहन्यादिभावेन ध्याननिष्ठस्य भान्त्यमूः ॥ २८ ॥ 


समाधान--परिच्छिन्नत्वज्ञान ` स्वाभाविक है और अपरिच्छिन्नलज्ञान 
शास्त्रीय होनेसे प्रामाणिक है। समीचीन ज्ञानसे मिथ्या ज्ञानका बाघ होता दै । 
(धियां तत्त्वेषु पक्षपात यह सर्वसम्मत मार्ग है, अथवा “ध्यायतो विषयान्‌ पुंसः 
सङ्गस्तेषूपजायते इस भगवदूवाक्यके अनुसार केवळ विषयोंकी भावनासे 
ही तदासङ्गलक्षण पाप होता है । इसलिए विषयंसे अतिरिक्त अभिमत 
देवतान्तरके निरन्तर ध्यानसे भी पापकी निवृत्ति हो सकती है, यही शङ्का करते 
हैं--'नैरन्तय्ये ०! इत्यादिसे । विषयातिरिक्तविषयक निरन्तर ध्यानसे मी पापक्षय 
होता है । मध्य-मध्यमें विषयके ध्यानले आसङ्गलक्षण पापकी उत्पत्ति हो सकती 
है, इसलिए ध्यानमें निरन्तर विशेषण दिया गया है । 'कामादेः' यह उपलक्षण है 
मनोदोषमात्रका । 'काम एष क्रोध एष? इत्यादि मगवद्वीतावाक्यसे भी काम मनो- 
दोषोंमें प्रधान दोष है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है । 

हां, हो सकता है, पर प्राणके प्रभावसे ( प्राणकी उपासनासे ) शीघ्र 
पाप निवृत्त होता है, इसलिए उपायान्तरकी अपेक्षा प्राणोपासना शीघ्र फल- 
प्रद है, अतः मुमुक्षुओंको उपायान्तरकी अपेक्षा इसी उपायमें प्रबृ्त होना 
चाहिए, यह अभिप्राय है ॥ २७॥ 

आध्यात्मिक परिच्छेद्स! इत्यादि । वागादि इन्द्रिय-देवता आध्यात्मिक 
परिच्छेदरूप मृत्युको पार कर अपरिच्छिन्न अतएव व्यापक अग्न्यादि 
देवतास्वरूपसे प्राणध्यानपरायण पुरुषको भासित होते हॅ । तासर्य यह 
है कि प्राणका उपासक प्राणस्वरूपचिन्तन करते-करते जब स्वयं प्राण 
स्वरूप अपनेको समझता है अर्थात्‌ पिण्डपरिच्छेदका अभिमान त्याग कर 
अपनेको समस्त संसारका प्राण ( हिरण्यगर्भेसवरूप ) अतएव अपरिच्छिन्न मानने 
लगता है, तब उस उपासककी वागादि इन्द्रियाँ भी अपने अपने आध्यात्मिक 
परिच्छेदोंका अर्थात्‌ स्व-स्त्र अधिष्ठानमूत कण्ठ, ताळ आदि परिच्छेदक अभिमान 
त्याग कर अर्थात्‌ वागादि इन्द्रियाँ उपासनासे पूवे जो अपनेको केवळ कण्ठ आदि 


स्थानविशेषसे अवच्छिन्न 'में इसीमें ह! ऐसा समझती थीं, उपासनाके बाद वे उस | 


अभिमानका त्याग कर अपना वास्तविक अग्न्यादिदेवतास्वरूप अतएव अपरिच्छिन्न 
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अहं मनुष्य इत्येतङ्कावं त्यक्त्वाऽथ चिन्तकः । 
हिरण्यगर्भ एवाऽस्मीत्यात्मानमभिमन्यते ॥ २९ ॥ 


a TR 


स्वरूप मानने लगी, अतएव उपासकको स्वात्मवत्‌ इन्द्रियोंका वास्तविक स्वरूप भासित 
होता है अर्थात्‌ स्वयं और स्वकीय इन्द्रिया व्यापकरूपसे प्रतीत होती हैं । ब्यापक 
तो वास्तवमै थीं ही, किन्तु आसङ्कलक्षण पापसे दूषित होकर अपनेको परिच्छिन्न 
समझती थीं | उक्त उपासनाके द्वारा वास्तविक स्वस्वरूपभानके प्रतिबन्धक उक्त 
पापकी निवृत्ति होनेसे वास्तविक सिद्ध अपरिच्छिन्न स्वस्वरूपकी प्रतीति होती 
है। इस उपासनाका ऐहिक फळ साक्षात्कार है, यह पूर्वमे कह चुके हैं। 
साक्षात्ारका लक्षण इस इलोक तथा आगामी इलोकसे कहते हैं ॥ २८ ॥ 

पूर्व इलोककी व्याख्यासे इन्द्रियोंके अग्न्यादिस्वरूपसाक्षात्कारका निरूपण 
हो चुका । अब द्वितीय इलोकसे उपासकका वास्तविक स्वस्वरूपसाक्षाक्तार 
कहते हैं--“अहं मनुष्य इत्येतद्‌? इत्यादिसे । 

मैं मनुष्य है” इस भावका त्यागकर उपासक अपनेमें 'भें हिरण्य- 
गभे हूं! ऐसा अभिमान करता है । वही साक्षाकारामक अभिमान 
ऐहलौकिक उपासनाका फळ है, यह भी पूर्यफरूवत्‌ अपूर्व वस्तुविशयक 
नहीं है, किन्तु वास्तविक उपासक हिरण्यगर्भस्वरूप है ही, किन्तु 
पूर्ववासनावश कार्यकरणोपाधि परिच्छेदाभिमान कर अपनेको अविद्यावश 
परिच्छिन्न मानता है । प्राणकी उपासनासे व्यापक स्वस्वरूपके 
भानके प्रतिबन्धक पापके निवृत्त होनेसे वत्तेमान व्यापक स्वत्वरूपका 
मान होने लगता है, इसीसे फळ कहलाता है। प्रतिबन्धक पापनिवृत्ति- 
मात्रसाध्य है । पापनिबृत्ति और उक्तं साक्षाकारकी अभिव्यक्तिमें 
कालञ्यवधान नहीं है अर्थात्‌ प्रतिबन्धकनिवृत्तिक अव्यवहित उत्तर 
काळमें उक्त साक्षात्कार होता है। उपासक अपनेको साक्षात्‌ विराट्‌ समझने 
ळगता है । जबतक इन्द्रियों व्यापक अम्न्यादिस्वरूप उपासकको 
न प्रतीत होंगी, तबतक उपासक अपनेको विराडात्मा नहीं समझ सकता, 
क्योंकि विराटकी इन्द्रियां पिण्ड परिच्छिन्न नहीं हैं, अन्यथा विराटमें समष्य्या- 
समत्व ही व्याहत हो जायगा, इसलिए स्व और स्वक्षीय इन्द्रियोंमें परिच्छेदा- 
मिमानकी निवृत्ति आवश्यक है ॥ २९ ॥ 
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आध्यात्मिकपरिच्छेद; प्राक्रतज्ञानहेतुकः । 
युक्तोऽस्य वाधः शाख्रीयादेवतात्माभिमानतः ॥ ३० ॥ 


“आध्यात्मिकपरिच्छेद! इत्यादि । आध्यात्मिक परिच्छेद प्राकृतज्ञान- 
हेतुक है, इसलिए उसका बाध शाख्रीय देवतात्मामिमानसे होना युक्त ही है । 
भाव यह है कि-- 

शङ्का--'अहं मनुष्य; इत्यादि तच्छरीराभिमान स्वाभाविक प्रत्यक्ष- 
ज्ञानमूलक है, अनादिकाल्से अनुबृत्त होनेसे वद्धमू अतएव इढ़ है और 
शाख द्वारा जायमान अपरिच्छेदशान अभिनव अतएव अप्ररूढ़मूछ है। 
इन दोनोंमें विरोध होनेसे 'बळवता दुबेरू बाध्यते? इस न्यायसे प्रबळ. परिच्छेदा- 
वगाही म्रत्यक्षसे स्वविरुद्ध अपरिच्छेदशानका ही बाघ होना. युक्तियुक्त 
प्रतीत होता है । 

समाधान--प्राकृतज्ञानहेतुक कहनेका तारपर्य यह है कि परिच्छेदज्ञान 
मिथ्या है। शास्त्रोपदेशके बिना दुर्य आत्मा आदि विषयक ज्ञान जो 
स्वभावतः होता है, वह ` पशु-पक्ष्यदिसाधारण होनेसे मिथ्याज्ञान दै, 
जैसे कि चन्द्र, सूर्यादिके मण्डलको हम ढोग स्वाभाविक अपने प्रत्यक्षसे हस्त, 
वितस्ति आदि परिमाणवारा समझते हैं अर्थात्‌ चन्द्रादिका मण्डल एक हाथसे 
अधिक चौड़ा नहीं है, ऐसा समझते हैं, किन्तु ज्योतिषशाखादि द्वारा विचार 
करनेपर यह प्रतिदिनका प्रत्यक्ष यद्यपि प्ररूढमूळ ( बद्धमूल ) है, तो मी ज्योतिष 
शाख द्वारा अचिरोत्पन्न प्रथ्रिवीपरिमाणसे भी सूर्यचन्द्रमण्डल अधिक 
परिमाणवाले हैं, यह ज्ञान परोक्षात्मक होनेपर मी युक्तिसहक्कत होनेसे बलवान्‌ 
माना जाता है । अतएव स्वाभाविक प्रत्यक्षज्ञानका बाधक होता है। यद्यपि 
उक्त बाधक ज्ञान होनेपर बाध्य प्रत्यक्षकी निवृत्ति नहीं होती, क्योंकि ताइश 
ज्ञानशीळ ज्योतिषियोको मी पूर्ववत्‌ चन्द्रमण्डल आदिका प्रत्यक्ष होता 
है, पर फिर भी इस प्रत्यक्षमें अप्रामाण्यज्ञान होता है। उत्तर ज्ञानसे 
पूर्वे ज्ञानमें मिथ्यात्वका बोध करना ही उत्तर ज्ञानमें बाधकत्व है और उससे 
पूर्व ज्ञानमें बाध्यत्व व्यवहार होता दै । परोक्ष ज्ञानसे अपरोक्ष मिथ्या ज्ञानकी, 
निवृत्ति नहीं होती है, किन्तु मिथ्यात्व-प्रतीति होनेपर उसके अनुरोधसे तात्त्विक 
व्यवहार नहीं किया जाता । इस बाध्य-बाधकभावमें सूरू है चन्द्रादिपरिमाण- 


000. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri - 


७५६ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


IIIT 


जीवाविष्ट उपास्योऽत्र देवताविग्रहः सदा । 

प्राणी हिरंण्यगभात्मा यावत्तदमिमानता ॥ ३१ ॥ 
_ 3 जत क EE BENE 
ज्ञान स्वाभाविक होनेसे दुर्बळ है और ज्योतिषशास्त्रके अनुसार चन्द्रमण्डङका 
ज्ञान शास्त्रीय होनेसे सत्य है। “धियां तस्वेषु पक्षपातः’ न्यायसे समीचीन ज्ञानसे 
मिथ्या ज्ञानका बाघ होता है यह सर्वसंमत है, इसलिए शास्त्रीय अपरिच्छिन्नल- 
ज्ञान प्रामाणिक होनेसे स्वाभाविक परिच्छिन्नतव ज्ञानका बाधक होता है । इसमें 
जैपरीत्य शङ्का नहीं हो सकती इस अमिप्रायसे प्राकृत ज्ञान कहा है, उसका 
मिथ्या ज्ञानमें तास है । उक्त देवतामिमानको सत्यत्ववोधनके तापर्यसे 
शास्त्रीय कहा है ॥ ३० ॥ 

“जीवाविष्टः इत्यादि । देवताविग्रह ( देवताशरीर ) जीवाविष्ट प्राणात्मा 
हिरण्यगर्म उपास्यत्वरूपसे विवक्षित है । उपासनाकी अवधि कहते 
डरे जबतक में हिरण्यगम हूँ, यह अभिमान न हो तब तक उपासना 
करनी चाहिए । 

शक्का--विराट्की उपासना ठीक नहीं है, करण विराट्‌ अचेतनकी 
उपासना शाख्में कहीं भी विहित नहीं है। उपासनाक़ा फल तद्भारापि 
कही गई है। यदि अचेतन उपास्य हो, तो चेतन उपासक अचेतन 
उपास्यरूपापन्न कैसे हो सकेगा ! और उपास्यमें उपासकामिन्नत्वज्ञान 
मिथ्याज्ञान ही होगा । मिथ्याज्ञानसे कभी हितार्थक़ा लाभ नहीँ हो सकता, यह 
सबके अनुमत है । 

समाधान-अचेतन उपास्य नहीं बतलाया गया है, किन्तु जीवाविष्ट 
उपास्यत्वरूपसे यहां निर्दिष्ट है । इस प्रकरणमें विराद्शरीराभिमानी आत्मा 


उपास्य दै, जो देवताझरीर है अथीत्‌ क्रियाशक्तिप्राधान्यके तातर्यसे “ 


प्राण कहरता है और ज्ञानशक्तिप्राधान्यसे हिरण्यगभ कहलाता है। 
हिरण्यगभ--अपश्वचीकृत भूतशरीरमें जो ब्रह्मचैतन्यका आमास या छाया 
( प्रतिबिम्ब ) हे, वही हिरण्यगर्भ कहलाता है । बिम्बप्रतिबिम्बका 
अभेद है, यह अन्यत्र प्रसिद्ध दै । यहां अमी इसका निरूपण विस्तर भयसे 
नहीं करते हैँ । इसका निर्णय प्रसङ्गवश पूर्वमे कर चुके हें कि वेदान्ते 
साक्षात्‌ या परम्परासे ब्रह्म ही उपास्यत्वेन कहा गया है, अन्य नहीं। जिनका 
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भावनोपचयाज्जद्यात्परिच्छेदं स्वमासुरम्‌ । 
न सङ्ृत्प्राणविज्ञानंमात्रेण त्रह्ममोधवत्‌ ॥ २२ ॥ 


७ 


निर्गुण अक्मकी उपासनामें अधिकार नहीं है, उनके लिए सगुण ब्रह्मकी 
उपासनाका विधान हे । और जो उत्तमाधिकारी हैं, जिनका जन्मान्तरके 
संस्कारसे चित्त परिशुद्ध है, उनके लिए निर्गुण ब्रह्मका ध्यान वतळाया गया दै । 
निर्गुण उपासनासे “रहम वेद ब्रह्मेव भवति? के अनुसार इसी छोकमें ब्रह्मभावा- 
पत्ति होती है और सगुणोपासनासे लोकान्तरप्राति होती है, तदनन्तर छोकाधिपतिके 
साथ अवसानमें बरह्ममावापत्ति होती है । इसीको क्रमसुक्ति कहते हैं। प्र्त 
उपासना क्रमसुक्तिफलक है, इसलिए हिरण्यगर्भ, जो उपाधिविशेषसे घाण 
और हिरण्यगभ कहलाता है वही चेतनात्मा उपास्य है, क्योंकि उपासक जीव 
स्वशारीरावच्छिन्नत्वरूप उपाधिसे अपनेको हिरण्यगभसे भिन्न समझता है, 
यह धारणा उपासककी स्वाभाविक मिथ्याज्ञानमूङक है । शास्त्रीय ज्ञान एतद्विपरीत 
है. अर्थात्‌ तुम उपासक साक्षात्‌ हिरण्यगर्मस्वरूप हो, यह ज्ञान शास्त्रीय 
दोनेसे समीचीन है । उपासनाकी अवघि यह है कि जैसे “में मनुष्य हूँ? यह 
धारणा उपासनासे पूर्व उपासकमें पाई जाती है, वैसे ही “में हिरण्यगर्म हूँ” यह 
धारणा जबतक न हो, तबतक यह उपासना करनी चाहिए । उसके बाद फलसिद्धि 
होनेपर फिर इस उपासनाकी आवश्यकता नहीं रह जाती, क्योंकि उंपेयसिद्धिपर्यन्त 
ही उपायका अनुष्ठान किया जाता है, इसमें किसीका विवाद नहीं है ॥ ३१ ॥ 

“भावनोपचया०' इत्यादि । शास्त्रीय ज्ञानको समीचीनत्वमात्रसे यदि 
बलवान मानते हो, तो एक बार “मैं हिरिण्यगभेस्वरूप हूँ” ऐसा ज्ञान - होनेसे 
भी परिच्छिन्नत्वाभिमानकी निवृत्ति होनी चाहिए, असकृत्‌ ध्यानकी क्या 
आवश्यकता है £ सक्कत्‌ प्रदीपमकाशसे अन्धकारकी निदृत्ति होती है, अन्धकारकी 
निवृत्तिके लिए असकृत्‌ प्रदीपप्रकाश अपेक्षित नहीं है, इस शङ्काकी निदृत्तिके लिए 
कहते हैं--“न सकृत्‌' इत्यादि। भाव यह है कि उपासक शास्त्रसे उपास्यके स्वरूपका 
निश्चय कर तद्विषयक निरन्तर भावना करनेसे भावनाप्रकषके बर्से स्वकीय आसुर 
परिच्छेदका त्याग करता है । इस अथेगें व्यतिरेकी इष्टान्त कहते हैं--जैसे 
सक्कत्‌ ब्रह्मविज्ञाससे अविद्यानिवृत्तिपुवेक ब्रह्मात्मभावका साक्षात्कार तत्त्वज्ञानीको 
होता है वैसे सकृत्‌ उक्त भावनासे हिरण्यगभस्वरूपामिव्यक्ति नहीं होती । 


९६ 
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भावनातोऽन्यदेवाऽऽत्मसाक्षात्कारादयं पुमान्‌ । 
देवो भूत्वेह तच्चित्तो सृत्वा देवोऽभिजायते ॥ ३२ ॥ 


शङ्का--'तच्मसि' आदि वाक्यसे ब्रहालैकस्वविज्ञान तो प्रायः सबको हो 
जाता है फिर मी ब्रह्मसाक्षात्कार कहां होता है! यदि सकृत्‌ विज्ञानमात्रसे 
आत्मैकलसाक्षात्कार होता, तो मननादि उपायका विधान मी व्यर्थ ही होता, 
किन्तु ऐसा है नहीं, इसलिए दृष्टान्त असंगत है । 

समाघान--मनन, निदिध्यासन आदिका विधान चित्तशुद्धिके लि है । 
अशुद्ध चित्तमें वाक्य द्वारा ज्ञान नहीं होता । होनेपर भी अयोभ्यताज्ञानसे 
अप्रमात्मक प्रतीत होता है, इसलिए वाक्यजन्य ताइश साक्षात्कारात्मक 
ज्ञानकी उत्पत्ति प्रतिबन्धक अशुद्धि आदि दोषोंकी निवृत्तिके लिए मननादि आवश्यक 
हैं, यह पीछे उपपादन कर चुके हैं, अतः यहांपर पुनः उसके लिए परिश्रम करना 
व्यथ है । शुद्ध चित्तमें सकृत्‌ श्रुत तत््तमस्यादि वाक्यसे आसैकत्वविज्ञान होता है, 
यह मानकर प्रकृतमें व्यतिरेकी दृष्टान्त उचित ही है, अतएव सकृत्‌ कामिन्यादिके . 
घ्यानसे उनका साक्षात्कार नहीं होता, किन्तु निरन्तर ध्यानसे ही उनका 
साक्षात्कार होता है, वैसे ही प्रकृतमें मी निरन्तर दीर्ध काळ, आदरादि पूर्वक 
ध्यानसे उसका साक्षात्कार होता है, एक बारके ध्यानसे नहीं ॥ ३२ ॥ 

“भावनातो ०? इत्यादि । यह प्र्त प्राणोपासक अन्य देवके ( प्राणात्मक 
हिरण्यगभेके ) तादास्यसाक्षात्कारसे देवता होकर सदा उपास्य देवतामें रवलीन होनेसे 
मरणके अनन्तर स्वयं उपास्य देवतास्वरूप हो जाता है अर्थात्‌ सायुज्य फर 
पाता है । भावाथे यह है कि आत्माको आत्मान्तरका स्वभावतः प्रत्यक्ष नहीं होता, 
इसलिए वह अतीन्द्रिय माना जाता है, किन्तु 'रथगत्येव सारथिः? इस वचनके 
अनुसार 'शरीरचेष्टादिसे अन्यदीय शरीरमें आत्माका अनुमान होता है। जैसे 
अचेतन रथकी समीचीन गति केवळ चेतन घोडके सम्बन्धमात्रसे नहीं होती, 
इसलिए उसपर सारथीका अनुमान होता है। उपास्य हिरण्यगर्भ प्राण है 
उपासक जीव है ये दोनों पिण्ड और घटकी तरह भिन्न कार्य हैं, वस्तुतः एक नहीं 
हैं। इसलिए उपासनाके बर्से जन्य साक्षात्कारसे उपासक प्रथम स्व॒यमुपास्यस्वरूप 
होकर, मरणपर्यन्त ताइश साक्षाकारसे विशिष्ट होकर अन्तमें “सदा तद्भावभावितः 
इस भगवद्चनके अनुसार उपास्यस्वरूप सायुज्य फल पाता है । त्रः 
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रिव सन्‌ वस्तुतः स्यादजह्माज्ञानमात्रतः । 
ज्ञानादज्ञानमुच्छिन्ययाद्वावना तत्र नाथ्येते ॥ ३४ ॥ 


भावप्राप्तिकी अपेक्षा इसमें विशेष है । उक्त फर अज्ञानध्वंसमात्रसे प्राप्त 
होता है, यह अज्ञानध्वंसमात्रसे नहीं मिलता, किन्तु उक्त उपासनासे । जीव तो 
तत्त्वज्ञानोत्पत्तिसे पूर्वे मी ब्रह्मस्वरूप ही है केवळ अज्ञानवश अपनेको भिन्न 
मानता है, अतः उसके अनुभवमें केवळ अज्ञानमात्र व्यवधायक दै । प्रकत उपासक 
स्वयं हिरण्यगर्भस्वरूप नहीं है, किन्तु उससे भिन्न है, इसलिए अज्ञान इसमें 
व्यवधायक नहीं है । यद्यपि चैतन्यांश अभिन्न है तथापि तावन्मात्र तो हिरण्यगर्भ 
या जीव नहीं है, किन्तु उपाधिविशिष्ट है । वह तो भिन्न ही है । ब्रह्मसे निरुपाधि 
दोनों अभिन्न हैं पर सोपाधि तो पिण्ड और घटकी तरह भिन्न ही हैं। अतएव थुतिने 
स्पष्ट ही कहा है कि दिवो भूत्वा देवानप्येति” अर्थात्‌ देवता होकर देवभावको प्राप्त 
होता है । देवता होनेमें साधन है--शाख्रविहित तत्तदुपासना । प्राणात्मत्व उपा- 
सनाका कार्य है, इस अर्थम उक्त श्रुति ही प्रमाण है । कारण के बिना काये 
नहीं होता, इसलिए हिरिण्यगर्भसायुज्य फंळके लिए अश्‍वमेध कर्म और उसका ज्ञान 
इन दोनोंका श्रुतिने विधान किया दै । अतः ज्ञानमात्रसे यह फळ नहीं होता, 
किन्तु पुरुषव्यापारसाध्य यह फल है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है ॥ ३३ ॥ 

उक्त व्यतिरेक दृष्टान्तको स्फुट करते हैं--ब्रह्मेव सन! इत्यादिसे । तत्त्व॑- 
ज्ञानोपचिसे पूर्व भी जीव वस्तुतः ब्रह्मस्वरूप ही है केवळ अविद्यारूप आवरणसे 
अपनेको भिन्न मानता है, इसलिए तत्त्वज्ञानसे तिरोधायक अविद्यानिवृत्तिमात्रकी 
आवश्यकता है । ब्रक्षमावफलके लिए भावनाकी अपेक्षा नहीं दै, इससे यह शङ्का 
निरस्त हुई कि प्राणास्ममावके समान ब्रह्मामभाव मी ज्ञानमात्रसे नहीं हो सकता, 
किन्तु इस फलके लिए मी भावना की आवश्यकता है, अतएव “विज्ञाय प्रज्ञा 
कुर्वीत' इत्यादि सैकड़ों श्रुतियोंसे उक्त फलके लिए ध्यानापरपयोय उपासनाका 
विधान स्पष्ट देखते हैं । अन्यथा प्राणामभावको मी ज्ञानमात्र ही से मानना 
पड़ेगा । वैषम्यमें प्रमाण नहीं दै, वस्तुतः प्रमाण तो “एकमेवाद्वितीयं त्रह्म', 'अतो5- 
न्यदातम! इत्यादि श्रुतियां हें । इनसे अक्षसे अतिरिक्त कोई तत्त्व ही नहीं है, यह 
सिद्ध होता है। जीवतरव दै यह सबका सिद्धान्त है, उसे तत्त्व मानना तो अद्वास्वरूप 
माननेसे ही हो सकता दै, अन्यथा नहीं । इसलिए ज्ञानमात्राधीन मोक्ष है, यह 
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हिरण्यगभता पूर्वमसती भावनाबलात्‌ । 

लब्धव्या तेन तद्भावासिमानो ध्यानजो मतः ॥ ३५ ॥ 
देवात्मत्वामिमानो यः स साक्षात्कार ऐहिकः । 
आद्याम्यारोहमन्त्रेण ग्राथ्येते फरुरूपतः ॥ २६ ॥ 


oS Se ये 
स्पष्ट ही है । अव्यक्त न्रक्षसे हिरण्यगर्भ, हिरण्यगमैसे विराट, बिरास्से संपूर्ण जगत्‌ 


उसन्न हुआ है, इसीमें जीवका भी समावेश है । जैसे अज्ञाननिवृत्तिमात्रसे जीव ब्रहम- 
स्वरूप हो जाता है वैसे अज्ञाननिदृत्तिमात्रसे प्राणोपासक हिरिण्यगभरवरूप नहीं हो 
सकता, क्योंकि हिरण्यगभ और जीव ये दोनों अज्ञानकल्पित ही हैं; अज्ञाननिवृत्तिसे 
इन दोनोंकी निदृत्ति हो जायगी । जब हिरण्यगभेकी स्थिति न रहेगी तो उपासक 
हिरण्यगभेस्वरूप केसे रह सकता है ! इसलिए अज्ञानदशामें ही हिरण्यगर्भ- 
रूप फलप्रासिके लिए यह उपासना कही गई है । इससे स्पष्ट सिद्ध होता है 
कि निरुक्त उपायसे ही उक्त फलप्राप्ति होती है, अज्ञानध्वंसमात्रसे नहीं । अव्यक्त 
हिरण्यगमे आदिकी स्वयंसिद्धि माननेसे 'एकमेवाह्वितीय ब्रहम’ इत्यादि श्रुति- 
विरोध स्पष्ट ही है और मोक्ष भी नहीं बन सकेगा, क्योंकि आसैकत्वरूप मोक्ष 
आत्मासे इतर पदार्थेके अभावमें ही बनता है । यदि अव्यक्त हिरण्यगभोदिकी 
भी स्वतःसत्ता मानी जाय, तो अद्वितीयत्वलक्षण मोक्षकी सर्वथा असिद्धि 
ही हो जायगी ॥३४॥ 

(हिरण्यगर्भता' इत्यादि । उपासनासे पूर्व उपासकमें हिरण्यगर्भता नहीं 


` है, किन्तु उपासना द्वारा अनन्तर काहमें प्रापत्य है, इसलिए हिरण्यगर्भात्मा- 


भिमान उपासनाजन्य है । जैसे जीवमें तत्त्वज्ञानसे पूर्व मी ब्रह्मभाव सत्‌ है असत्‌ 
नहीं है वैसे उपासकमें हिरण्यगर्मता पहलेसे सिद्ध नहीं है, किन्तु उत्पाद है। 
प्रकृत उपासना ही इसकी उत्पादिका दै, यह शाखे सिद्ध होता है । अतएव 
यह फळ कर्मजन्य होनेसे अनित्य है, मोक्षके समान नित्य नहीं है । इसी तात्ययसे 
इन कर्मोपासनाओंका फळ सृत्युभावप्रासतिपयैन्त ही दै, मृत्युका अतिक्रम उनका फलं 
नहीं है ॥३५॥ 

“देवात्मत्वा०' इत्यादि । हिरण्यगर्भात्माभिमान ( में हिरण्यगभे हूँ इत्या- 
कारक साक्षात्कार ) जो ऐहढौकिक फल कहा गया है, इसी लोकमें इसी शरीरमें 
यह साक्षात्कार इष्ट है । उक्त फर पानेके लिए प्रथम अभ्यारोह मन्त्रसे उपासक 


प्राथेना करता है। प्रथम अभ्यारोह मन्त्र यह है--'असतो मा सदूमय? इस मन्रका 
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>: .-._.___>:>-> जानन 


हिरण्यगभेरूपत्वं स्वस्येवा55मुष्मिक फलम्‌ । 

प्राथ्यै द्वितीयमन्त्रेण तृतीयेनोभयं पुनः ॥ ३७ ॥ 
सायुज्यमपि सालोक्यं स्याद्‌ द्विधाऽऽमुष्मिकं फलम्‌ । 
भावानाया विचित्रत्वादू इयं पुरुपमेदतः ॥ ३८ ॥ 


जाग 


अर्थ पहले कह चुके हैं, तो मी सुखावबोधके लिए संक्षेपसे फिर कहते हैं। स्वाभाविक 
कर्मज्ञान मृत्यु है, वही असत्‌ भी कहलाता है । शाखजनित कर्मज्ञानका फल 
अमृत है, अतः वह अमृत मी कहा जाता है और सत्‌ भी कहलाता है । हयको और 
उपासकको स्वाभाविक ज्ञानकर्ममूछक प्रबृत्तिसे हटाकर शाखीय करमेज्ञानसूळक 
प्रवृत्तिमें पहुँचाइए अथीत्‌ इन कर्मोसे निवृत्त कर सक्कमोनुष्ठानपरायण कीजिए । 

शक्का--फर सुख अथवा.दुःखनिवृत्ति ये ही दो पुरुषके प्राथ्यमान होनेसे 
पुरुषा कहाते हैं, देवभावापत्ति तो उक्त अन्यतरख्पात्मक है नहीं, अतः 
फळ यह केसे कही जा सकती है ! 

समाधान--ठीक दै, यद्यपि यह मुख्य फळ नहीं दै तथापि उक्त मुख्य फल- 
साधन होनेसे यह भी फळ कहलाती है ॥३६॥ 

(हिरण्यगर्भ०” इत्यादि । मरणके अनन्तर उपासककी जो हिरण्यगर्म- 
स्वर्पप्राति होती है, वह आमुष्मिक फळ है । उसकी प्रार्थना द्वितीय मन्त्रसे 
की गई है और तृतीय मन्त्रसे दोनोंकी प्राथेना है । द्वितीय मन्त्र है 'तमसो मा 
ज्योतिगमय? इसका यह अंथ है--मृत्यु तम है। शास्त्रीय कमेविज्ञान मृत्यु हैं; 
क्योंकि कर्मोंका फळ सातिशय और विनाशी होता दै । उसका हेतु शाखीय 
क्मज्ञान मी मृत्यु कहा जाता है । उस तमसे ज्योतिः ( प्राजापत्य अगत ) पदको 
प्राप्त कराइए । तृतीय मन्त्रके उक्त दोनों ही अथे माने जाते हैं, इसलिए 
उनको एथक्‌ नहीं कहा पूर्वमें कह मी चुके हैं ॥३७॥ 

अभ्यारोह मन्त्रसे प्रार्थनीय फलका निरूपण करनेके अनन्तर फिर आमु- 
व्मिक़ फल और तत्साधनका मेद कहते हैं--“सायुज्य०' इत्यादिसे । 

सायुज्य और साढोक्य मेदसे आझुण्मिक पारलौकिक फल दो 
प्रकारका है। भावना विचित्र होती है--उत्कृष्ट और अपदृष्ट । मावनाके | ह 
कर्षं और अप्रकर्षमें देतु पुरुषविशेष है । अधिकारीके तारतम्यसे साधनके 2 
अनुष्ठानमें तारतम्य होता है और अनुष्ठानतारतम्बसे फलसें तारतम्य प्रसिद्ध _ 
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७६२ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
मनुष्यत्वव्यवहतेयावत्स्यात्‌ इढविस्मृतिः । 
तावचेद्धावानां इर्यात्तदा सायुज्यमाप्डुयात्‌ ॥ २९ ॥ 
देवात्मतायाः प्राघुय मत्येत्व च कदाचन । 
भाति चेत्तहि सालोक्यं तदप्येवमनेकथा ।॥। ४०. ॥ 


ही है । उत्तम उपासक प्राणोपासना द्वारा सायुज्य फल पाता है और मध्यम 
अधिकारी उक्त उपासनासे साछोक्य फल पाता है । इतने-मात्रसे शास्त्र अव्यव- 
स्थित नहीं कहा जा सकता । शाख्में अधिकारीके अनुरूप दोनों प्रकारके फल 
प्रकत उपासनाके बतलाए गये हें । सायुज्य समानरूपत्ता है और सालोक्य 
समानलोकता है । सायुज्यकी अपेक्षा समानळोकता मध्यम है, यह 
स्पष्ट ही है ॥ ३७॥ 

“मजुष्यत्व०' इत्यादि । उपासना द्वारा 'ें मनुष्य हूं? यह व्यवहार विस्मृत 
हो जाय [ यद्यपि भावनाके समयमें उक्त व्यवहारका विस्मरण उभयोपासक साधा- 
रण है तथापि" व्युत्थानद॒शामें भी ताइश विस्मण हो ] तो वह विस्मण दृढ़ 
कहलाता है । दृढ विस्मरण तक उक्त भावना करनेसे सायुज्य फलकी प्राप्त 
होती है, इससे सायुज्यफळकामीके लिए तावत्पर्यन्त उपासना करनी चाहिए, 
यह बोधन करनेके लिए इसका निर्देश किया है ॥ ३९ ॥ 

दिवात्मतायाः' इत्यादि । में हिरण्यगर्भं हूँ” यह भावना प्रचुर हो अर्थात्‌ 
दीधेकाळ तक हो और कमी कमी 'मै मनुष्य हूँ? यह भी भावना होती जाय, तो 
इस उपासनासे साछोक्य फल होता है । साढोक्य मी अनेक प्रकारका होता है, 
कारण कि तत्कारण प्राणोपासना. पुरुषबुद्धिके मेदसे अनेक प्रकारकी हो सकती है । 
किसीको मनुष्यत्वभावना बीच बीचमै अधिक समय तक अनेक बार होती है, 
किसीको स्वरप समय तक मनुष्यत्वमावना होती है, किसीको एक दिनमें 
एक बार ही अति स्वल्प समय तक होती है इत्यादि मनुष्यत्व-देवत्वकी 
भावनाके प्रकर्ष और निकर्षसे तत्फल सालोक्य मी अनेक प्रकारका होता है । समान 
ळोकमें सब समान ही नहीं होते, जैसे मनुष्यलोकमें सम्राट्‌, राजा, धनी, निर्धन 
इत्यादि सब प्रकारके मनुष्य रहते हैं वैसे ही तचतछ्ोकमें विविधसुखविशिष्ट 
जीव रहते हैं । साधन-तारतम्यसे ही फर-तारतम्य होता है, यह निर्विवाद दै । 

` शङ्का--मनुष्यदेदी जभतक उपासक है त्रतक “में हिरण्यगर्भ हूँ? और ऐसी 
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हिरण्यगर्भा यः पूर्वः सायुज्यं तत्मवेशनम्‌ । 
सत्यलोकप्रवेशस्तु सालोक्यमिति कथ्यते ॥ ४१ ॥ 
सारूप्यसाष्टिसामीप्यभेदा अन्तर्भवन्ति हि | 

सालोक्य एव तत्रापि यथाध्यान फलं मतम्‌ ॥ ४२ ॥ 


भावनासे में हिरण्यगर्भ हो जाउँगा, ऐसी भावना प्रामाणिक नहीं हो सकती, 
क्योंकि पूर्व भावनानुसार अपनेकों मनुष्य समझ कर उसे “में मनुष्य हूँ? यही 
भावना प्रामाणिक जचेगी । 


समाधान--विद्वान्‌ पुरुष प्रामाणिक व्यवहारमें सन्देह नहीं करता, अतएव 
तत्फल-प्रातिगें मी सन्देह नहीं कर सकता और जीवितदशामें भावनाके प्रकर्षसे 
जब अपनेको हिरण्यगभेस्वरूप प्रत्यक्षसे अनुभव करता है तब तो सन्देहका अव- 
सर ही नहीं रहता। अम्राप्तकी प्रासिमें सन्देह हो सकता है। मनुष्यको हिरण्यगर्भकी 
प्राप्ति कहें, तो सन्देहका संभव हो सकता दै; पर मनुष्यको मनुष्य-आसिमें सन्देह 
नहीं होता, कारण कि वह तो तत्स्वरूप है ही, एवं ताइश उपासनावश उपासक जब 
उपास्यस्वरूप हो जाता है तब उसके तदात्मा होनेमें सन्देहका अवकाश ही 
कहां है ! हाँ, जिसका प्राचीन कर्मवासनावश चित्त परिशुद्ध नहीं है, उसको कमी 
कभी सन्देह हो सकता है । फिर भी निष्ट अपौरुषेय वेदवाक्यसे बोषित अथेमे 
विश्वासपूर्वक प्रवृत्त होता है और शनैः शनेः अवान्तर फलद्शनसे दृढ़ 
विश्वास करता है ॥ 9० ॥ | 

“हिरण्यगर्भो? इत्यादि । जो पूर्व हिरिण्यगभ था, उसकी स्वरूपप्रापि 
सायुज्य है और सत्यळोक --हिरण्यगभलोक--प्रापि साढोक्य कहलाती है ॥४१॥ 


'सारूप्य०” इत्यादि । सायुज्य और सालोक्यमें ही शाख्रान्तरमसिद्ध 
सारूप्य, सार्टि और समीप्य भेद अन्तभूत हैं, इसलिए विभागमें न्युनता 
नहीं है। वस्तुतः दो ही मेद हैं--सायुज्य और साढोक्य । सायुज्यको ही सारूप्य 
मी कहते हैं । बाकी मेद साळोक्यमें अन्तर्भत होते हैं । साढोक्य साधनतारतम्यसे 
अनेक प्रकारका होता है, यह स्पष्ट कह चुके हैं। जिसका जैसा ध्यान है उसको 
चैसा फल मिलता है। कोई सायुज्य और सारूप्यमें मेद मानते हैं। सायुज्यमें समान- 


शक्तिक ज्ञान होनेसे वास्तविक अभेद रहता है अर्थात्‌ एक ही स्वरूप अवशिष्ठ हे डु 
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हिरण्यगर्भ भूयासं भाविसृशे जगत्सुजन्‌ । 

इति सड्डल्पयुक्तथ्रेत्तयैव भवति धुवस्‌ ४३ ॥ 

इत्थमुक्त यु्यफलं गुणानां फलय़ुच्यते । 

न दुर्गुणफले पापदूरत्वं तस्य मुख्यतः ॥ ४४ ॥ 
रहता है और सारूप्यमें समानरूपता तो हो जाती है, किन्तु जगद्व्यापारमे 
स्वतन्त्रता नहीं रहती है । अन्यथा कदाचिद्‌ मिन्नाभिप्राय होनेसे जगद्‌ अव्यव- 
स्थित हो जायगा । यदि स्वस्वसङ्करपानुसार कार्य न कर सके, तो एक में 
अनीश्वरत्वापछि होगी । समानशक्तिक ज्ञानवाले दो ईश्वरोंकी कोई भी शाखकार 
नहीं मानते और न मानने लायक ही है, इसलिए सारूप्यक्रा भी साढोक्यमे ही 
अन्तभीव मानना समुचित है ॥४२॥ 

शङ्का अच्छा तो इस मतके अनुसार सायुज्य मुक्ति कौन है ! 
समाधान---'हिरण्यगर्भो' इत्यादिसे । अगली सष्टिमें जगतकी सृष्टि करता 
हुआ ' मैं हिरण्यग् होड? इस भावनासे-- सक्ृस्पसे--युक्त होकर जो प्राणोपासके 
निरन्तर प्राणकी उपासना करता है वह भावी सृष्टि में अवश्य हिरण्यगभे होता 
है और जगत्‌ की वैसे ही रचना करता दै । इसीको सायुज्य मुक्ति कहते हैं । 
इस प्रकारकी मुक्ति कर्पान्तरमें ही होती है, क्योंकि एक करपमें एक ही 
हिरण्यगभ होते हैं । इनकी आयु अपने वर्षके अनुसार एक सौ वर्षकी होती है । 
इनका कार्यकाळ समाप्त होनेपर प्रलय हो जाता है अर्थात्‌ जगत॒का अवसान 
हो जाता है। अवसान मी ब्रह्मव्षके अनुसार एक सौ वर्षका ही होता है । 
अवशिष्ट प्राणियोंके कर्माके अनुसार जब पुनः सृष्टि प्रारम्भ होती है, तो वही 
हिरण्यगर्भ होता है जो अतीत कल्पमें उक्त सङ्कल्पसे युक्त होकर प्राणकी उपासना 
कर चुका है, वही सायुज्य मुक्ति फलका भागी कहलाता है ॥४२॥ 
 इृत्यमुक्तम्‌' इत्यादि । उक्त प्रकारसे मुख्य प्राणकी उपासनाका फर 
कह चुके । अब गुणोंकी उपासनाका फर कहा जाता है--दूनार्मगुणकी उपासनाका 
फल पापनिवृत्ति है, इस श्रमके वारणके लिए कहते हैं कि पापकी निवृत्ति उक्त 
गुणका फर नहीं है, कारण कि पापकी निवृत्ति हिरण्यगभीसमत्यक्षमें कारण है, 
क्योंकि उपासकमें हिरण्यगर्भका प्रत्यक्ष होनेमें पाप प्रतिबन्धक है । प्रतिबन्धका- 
भाव कार्यमें कारण माना जाता है, इसळिए उक्त गुणविशिष्ट प्राणकी उपासना 
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तृतीय त्राक्षण ] भाषानुवादससित ७६५ 


वागादिपोषकत्वं यत्माणस्य तढुपासनात्‌ । 

ज्ञातीनां पोषको भूत्वा अ्रष्ठयादिगुणवान्भवेत्‌ ॥ ४५ ॥ 
अस्य वेरी स्वपोष्याणां पोषणाय न शक्नुयात्‌ । 

अस्य शिष्यश्र भक्तश्च शक्तुतां ज्ञातिपोषणे ॥ ४६ ॥ 


जो मुख्य है उसीका फल है । यद्यपि देवभावसाक्षात्कार ही मुरूग्र उपासनाका 


फळ कहा गया है, पापनिवृत्ति नहीं, तथापि पापनिवृत्तिके बिना उक्त साक्षात्कार 
नहीं होता, इसलिए वह भी उस उपासनाका अवान्तर फल है, यह पहले स्पष्ट 
कर चुके हैं । 'दध्ना जुहुयादिन्द्रियकामस्य' के समान केवळ गुणमात्रका यह 
फल नहीं दै, किन्तु विशिष्ट उपासनाका ही यह फळ है ॥ ४४ ॥ 

“वागादि? इत्यादि । वागादि इन्द्रियपोषकत्व जो प्राणनिष्ठ गुण- 
विशेष है, उसकी उपासनाका फळ यह है कि जो उपासक पोषकत्वगुण- 
विशिष्ट प्राणकी उपासना करता दै, वह उपासक अपने ज्ञातियोंका पोषक 
होकर श्रेष्ठत्वादि गुणवान्‌ भी होता है । तासे यह है कि जिस प्रकार वागादि 
इन्द्रियो स्वनिवीहके लिए प्राणको घेर कर बैठ गई कि हमारी स्थिति आपके 
अधीन है और प्राणने कहा कि मैं आप छोगोंका पूर्ण पारत करूँगा इसके 
लिए आप ,छोग चिन्ता न करें और उक्त रीतिसे प्राण सकळ इन्द्रियोंका पालन 
करता है उसी प्रकार प्राणोपासकके समीप उसके बन्धुवग उक्त संकल्प कर 
चठ जॉय, तो उपासक स्वज्ञातिमात्रका प्राणवत्‌ पोषण कर सकता है और 
इन्द्रियोंने जैसे “तव तः श्रेष्ठ” अर्थात्‌ आप हम सबमें शरेष्ठ हैँ, ऐसा माना है 
वैसे ही ज्ञातिके लोग यह कहेंगे कि भगवन्‌! आप हम छोगोरमे रेष्ठ हैं । 

शङ्का--प्राण तो जिस अन्नादिका आ डाग र ठ 

इन्द्रियोंका निवीह होता है उन्हें अतिरिक्त अपेक्षा नहीं रहती, यह 
स्पष्ट है, किन्तु णवेताके भक्षणसे तो ज्ञातियोंका पोषण नहीं हो सकता, 
उनके पोषणके लिए तो अतिरिक्त अज्ञादिकी आवश्यकता होगी, उसे प्राणवेत्ता 
कहांसे लायेगा । 


समाधान--प्राणवेत्तामें जो प्राणविद्या है उसीके प्रभावसे इच्छानुसार 


अन्नादिलाभ उक्त विद्वानको होता है । उसीसे सबका पान करता है, यह 
इतिहास-पुराणादिका परिशीरन करनेवाळोसे छिपा नहीं है॥ ४५ ॥ 
(अस्य वैरी? इत्यादि | जो प्राणवेत्ताका प्रभाव देखकर उढ़ता है और 
०७ 
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स्वसुवर्णप्रतिष्ठानध्यांनात्स्वादिफलं भवेत्‌ । 
एतै्गुणफठेमुख्ये फरे विश्वास उद्धवेत्‌ ॥ ४७॥ 
मुख्यात्फलं चिरेण स्यादचिरेण गुणात्फलम्‌ । 
अतो गुणफले इष्टे पुंसः श्रद्धा विवद्धते ॥ ४८ ॥ 


चाहता है कि हम भी इसी प्रकार अपने ज्ञातिके लोगोंका पोषण करें वह पोषण करना 
तो दुर रा, स्वयं नष्ट हो जाता है। तालये यह दै कि प्राणकी स्पद्ध 
करनेसे जैसे असुर नष्ट हो गये वैसे ही प्राणवेत्ताकी स्पद्धी करनेसे उसके शन्न 
स्वयं नष्ट हो जाते हैं और ज्ञातिथोंका पोषण भी नहीं कर सकते । महानका 
. विद्वेष विपरीत.फलप्रद होता है, यह मी स्पष्ट ही है, उसके लिए उदाहरणकी अपेक्षा 
नहीं है। उसके विद्वेषका फळ कहकर उसकी भक्तिका फल कहते हे--अस्य' 
इत्यादिसे । प्राणवेत्ताका शिष्य अथवा भक्त सेवक अपनी अपनी ज्ञातियोंका पोषण 
कर सकता है । पोषण गुणका अभिधान उपलक्षण है, उक्त गुणान्तरका भी 
फळ ऐसा ही समझना चाहिए । पुरोगन्ता अन्नाद अधिपतिके शिष्य और भक्त 
स्वज्ञातियोंमें पुरोगन्ता अन्नाद और अधिपति हो सकते हैं। प्राणवेत्ताका 
बैरी असुरोंके समान स्वयं नष्ट हो जाता है, स्वज्ञातियोमें उक्त गुणसे विशिष्ट 
होना तो दूर रहा ॥ ४६ ॥ 

'स्वसुवर्ण०' इत्यादि । स्वधन, सुवर्ण और प्रतिष्ठाके ध्यानसे धन, सुवर्ण और 
प्रतिष्ठा होती है | इन सब गुणोंके निर्देश करनेका तात्पय कहते हैं कि गुणोंका 
फल देखनेसे प्रधान कर्मके फछमें मी विश्वास होता है अन्यथा फएम्रासिमे 
सन्देह होनेपर तदुपायमें साभिनिवेश प्रवृत्ति न होगी । फल्प्रासिमें इढ विश्वास 
होनेपर, ही फढार्थीकी उसके उपायमें इढ प्रवृत्ति होती है, इसलिए गुणके 
फरुका अभिधान आवश्यक और सम्रयोजन है ॥ ४७ ॥ 

'मुख्यात्फल इत्यादि । मुख्य कर्मसे फळ देरमें होता है और गौणे 
स्वरप्‌ काळमें उसका फल होता है । स्वल्पकालिक गुणफलको देखकर मुख्यफल्मै 
मी पुरुषकी श्रद्धा बढ़ती है। अश्रद्धया हुतं दत्तम्‌? इत्यादि घर्ैस्मृतियोंमें यह कहा 
गया दै कि शाख्रविहित कर्मोंका श्रद्धापूवेक अनुष्ठान करनेसे ही शाखोक्त फर 
होता है, श्रद्विगण्ये कर्म विगुण हो जाता है । विगुण कर्मका शास्त्रोक्त फळ नहीं 
होता, इसलिए अन्य अङ्गोके समान श्रद्धा भी कर्माङ्ग है। श्रद्धा आन्तरिक धर्म दै, वढ 
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गुणगुख्यफछे उक्ते फलभागथ चिन्त्यते । 
कम्येच फलभागत्र कर्मकाले विधानतः ॥ ४९ ॥ 


MINIS 


फलप्रत्यक्षके बिना नहीं होती । मुख्य फर अनेक वर्षोके बाद हो सकता है, 
इसलिए मध्यमे फलादशनग्रयुक्त अश्रद्धा हो सकती है, इसके दुर करनेका 
उपाय शाखकारोने यह बतलाया है कि गुणफळोंपर अनुष्ठाताका ध्यान होना 
चाहिए । जिस गुणका जो फल शास््रमें लिखा है ताइश गुणकी उपासनाका फळ 
देख कर साधक यह समझ सकता है कि शाख्रीय इस गुण उपासनाका यह 
फळ कहा गया है, सो हो रहा है, इसलिए वैसे ही शाख्विहित मुख्य कर्मका मी 
फल अवश्य होगा ॥४८॥ 

'गुणञ्ुल्य०' इत्यादि । गुण और मुख्य इन दोनोंके फनिरूपणके 
अनन्तर फरमागी कौन होता है ! इसका विचार करते हैं अर्थात्‌ उक्त फल 
यजमानको होता है अथवा ऋलिकूको ? 'शाखदेशितं फळं कतेरि' इस वचनके 
अनुसार कतृगामी फल होता है, यह पूर्यमीमांसामें निश्चित हो चुका दै, फिर 
इसमें सन्देह ही क्यों ! सन्देहका बीज यह है कि ज्योतिष्टोमयागानुष्ठानाचुसारि- 
प्रकरणस्थ्र उद्गीथको लेकर प्राणदशनका विधान किया गया है, जपकर्म- 
समुचित ज्ञानसे प्राणभावापत्ति कही गई है। यागक्रा फळ यजमानगामी होता 
है, इसमें सन्देह नहीं । यागमें अनेक कर्म होते हैं, जिनको एक समयमे अथवा 
भिन्न समयमें भी. एक पुरुष नहीं कर सकता, क्योंकि अपेक्षित मन्त्र और 
उनके ज्ञानका एक पुरुषमें असंभव ही है । संभव होनेपर भी होता, प्रस्तोता, उद्गाता, 
प्रतिहती इत्यादि विभिन्न पुरुषोंका विधान है । जिसका जो कर्म कतेव्यत्वेन 
विहित है वही उस कर्मका अनुष्ठान कर सकता है, अन्य नहीं, अतः औद्वात्र, 
आध्वर्यव इत्यादि कर्मांकी परिभाषा है । यजमान दक्षिणा द्वारा ऋलिगादिका 
परिक्रयण करता है, इसलिए ऋत्ियादि कर्मका फल यजमानगामी होता है । 
यह वहांका सिद्धान्त है, यहांपर इन्द्रियोंने तीन स्तोत्रॉमें यजमानके फुका 
गान कर रोष स्तोत्रोमै स्वार्थका मी गान किया है और यहां तो उक्त सन्देहका 
वस्तुतः अवसर ही नहीं है। 'यानीतराणि' इत्यादि अतिसे नौ स्तोत्रोमें स्वाथैका मी 
आगान स्पष्ट ही लिखा है, अतः यजमानके समान उद्गाता मी फलभागी 
हो सकता है, यही निष्कर्ष करगे, परन्तु विचाराथै प्रथम पूर्वपक्ष कहते हैँ कि 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


>...” AANA ~~) IIIS 


७६८ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


TIS 


प्रस्तोता प्रस्तुयात्साम यस्मिन्काले तदा जपः । 
कार्योष्भ्यारोह उद्गात्रा स च ग्राणविदीरितः ॥ ५० ॥ 
एष एवंबिदुद्वाता यं कामं कामयेत तम्‌ । 

स्वार्थे वा यजमानाथै सम्पादयति सर्वथा ॥ ५१ ॥ 
इति श्र॒तेरन्यतरो यजमानत्विजो! फलम्‌ । 
प्रकर्मप्रवेशेऽपि वचनादत्विजः फलम्‌ ॥ ५२ ॥ 


जपका विधान है ॥४९॥ 

श्रस्तोता) इत्यादि । जिस कालमें प्रस्तोता सामका प्रस्ताव आरम्भ करे,- 
उस कामें उद्गाता अभ्यारोहका जप करे, किन्तु उद्गाता प्राणविदू हो । तात्पर्य 
यह है कि “अथातः पवमानानामेवाभ्यारोहः' इत्यादि भाष्यसे अभ्यारोह जप- 
का समय कहते हैं । यद्यपि उद्गीथ ढिङ्गसे सामगानके समय उक्त मन्त्रका 
जप प्राप्त होता है तथापि कालका संकोच करनेके लिए कहते हैं--पवमान- 
्तोत्रगानके समयमें ही जप करना चाहिए, इतर समयमें नहीं । किन्तु प्रस्तावके 
समयमें ही उक्त जप विवक्षित है, इस जपका नाम है--अभ्यारोह, अभ्यारोहति 


अध्यात्मपरिच्छेद्‌ त्यक्वा देवभावमनेन इति अभ्यारोहः देवभावप्रापक 
जप ॥५०॥ 


“एष्‌ एवं०' इत्यादि । प्राणवेत्ता उद्वगाता जिस जिस कामकी इच्छा करे 
उंस,उस कामका स्वार्थे या यजमानके लिए गान करे । पवमानमें यजमानका 
जो अभीष्ट फल है उसके गानके अनन्तर अपने फलके लिए शेष 
मन्त्रोमें उद्वान करे । 

शङ्का-यजमानकार्यसिद्धिके लिए प्रवृत्त उद्गाता स्वकार्यका कैसे 
संपादन करेगा ! 

समाधान--क्यों नहीं करेगा ? 'आत्मने वा यजमानाय वा” यह श्रुति स्वयं 
कह रही है कि अपने कामका भी गान करे, क्योंकि उद्गाता प्राणवेत्ता है । 
प्राणने भी तो ऐसा ही उद्भान किया था। प्राणवेत्ता उद्गाता स्वविद्यासामथ्यसे 
यजमानके फलका और अपने फलका सम्पादन कर सकता है । दोनों फढसिद्धि- 
यॉमें समथे है, इसलिए उभयफलसिद्धिके लिए गान समुचित है ॥ ५१ ॥ 

(इति भ्रत्ते०” इत्यादि । उक्त श्रुतिसे दोनोंकी फरश्न॒ति है, यजमानका फल तथा 
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तस्मात्स्यादेवभावाप्तिज्ञोनकर्मसमुच्चयात्‌ । 
कर्महीने तु विदुषि स्यान्न वेत्यत्र शझ्ते॥ १३ ॥ 
तदेतत्प्राणविज्ञानं कर्महीनमपि ध&्वुवम्‌ । 
स्वफलप्रदमेवेति श्रुत्या शङ्का निवायेते ॥ ५४ ॥ 


ऋहस्विकृका फल श्रुतिसे श्रुत है, इसलिए यजमानकामसंपादन करनेके ढिए प्रवत 
उद्गाता स्वफळका भी साधन कर सकता है। उक्त श्रुतिवचनसे चदखिकूको भी फळ 
होता है । जहां ऋत्विकूकी स्वतन्त्र फश्रति नहीं है, वहां केवळ यजमानगामी 
फल माना जाता है। प्रमाणाभावसे स्वतन्त्र ऋत्विगादिगत फळ नहीं होता, जेसे 
ज्योतिष्टोमादियागका फल केवर यजमानमात्रगामी माना जाता है॥ ५२ ॥ 
“तस्माद्‌! इत्यादि ।. प्राणविज्ञान और उक्त मन्त्रजप इन दोनोंके 
समुचयसे देवभावरूप फडकी प्राप्ति होती है । इससे यह सिद्ध होता है कि ज्ञान 
और ततसहकारी कर्मसे कर्मीको देवमावम्रासि होती है । इसमें तो सन्देह 
नहीं है, सन्देह इसमें है कि क्द्न्य केवल विद्वान्‌को यह फल होता है या नहीं! 
क्योंकि सहकारीके बिना केवल कारणमात्रसे कार्य छोकमें इषटचर नहीं है, अन्यथा 
सहकारित्वका ही अभाव हो जायगा ॥५२॥ 
है प्रकृत शङ्काका मूळ है--समुचयहेतुकत्व, इसका उत्तर देते हैं --/तदेतत्पाण ० 
इत्यादिसे । 
ु हे प्राणविज्ञान कर्मरहित मी स्वफकमद अवश्य होता है, क्योंकि 'तद्धेत- 
छोकजिदेव” इत्यादि श्रुतिसे केवळ बिद्वान्‌को मी फल होता है, यह स्पष्ट प्रतीत 
होता है, फिर इसमें शङ्का ही क्या है ! सहकाय्यैन्तरके विषयमें साधारण नियम 
है, छेकिन यहां संशय उचित नहीं, विद्याबळको न समझकर शङ्का की गई है, क्योंकि 
अन्यत्र धरणीसलिल्संयोगके बिना केवल कुसूलस्थ बीजसे अङ्कुर नहीं होता, इसीके 
निराकरणके लिए 'तद्वैतत' श्रुति है। श्रुतिप्रमित अथमें शक्काका अवकाश नहीं दै 
अथवा वमान जन्ममें कर्मोंपासनासे हिरिण्यगमोत्मताका साक्षाकार होता है इसमें 
सन्देह नहीं, किन्तु सत्यछोकमासि शानकमेससुचयसे कही गई है । इसलिए होगा 
विद्वानको उक्त छोकप्राप्ति होती है या नहीं, यह शक्का होती दै, इसके ति 
लिये 'तद्वैतल्लोकजिदेव' इत्यादि श्रुति दै । इससे केवरु ज्ञानीको मी उक्त 
प्राप्ति होती दै, यह निर्णय किया गया दै । अथात्‌ समुच्चयसे सत्यढोकपाति 
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इहेवाऽऽसुरभावस्य प्राणो5स्पीत्यमिमानतः । 
ग्रध्वस्तत्वात्कुतः शङ्का भवेद्धेतुविवजनात्‌ ।॥ ५५ ॥ 


होती है इसमें प्रमाण तो आगम ही है, फिर केवळ ज्ञानसे भी उक्त लोककी 
प्राप्ति होती है इसमें उक्त आगम ही प्रमाण है, इसलिए शंका अयुक्त है। 
उक्त श्रुतिका अथै यह है--यह म्राणविज्ञान यथोक्त ( कर्मशुन्य ) मी लोकजि- 
देव अर्थात्‌ सत्यलोकप्रासिफछक है । “न हैवा लोकताया आशास्ति य एवमेतत्साम 
वेद्‌? जो उक्तरूपसे साम प्राणको जानता है उसको अरोकताकी आशा नहीं 
करनी चाहिए अथीत्‌ ज्ञानमात्रे सत्यलोकप्रापति होती है ॥ ५४ ॥ 

“इहेचासुर ०” इत्यादि । इसी शरीरमें 'में प्राण हूँ? इस भावनासे आसुर- 
भावके प्रध्वंस होनेसे शङ्का कैसे ? शक्काका बीज आसुरभाव ही है। उक्त 
कारणसे उसका नाश होनेपर ( बीजामावसे अङ्करके समान शङ्काबीजके अभावसे `) 
शक्काका भी असंभव ही है । तात्पर्य यह है कि उपासक जबतक अपनेको शरीरसे 
परिच्छिन्न मानता है तबतक उससे यह कहा जाय कि आप अपरिच्छिन्न हिरण्य- 
गर्भै हैं या इस उपासनासे अपरिच्छिन्न हो जायंगे, तो उसको समय समय पर 
शङ्का हो सकती है कि परिच्छिन्न अपरिच्छिन्न कैसे होगा £ परिच्छिन्नाभिमाउको 
ही आसुरभाव कहते हैं, क्‍योंकि स्वाभाविक ज्ञानकर्मसे ही यह होता है । 
“मैं अपरिच्छिन्न प्राणस्वरूप हूँ इस निरन्तर भावनासे जब अपनेको वस्तुतः 
अपरिच्छिनस्वरूपका साक्षात्कार हो जाता है तब परिच्छिन्नस्वरूप उक्त 
आसुरभाव नष्ट हो जाता है तो मुलाभावसे शङ्का नहीं होती, शङ्का मूळ 
रहनेसे होती है अन्यथा नहीं । एक ही घर्मीमें परिच्छिन्न और अपंरिच्छिन्नत्व 
ये दोनों परस्पर विरुद्ध धर्म नहीं रह सकते । स्थाणु है या पुरुष ? यह संशय 
तबतक रहता दै जबतक अन्यतर कोरिका निर्णय नहीं हो जाता । पुरुष है यह 
निर्णय होनेपर शङ्काका बीज नष्ट हो जाता है, इसलिए पुनः शङ्का नहीं होती ¦ 
एव अपरिच्छित्नत्वका साक्षात्कार होनेसे परिच्छिन्नव श्रमकी निवृत्ति हो जाती 

द्वै । उक्त अम ही शङ्काका बीज है, इसलिए शङ्काके अभावका कारण कहते हैं-- 
` हितुविवजनात्‌'। शङ्काके हेतुके अमावसे शङ्का नहीँ हो सकती, केवळ ज्ञान फल- 
प्रद है या नहीं £ इस शक्काकी निवृत्ति केवळ श्रुतिसे ही होती है, यह बात 
नहीं, न्यायसे भी यह अर्थ सिद्ध होता है कि केवल ज्ञानसे भी उक्त फलकी 
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मशुप्योऽस्मीति धीर्यस्य भवेदासुरपाप्मतः | 
तन्मूलात्तस्य शङ्का स्यात्सत्यप्यस्मिन्सग्रुचये ॥ ५६ ॥ 
प्राप्ति होती है इसमें सन्देह नहीं, कारण न्यायसे विचारिए, न्याय क्या है! 
“कारणाभावे कार्यामाव? । इस न्यायसे 'शङ्काकारणामावे शङ्काभावः! यह अनायास 
सिद्ध होता है ॥ ५५॥ 
` शङ्काका मूल कहते हैं-- 
“मनुष्योऽस्मी०' इत्यादि। उक्त विषयामिष्वजढक्षण पापसे “अहं मनुष्योडस्मि! 
( मैं मनुष्य हूँ ) यह बुद्धि जिस मनुष्यकी है उस मनुष्यको उक्त पापमूलक 
शङ्का समुच्चयपक्षमँ मी हो सकती है, फिर केवर ज्ञानपक्षमें ही यह आक्षेप 
क्यों १ उक्त मूलका नाश होनेपर समुचयपक्षके समान केवळ ज्ञानपक्षमें भी 
शङ्का नहीं हो सकती । अच्छा, यह विचार कीजिए कि समुचयपक्षमें देवभाव 
फल यजमानको होता है या उद्गाताको ! सुवर्णादिके ज्ञानसे उद्भातामें फर 
माना गया है । अयास्यादि गुणक प्राणविज्ञानसे यजमानमें फल कहा गया है। 
“आत्मने यजमानाय वा? इस श्रतिसे समुचित प्राणध्यानसे किसको फळ होता है ! 
यह विचारना आवश्यक है । यजमान को होता है या उद्गाताको अथवा दूसरे 
किसीको £ उद्वाताको तो समुच्चयपक्षमँ फळ नहीं हो सकता, समुच्चय ज्ञान और 
कर्म एकात्मनिष्ठ ही है । यजमानार्थ कर्में प्रइत्त उद्गाता स्वयं कर्मी नहीं है केवळ 
ज्ञानी है, इसलिए उद्गातामें समुचय नहीं है । 
शङ्का--उद्वाता तो यजमानका कर्म करनेके लिए व्याप्त रहता दै, तो 
उसमें कर्माभाव कैसे कहते हो! उपासना उद्वातामे ही दै, फिर समुचयमें 
शङ्का क्या £ 
समाधान--शंका यह है कि उट्वाताकी उपासनाका उसके कर्मके साथ 
समुच्चय कहते हो या यजमानकर्मके साथ £ प्रथम पक्षमें तो आपने ही कह 
दिया है कि उद्गाता परकमेप्रवृत्त है अर्थीत्‌ उद्गाताका कमै स्वकर्म नहीं है, किन्तु 
यजमानक है । जिसका फल जिसको हो प्रकृतमें उसीका वह कमे कहलाता है 
और उस समयमें उद्गाताको उक्त ज्ञान मी नहीं रह सकता । उपासनासन्ततिसे 
अनुवर्तमान प्राणज्ञान होता है, इसीसे प्राणका साक्षात्कार होता है । यदि संतति 
मानें, तो वह अपने कर्षव्यका अवधारण ही नहीं कर सकेगा । इसके बिना 
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न च धीजन्ममात्रेण परमात्मप्रयोधवत्‌ । 
सम्भाव्यो देवभावोऽस्य देवो भूत्वेति संश्रयात्‌ ॥ ५७ ॥ 


कर्मानुष्ठानका ही असंभव होगा । दोनों ज्ञानोंका एक समय पकमें संभव नहीं है । 
ज्ञानाभ्यासके बिना मी शाख्नप्रामाण्यसे उद्गानानुष्ठान द्वारा ही देवतासाक्षात्कार 
होगा, यह कल्पना टीक नहीं है, क्योंकि कर्मानुष्ठानसे वस्तुसाक्षात्कार कहीं दृष्ट 
नहीं है । अदष्टकल्पना.निष्प्रामाणिक है । ज्ञानसन्ततिसे देवतासाक्षात्कारमें वाधक 
कह चुके हैं कि उद्गाता स्वकर्तव्य कर्मका अनुष्ठान ही कर सकेगा । अनुष्ठेय 
ज्ञाने बिना कमे करनेमें प्रवृत्ति ही असंभव है, इसलिए कतेव्यानुष्ठानके 
समय प्राणज्ञानसंतति नहीं हो सकती ॥ ५६ ॥ 
अभ्यासके बिना केवर ज्ञानमात्रसे ही ब्रह्ममावके सदृश देवभाव भी 
मानिये, इस शङ्काकी निवृत्तिके लिए कहते हैं--'न च धीजन्म ०” इत्यादि । 
“एकमेवाद्वितीयं ब्रह’, “तत्त्वमसि” इत्यादि श्रुतियो द्वारा सकृदू ज्ञानमात्रसे 

्रह्मभाव होता है, . यह पूर्वेमें भी कह चुके हैं, सकृद ज्ञानसे देवभाव प्राप्त होता 
है, ऐसा माननेमें कोई प्रमाण नहीं है, केवळ प्रमाणाभाव ही नहीं, किन्तु इसके 
विपरीत प्रमाण मिलता है। वह यह है--“देवो भूत्वा देवानप्येति? 'भूत्वा” इस पदसे 
स्पष्ट ज्ञात होता है कि देवभाव केवल ज्ञानमात्रसे नहीं, किन्तु देवता होकर 
देवभाव प्राप्त करता है । देवकतृक भवन, जो पुरुषव्यापार है, उससे साध्य देवमाव 
है, जैसे “भुक्त्वा तृप्यति’ भोजन करके तृप्त होता है, ऐसा कहनेसे तृप्तिमें भोजन 

जन्यत्व और भोजनोचरकाछिकत्वकी प्रतीति होती है वैसे 'देवो भस्वा देवानप्येति’ 
इस वाक्यसे देवभवनजन्यत्र और देवभवनोत्तरकालिकत्वकी प्रतीति देवमावमें 
होती है, इसलिए सकृत्‌ ज्ञानमात्रसे ब्रह्मभावके समान देवभाव प्राप्त होता है, यह 
कथन उपपत्तिशुन्य दै । इस तात्प्से कहते हैं---सकृत्‌ धीजन्ममात्रसे- सकृत्परमात्म- 
ज्ञानमात्रसे-- मोक्षके सहश देवमाव नहीं होता, कारण कि 'देवो भत्वा? यह श्रति 
है; इसका अर्थ कह चुके हैं । उद्भातामें ज्ञानकाळ और ज्ञानामावकालमें कर्मसमुच्चय 
नहीँ हो सकता, यह तो हो चुका । अब यदि यजमानकर्मके साथ विद्वान्‌ उद्भातामें 
समुच्चय मानकर फल कहें, तो वह भी नहीं बनता, कारण कि अन्यनिष्ठ कर्मका 
और अन्यनिष्ठ ज्ञानका समुच्चय नहीं हो सकता, दोनोंके एकात्मनिष्ठ होनेसे 
समुचय कहा जा सकता है, अन्यथा नहीं । प्रकृतमें कर्म यजमानमें और ज्ञान 
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इहेव देवो भूत्वाऽसौ भावनोपचयादथ । 
सृत्वा देवानवाम्ोतीत्याह न्यायेन वेदबाकू॥ ५८ ॥ 
न्याय आसुरनाझाख्यः स च साक्षात्कृतेभवेत्‌ । 
साक्षात्कृतिः स्यास्सन्तत्या सन्ततिश्च न कर्मिणः ॥ ५९॥ 


उद्वातामें इनका समुचय नहीं कहा जा सकता है, अतः उद्गाताको फल होता है, यह 

पक्ष ठीक नहीं है, एवं यजमानको फर होगा यह मी ठीक नहीं है; क्योंकि कर्म 
यजमान में है और ज्ञान उद्भातामें है, फिर मी समुचय नहीं दै । अतः समुच्चय- 
वादीके मतसे उपासनाके फरूका मागी कौन है ! यह निर्णय होना असँमव-सा 
देख पड़ता है ॥ ५७ ॥ 

अतएव वेद और न्याय द्वारा केवरु विद्वानको ही देवप्राप्तिहप फर कहा 
गया है, यही कहते हैं-“इहैव देवो भूत्वा' इत्यादिसे । 

अर्थ तो इसका पूर्वमे कर चुके हैं, पर अन्थमें एक ही विषयके अनेक बार 
आनेसे विवश होकर पुनरुक्तदोषभागी होना पड़ता है। यह प्राणोपासक 
देव होकर, [ देव होनेमें उक्त देतुका निर्देश करते हं--भावनोपचयात्‌? से । 
इसका मी विशद अर्थ पहले कर चुके हैं । ] मरकर देवभाव पाता दै, इसमें 
न्याय मी पहले कह चुके हैं। 'यं यं मावं स्मरन्वापि त्यजत्यन्ते कळेवरस्‌ । तं तमेवेति 
कौन्तेय सदा तद्भावमावितः ॥! केवल यह स्मृति ही इस अर्थये प्रमाण नहीं है, 
किन्तु 'यथाक्रतुरस्मिन्‌ लोके पुरुषो भवति तथेतः मेत्य' इत्यादि अति मी 
इसी अर्थको प्रमाणित करती है । इससे प्राणोपासक्रको देवभावपाति 
होती है ॥ ५८ ॥ 

अथवा न्याय स्वयं कहते हैं--[ उसका मी पहले निरूपण कर चुके हें ] 
“न्याय आसुर०' इत्यादिसे । 

प्राणसाक्षात्कारसे पूर्वोक्त. रीतिसे आसुर भावकी-पिण्डपरिच्छेदा- 
मिमानकी---निवृत्ति होती है। साक्षात्कार ज्ञानसन्ततिसे होता दै, जिसको 
ध्यान कहते हैं। सन्तति--निरन्तर ज्ञानोसाद--कर्मीमिं नहीं हो सकती, 
क्योंकि कर्मीको स्वकर्षव्यार्थका ज्ञान आवश्यक है । तद्विषयक अनुष्ठानमें तद्विियक 
ज्ञान कारण है, इसलिए अनु्ठेयविषयक ज्ञानके समय उक्त सन्तति हो ही 
नहीं सकती, अतः न्यायसे मी कर्मीको फल्प्राप्ति नहीं हो सकती, किन्तु 
विद्वानकोी ही होती है ॥ ५९ ॥ 
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समुचयादेवभाव आगमादेव निश्चितः 
अतोऽस्य शङ्मानोऽपि न शक्काः प्राणदार्शिनः ॥ ६० ॥ 


न 
क्य 


“सञ्चुचयादेवभांवः' इत्यादि । समुच्चयसे देवभाव आगमरूप प्रमाणसे 
निश्चित है, पर समुच्चयकी शङ्कासे उक्त रीतिसे समुच्चयके न बननेपर 
समुच्चयसे उक्त फळकी प्राप्ति केसे हो सकती है ? यदि यह शङ्का हो, तो मी 
प्राणदर्शीको तो अवश्य फळ होगा, इसमें तो शङ्काका लेश मी नहीं है 
क्योकि देवभावमें दो साधन बतलाये गये हँ--एक ज्ञानकर्मसमुच्चय, दूसरा 
केवल ज्ञान । प्रथम पक्षमें समुच्चयानुपपत्तिसे फलमें शङ्काका संभव है, परन्तु 
द्वितीय पक्षमें तो शङ्का हो ही नहीं सकती । 

शङ्का- ज्ञानकर्म-समुच्चयसे देवभाव प्राप्त होता है, इसमें आगम प्रमाण 
आपने कहा, पर उक्त रीतिसे समुच्चय बनता ही नहीं है, ऐसी अवस्थामें अयुक्त 
अथमें आगमको प्रमाण केसे कहते हो ! 
` ` समाधान-- समुचयपर दृष्टि देनेसे प्रतीत होगा कि समुच्चयका सर्वथा असंभव 
नहीं है। सूक्ष्म इष्टि दीजिये, 'एवंविदुद्वाता आत्मने वा यजमानाय वा ये कामं कामयते 
तमागायति' एवंविदू-- उक्त रीतिसे अयास्यत्वादि गुणोंसे विशिष्ट--प्राणवेत्ता यज: 
मानके लिए अथवा अपने लिए जो फल चाहता है, उसे पवमान स्तोत्रगानसे सिद्ध 
करता है । पवमानस्तोत्र यागमें ही गाया जाता है, स्वतन्त्र नहीं; इससे यह 
प्रतीत होता है कि केवळ उक्त गान फल्साधक नहीं है, किन्तु कर्मसहक्कत होकर 
ही उक्त फलका साधक है। एवंवित्‌ इस विशेषणसे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि इस 
प्रकारकी विद्यासे शुन्य उद्गाता उक्त गानसे फलसाधनमें समर्थ नहीं है, इसलिए 
कमको उक्त फलकी सिद्धिके लिए विद्याकी अपेक्षा है। परस्परसापेक्ष ज्ञान और 
कमे दोनों मिलकर उक्त फलके साधक हैं, दोनोंका मेळ ही समुच्चय कहलाता है। 
अब विचारना यह है.कि दोनोंका मेळ हो सकता है या नहीं £ उक्त रीतिसे 
समुच्चयकी उपपत्ति नहीं हो सकती; यह तो स्पष्टरूपसे कह चुके हैं । अब समु- 
च्चयकी उपपत्तिपर ध्यान दीजिये, [ शाखप्रमाणसे समुच्चयका उपपादन करते हैं-] 
यजमानकी कमसिद्धि उद्गानव्यापारके बिना नहीं हो सकती, इसढिए 
स्वकमेसिद्धिके लिए यजमान प्राणवेत्ता उद्गाताका वरण करता है और केवल 
उद्गानव्यापारसे मी फलसिद्धि नहीं होती, इसलिए कर्मका मी विधान है। 
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वस्तुतः कर्मसबन्धसे ही उद्गाता कहलाता है, केवळ प्राणवेत्ता. उद्गाता नहीं 
कहे जाते । कार्यविशेषके संपादनके लिए योग्य यजमान द्वारा इत पुरुषविशेष 
उद्गाता कहलाता दै, जो यमे ही होता है, स्वतन्त्र नही; इसलिए 
विद्या और कर्म इन दोनोंका समुच्चयं फलका साधन दै, यह तो गाख्रसमत 
है, पर विभिन्न दो पुरुषोमें रहनेवाळे ज्ञान और कर्मका समुच्चय दो केसे £ यही 
बिचारना है। विचार यह है कि यजमानके कर्मकी निष्पत्तिके लिए यदि उद्भाताकी 
अपेक्षा मानते हैं, तो वैसे ही उद्भाताके ज्ञानकी मी अपेक्षा मानिए । इसीळिंए 
अतिने उद्वातामें एवंवित्‌ यह विशेषण दिया है । उद्वाताका कर्म यजमानके लिए 
फलपरद होनेसे यजमानस्वामिक (यजमान उसका स्वामी) है, अतएव यजमानका ही 
कहा जाता है, उसी प्रकार यजमानके छिंए फलप्रद होनेसे उद्गाताकी विद्या मी 
यजमानकी विद्या कहलाती है अर्थात्‌ स्वजन्यफलवत्त्वसंबन्थसे उद्दाताका कम यज- 
मानमें कहते हैं, एवं उक्त संबन्धसे उद्वाताकी विद्या मी यजमानमें है। इस रीतिसे 
यजमानमें ज्ञानकर्मका समुच्चय बनता है, इस समुच्चयसे यजमानको देवभाव 
होता है । इसी प्रकार उद्भातामें मी उक्त समुच्चय बनता है । जेसे उद्गाताके 
बिना ज्योतिष्टोमादि क्रिया नहीं हो सकती, वैसे ही उक्त क्रियाके बिना उद्घाताकी 
भी सिद्धि नहीं होती । यागमें इत पुरुष ही उद्गाता कहराता है । स्वजनक- 
ज्ञानाश्रय॑त्वसंबन्धसे क्रिया भी उदूगातामें है और आश्रयत्वसंबन्धसे ज्ञान भी 
उद्गातामे दै ही । इस प्रकार उदूगातामँ मी समुच्चय बनता है। अतएव 
उद्गाताको भी देवभावरूप फढकी प्राप्ति होती है। ऐसे सम्बन्धसे घटित 
समुच्चयमें प्रमाण समुच्चयसे फलप्राप्तिका बोधक आगम ही हे । यद्यपि उद्‌ंगाता 
यजमान द्वारा क्रीत है तथापि समुच्चय दोनोंमें तुर्य ही है। इसलिए फल्प्राप्ति भी 
समान ही होती है। मिन्न-मिन्न अधिकरणवाले ज्ञान और केके समुच्चयकी शङ्का 
करना व्यै है । जैसे यजमानस्वामिक कर्मको लेकर उदूगाताका अज्ञायागान मरता पक 
माना जाता है, वैसे ही उद्गाताके ज्ञानको लेकर अर्थात्‌ तत्समुच्चित यजमान कर्म 
भी फढसाधक होता दै, इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं दे) अदृष्टफळक चाक्योंका 
उसके अनुसार दी अर्थ किया जाता है, इसलिए मिन्नाश्रयवृत्ति ज्ञानकमैससुच्चय 
यजमानगामी होनेसे यजमानको उक्त फर देता है और उद्गातृगामी 
होनेसे उद्गाताको मी फल देता दै, इसमें कोई शङ्का नहीं दै । 

शङ्गा--यदि समुचयसे देवभावप्राप्ति यजमान और उद्गाता दोनोंको 
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यस्तु कर्मजविक्षेप सोढ्वा ग्राणात्मभावइक्‌ । 
तस्याऽप्यशङ्कितोपास्तिबलादेव न कर्मणः ॥ ६१ ॥ 


होती है, तो “तद्वैतत” इत्यादि श्रुति केवर ज्ञानमात्रसे देवभावफर किसको 
कहती है £ यजमानको, उद्गाताको अथवा अन्य पुरुषको £ प्रथम पक्ष तो ठीक 
नहीं है, कारण कि उक्त दोनोंमें समुच्चयसे ही फंलसिद्धि हो जाती है, 
फिर उसके लिए उपायान्तरकी क्या आवश्यकता है ! द्वितीय पक्षमें पुरुषान्तर 
अप्रस्तुत है, इसलिए उसके लिए फलका कथन असङ्गत है ॥ ६० ॥ 
- समाधान--'यस्तु कर्मजविश्षेपम्‌' इत्यादिसे । कर्मशुन्य त्रैवर्णिकमात्रको 
केवळ ज्ञानमात्रसे देवभाव प्राप्त होता है, यह बोधन करनेके लिए 'तद्धेतत्‌? 
इत्यादि वाक्य है । इससे केवळ ज्ञानीकी उक्त फलम्रासिमें सन्देह ही 
नहीं है । 

शङ्का--यदि उक्त शास्रप्रामाण्यसे त्रैवर्णिकमात्रको देवभावप्राप्ति होती है, 
तो कर्मेसमुच्चयका क्या प्रयोजन ? 

_ समाधान--जो कर्मी हैं, उनके लिए समुच्चय सप्रयोजन है । यजमान 
मी ज्ञानी हो यह कठिन दै, किन्तु उसके यागे प्रवृत्त होनेपर यदि 
प्राणविद्‌ उद्गाता मिङ जाय, तो उसको मी उक्त फल होता है, इसलिए 
समुच्चयका विधान समुचित है । छोकका अर्थ करनेसे पहले यह 
आशङ्का करनी चाहिए कि समुच्चयपक्षमें कर्मसमयमें कर्मविक्लेप अर्थात्‌ 
अनुष्ठेय पदाथज्ञानके अन्तरायसे निरन्तर प्राणविज्ञानोत्पादरूप ध्यानके न होनेसे 
उपासनासे फलप्राप्ति नहीं होती अथवा कर्मज विक्षेप होनेपर मी कर्मरूप 
सहकारीके प्रभावसे शाख्रमामाण्यसे फलप्राप्ति होती है, यही शङ्का है । इसका 
उत्तर दे चुके हैं कि होती है, पर केवल ज्ञानसन्तानसे फल्प्राप्ति होती 
है, इसमें तो शङ्काका लेश मी नहीं है। छोकका वाच्य अर्थ यह है कि जो 
पुरुष कर्मेज विक्षेपको सहकर अर्थात्‌ कर्मका त्याग कर प्राणामभावहक्‌ 
( निरन्तर प्राणात्मस्वखूपका ध्यान करता) है, उसको उपासनाके बळसे 
असन्दिगध देवभावकी प्राप्ति होती है। सारांश यह है कि यजमानने दक्षिणा 
द्वारा प्राणवितुकों अपनाया है, अर्थात्‌ उद्गाता यजमानस्वासिक हुआ है, 
अतएव उद्भातृकतृक उद्गान स्वामी यजगानक्रो उक्त फळ देता है, तो स्वय- 
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कर्मकाले चिन्तयतो देवावाप्तिः समुच्ययात्‌ | 
निरन्तरं चिन्तयत इहेव प्राणरूपता ॥ ६२ ॥ 
उपासकप्रयोज्यत्वादभ्यारोहजपो न तु । ` 
खत्रितः कल्पत्रेषु विद्याप्रकरणोक्तितः ॥ ९३ ॥ 


मुद्वाताको तो केमुतिकन्यायसे फल्माति सिद्ध ही दै। जढका शैत्य गुण 


स्वाश्रय जलसे पंसृष्टको यदि शीत कर देता है; तो उसके साक्षात्‌ स्वाश्रय जलको 
शीत करनेमें क्या आश्चर्य है, एवं उद्गाताका प्राणविज्ञान उद्भाताके स्वामी 
यजमानको यदि देवभाव प्राप्त कराता है, तो उद्गाताको देवभावप्राप्ति कराये 
इसमें क्या कहना है ! उद्गाताको अवश्य ही फळ होता है, उसे सहकारी कर्मकी 
आवश्यकता नहीं है ॥ ६१ ॥ । डी 

दोनों उपायोंकी व्यवस्था कहते हें 'कर्मकाले' इत्यादिसे । 

कर्मकारमें प्राणके ध्यानसे कर्मज्ञानसमुच्चय मरणानन्तर देवभावप्रापक 
होता है, उससे पूर्व नहीं । और निरन्तर प्राणकी उपासनासे वर्तमान जन्ममें ही 
उपासक ' प्राणस्वरूप हो जाता है । समुच्चयकी अपेक्षा प्राणकी उपासना 
उत्कृष्ट है । कर्म स्वयं उक्त फल नहीं दे सकता, किन्तु ज्ञानसे सहकृत होकर 
ही उक्त फल देता है और ज्ञान कर्मोनपेक्ष और वर्तमान जन्ममें ही फल्मद 
होता है ॥ ६२ ॥ | 

“उपासक०” इत्यादि । i 

शङ्गा--अभ्यारोहःंत्रजप कमै नहीं है, क्योंकि कर्मसूजकार आपस्तम्बादि 
महर्षियोनि उक्त मन्त्र-जपका सूत्र नहीं बनाया है। वे ही कमे कहे जाते हैँ, 
जिनके सूत्र उक्त महर्षियोंने रचे हैं । 

` समाधान--उक्त महर्षियोंने इसका सूत्र नहीं बनाया, इस कारण यह कर्म 

नहीं है, यह नहीं कहा जा सकता, किन्तु यह विद्याप्रकरणमे पढ़ा गया है, कर्मे- 
कांण्डमें नहीं; विद्वान्‌ ही इस कर्मका अनुष्ठान कर सकते हँ, सवैसाधारण नहीं; 
कर्मकाण्डमें विहित कर्माके ही सूत्रकारोंने सूत्र बनाये हैं, यह नित्यकर्म मी नहीं दै, 
क्योकि विद्वान्‌ ही इस जपको कर सकते हैं; सन्ध्यावन्दनादिके समान त्रैवर्णिक 
मात्र नहीं, इसलिए उक्त महर्षियोंने इसका सूत्र नहीं बनाया है। अर्थ-- 
अभ्यारोह मन्त्रका जप केवळ उपासक ही कर सकता है तथा विद्याप्रकरणे पठित 
है, इसलिए कर्पसंत्रोंमें इसका सूत्र नहीं दै, परन्तु है यह मी कम ही ॥६२॥ 
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ज्ञानकर्मसमुचेतुजप आवश्यको मतः । 
प्राणात्मदर्शनेनैव नियम्येतोध्वरेतसः ॥ ६४ ॥ 
ध्यान फूलं फली चेति त्रय इत्थं निरूपिताः । 
सुस्थितं विधितात्पर्यमर्थवादो निरूप्यते ॥ ६५ ॥ 
देवासुरार्यायिकया प्राणशुद्धिः परीक्ष्यते । 
श्रुतिः ॥ इया ह प्राजापत्या देवाथासुराश्च ततः कानीयसा एव 


क्ञानकर्मसमुचचेतु;' इत्यादि । ज्ञावक्मसमुच्चेता गृहस्थके लिए यह जप 
आवश्यक है । अनाश्रमी उदूध्वरेताको प्राणकी उपासना ही करनी चाहिए, न कि 
उक्त मन्त्रका जप । उदुध्बरेता वे कहे जाते हैं जो आजन्म ब्रह्मचयंधारण करते 
हैं, चाहे वे धर्मजिज्ञासासे मरणपर्यन्त गुरुकुछमें रहें, या गुरुकुलमें न रहकर 
मी ब्रह्मचर्यका पालन करते रहें--जैसे भीप्मपितामह आदि । उनके लिए 
कर्मका विशेषरूपसे विधान नहीं है, यागादि. कर्म भार्यासहितके लिए ही 
विहित हैं, विधुरादिके हिर नहीं । इसलिए वे कर्म कर ही नहीं सकते, 
फिर कर्भसमुच्चित जपमें उनका अधिकार कहाँ ? यदि उनको मी उक्त देवभावकी 
कामना हो, तो वे केवळ प्राणकी उपासना करनेसे ही उक्त फलके भागी हो 
सकते हैं; इसलिए कहते हैं--'प्राणदशनेन' इत्यादि । अर्थात्‌ उनके लिए 
प्राणद्शन ही फल्हेतु है, कर्मसमुच्चित दशन नहीं ॥ ६४ ॥ 

ध्यान फरूं०' इत्यादि । अयास्यत्वादि ओर स्वादि अन्तरङ्ग-बहिरङ्ग गुणोंसे 
विशिष्ट . श्राणका ध्यान, देवभावप्राप्ति फळ तथा यजमान, उद्गाता और उद्ध्वरेता 
फळी, इस प्रकार उक्त तीनोंका निरूपण हो चुका । और विधितात्पय मी 
निश्चित हो गया कि उक्त फलके लिए कर्मीके ढिए ज्ञानसमुचचित कर्मका विधान 
हे और अनाश्रमीके लिए केवळ ज्ञानमात्रका विधान है ॥ ६५ ॥ 

इसके अनन्तर अब अथेवादवाक्योके . अर्थका निरूपण करते हैं-- 
_ “देवासुरा० इत्यादिसे । 

देवासुरकी आख्यायिकाका तात्य देवासुरसद्भाममें नहीं है, किन्तु इस 
आख्यायिकासे इन्द्रियाँ क्यों पापसे विद्ध हुईं और प्राण क्यों नहीं हुआ £ इसका 
उत्तर ठीक समझमें आ जाता है, इसीमें आख्यायिकाका तात्यय हे, इसमें यह 
प्रमाण मी है । 
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देवा उयायसा असुरास्त एपु लोकेप्वस्पद्धेन्त ते ह देवा ऊचुः इन्तासुरा- 
न्यज्ञ उ्गीथेनात्ययामेति॥ १ ॥ 
साश्विक्यो वृत्तयो देवास्तामस्योऽसुरसंज्ञकाः ॥ ६६ ॥ 
ग्रजापतित्वप्राप्त्य्थमुपासीनस्य वृत्तयः । 
वागादिजन्या दिविधास्तत्राञ्त्पा एव देवताः ॥ ६७ ॥ 


mannan 


“रया ह? यहांसे अत्ययामेति’ यहांतक श्रुति है। अथे स्पष्ट है और 
भूळ छोककी व्याख्याके समय अति स्पष्ट हो जायगा, इस कारण स्वतन्त्र 
ञ्याख्यानकी आवश्यकता नहीं है ॥१॥ | 

“सात्विक्यो वृत्तयो इत्यादि । मनुष्योंकी चित्तवृत्तियॉ दो प्रकारकी होती 
डे. एक सास्विक ( सत्चगुणप्रचुर), [ सत्त्वगुणका लक्षण दै “सत्त्वं रघु प्रकाशकम्‌? 
( इष्ट हलका तथा प्रकाशक ) और इष्ट सुख--सद्सतूका प्रकाश सात्विक चित्त- 
वृत्तिसे हुआ करता है, इसमें मी न्यूनाधिकभावसे अन्य गुणेकि सम्बन्धसे अनेक 
भेद होते हैं जो शाम प्रसिद्ध हैं। ] ये दी सात्विक वृत्तिय देवशब्दसे विवक्षित है 
और दूसरी तामस । तमोगुणप्रचुर इत्तियां तामस कहलाती हैं, तमोगुणका स्वभाव 
डै-- गुरु (भारी) और आवरण । यही दृत्ति सन्मार्गका प्रायः आच्छादन किया करती 
है और असत्कर्मप्रवृत्तिमें सहायक होती है, इसीरिए आसुर कही जाती है। चित्तकी 
वृत्तियाँ वस्तुतः दो ही प्रकारकी नहीं होतीं, किन्तु एक प्रकार और है जिसको 
राजस कहते हैं, कारण कि सत्त्व, रज और तमके मेदसे अन्तःकरण त्रिगुणात्मक 
है । दो गुणोंका अपचय कर एक गुण उपचित होता है। इपिकारमें जिस गुणका 
उपचय रहता है, इति तदूगुणात्मक कही जाती है, सत्त्वोपचयदशामें सात्त्विक, 
रजकी उपचयदशामै राजस और तमकी उपचयदशामें तामस । 22० पर यहाँ 
दो ही का उपयोग है, इसलिए सात्त्विक और तामस दो ही इत्तियों कही गई 
हैं, राजस न गई ॥ ६६॥ 
| are इत्यादि । प्रजापतित्वरूप फलकी कामनासे प्राणो- 
पासनामें प्रवृत्त साधक की वागादि इन्द्रियजन्य वृत्तियां दो प्रकारकी 
होती हैं, उनमें सात्त्विक दिया स्वर होती हैं वे ही देवता कहलाती हॅ, 
मनुष्य जब कि शुभ काम करनेका सडल्य करता है, तो स्वामा- 
विक तामस चित्तवृत्तियों उसमें बाधा डालनेके छिए विविध प्रकारके 
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देव वृत्त यत्रसाध्यमासुरं सहज ततः। 

देवाः कियन्त एव-स्युरनन्ता असुरा नुणाम्‌ ॥ ६८ ॥ 
अह्मादिस्तम्बपयेन्तलोकेष्वेनसुपासकम । 

यथायथ नयामेति तेऽस्पद्भन्त परस्परम्‌ ॥ ६९ ॥ 
अधोलोकफलेप्वेव प्राकृतासद्धकर्मसु । 
यत्नादासज्ञनीयो$यं पितेत्यासुरनिश्वयः ॥ ७० ॥ 


केश तथा द्रव्यव्यय दिखलाती हैं और फलसिद्धिमें संशय डालकर कर्मीको 
सदा झुमकर्मसे विरत किया करती हैं। देवता असुरोंका जैसे शाश्वतिक 
विरोध है, वैसे ही इन इत्तियोंका मी स्वाभाविक विरोध है, इसीसे इन बृत्तियोंमें 
देव और असुर शब्दका गौण प्रयोग किया गया है ॥ ६७॥ 

।कानीयसा एव देवा ज्यायसा असुरा/ इसमें हेतु कहते हैं--- देवमित्यादि से ॥ 
` दैव चित्तवृत्ति यसे साध्य है, सत्सङ्ग सदागमके परिशीलनसे वह 
प्राप्त होती है, इसीसे स्वरूप होती है और तामस वृत्तिया यलके बिना 
स्वभावतः हुआ करती हैं, इसलिए वे अधिक होती हैं । और यह भी न्यूताधिक 
भावमें हेतु है कि सात्त्विक दृत्तियाँ आरम्मम दुःखद और परिणाममें छुसमद 
होती हैं, इसके ठीक विपरीत आसुर वृत्तियाँ आरम्ममँ अतिसुखप्रद और 
परिणाममें अतिक्लेशप्रद होती हैं, अतः आरम्मकालिक सुखके आसङ्गसे प्रायः 
असंयत आत्मा इन्हीको चाहता है और इनकी उत्पादक सामग्री सदा सब 
जगह सुळम है, इन कारणोंसे देवता गिनतीके योग्य हैं और मनुष्यकी आसुर 
वृत्तियां अनन्त हैं, जिनका परिच्छेद करना असम्भव है ॥ ६८ ॥ 

श्रत्युक्त परस्पर स्पद्धोमें कारण कहते हैं; --'अह्मादि०' इत्यादिसे । 

. देवदृत्तियॉ चाहती हैं. कि प्राणके उपासकको ब्रह्मस्वरूप अथवा ब्रह्मलोकमें 
पहुँचावें और -असुरवृत्तियां चाहती है कि इस उपासकको क्रमशः नीचे गिराते 
गिराते स्थावर योनि तक पहुंचावे, यही परस्पर स्पद्धामे मूल कारण है ॥ ६९ ॥ 

“अधोलोक०? इत्यादि । किस प्रकार पिता यजमानको स्थावरान्त अधो 
छोकमें पहुँचावें, यह विचार कर असुरोंने निश्चय किया कि दृष्टफलक प्राकृतासज्न कमे 
ही इस गतिका मूळ कारण दै, स्वाभाविक विषय अमिलाषामे प्राणियोंकी आसक्ति 
प्राय; होती दै, इन्हीं फेके लिए पुरुष सतत प्रयत्न करता है, विषयभोग- 
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प्राक्रतासङ्गहानेन 'पिताऽ्यं देवसाधनेः । 

उत्क्रष्टव्यो यथाशक्तीत्येवं देवचिकीर्षितम्‌ ॥ ७१ ॥ 
यद्यप्यचेतनत्वेन न स्पद्धन्द्रियबृत्तिषु । 

अथापि तासां साकल्यादेवानां वाऽभिमानिनाम्न ॥ ७२ ॥ 
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फलक जितने कर्म हैं, उनसे उन्नति नहीं हो सकती, किन्तु क्रमशः अधोगति 
ही होती है; इसलिए प्रयल्पूर्वक विषयोंमें आसक्त कर स्वाभाविक ज्ञानकर्म 
में ही इनके मनको लगाना चाहिए, इसीसे हम छोगोंका अमीष्ट सिद्ध होगा । 
पारलौकिक कर्में प्रवृत्ति रोकनेसे ही यह काम पूरा होगा, क्योंकि प्रबृत्ति . 
शीळ पुरुष प्रवृत्तिके बिना क्षणभर स्थिर नहीं रह सकता । यदि पारलौकिक 
कमै न करेगा, तो अवश्य ही उक्त फलवाले कर्मोंका अनुष्ठान करेगा ही, यह 
असुरोंका विचार स्थिर हुआ ॥ ७० ॥ 

'प्राकृतासङ्गहानेन' इत्यादि । इस विषयमें देवताओंका निश्चय सुनिए, 
इन छोगोंने यह विचार किया कि पिताजीको स्वाभाविक प्राप्त ज्ञानकमॉसे 
छुड़ाकर देवभावप्रापक शाख्रीय ज्ञानकमोकि अनुष्ठान भादि द्वारा देवभावम्रासि 
कराकर इनका उत्कर्ष ( उन्नति ) करें, यह देवताओंने अपना कतव्य निश्चित 
किया, इससे यह नहीं समझना चाहिए कि असुरोंका पिताजीपर द्वेष था, देव- 
ताओंके समान उनका मी पिताजीपर प्रेम था, अतएव दोनों: पिताजीका 
उत्कर्ष चाहते थे, परन्तु उतकर्षबुद्धिमँ मतभेद रहा । देवता देवभावप्रासिको 
उत्कर्ष मानते हैं, असुर ढोग स्थावरान्त गतिको ही उत्कष मानते हैं, अथवा 
साधनमें ही मतभेद था । असुर ढोग पिताजीको वतमान समयमें क्षणभर मी 
दुःखी नहीं देखना चाहते थे, किन्तु सतत विषयानन्दसे ममुदित देखना चाहते 
थे और देवता ढोग चाहते थे कि साधनावस्थामें चाहे जितना भी ङ्केश हो 
उनको सहकर सदा सुखमय देवभावकी प्रासिं करनी चाहिए, इसी कारण दोनेसिँ 
स्पद्धी हुईं ॥ ७१ ॥ | 

“यद्यप्यचेतनत्वेन' इत्यादि । 

अक्का--स्पद्धी तो चेतनका धर्म है अचेतन इन्द्रियों कैसे हुई ! 

समाधान- -स्पद्धीसे यहां इृत्तियॉका उद्धव और अभिमव विवक्षित है 
जो अचेतन बत्तियोंका धर्म है। दैवी वृत्तिका उद्धव होता दै, तो आसुरी. च्य 
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यदोङ्कवति शा्रोत्था दैवी ्रचिरथाऽऽसुरम्‌ । 
बढे नश्यत्यशेषेण स देवानां जयो भवेत्‌ ॥ ७३ ॥ 
आसुरी तु यदा सेना कामक्रोधपुरःसरा । 
जम्भतेञ्थ जयं ग्रापुरसुरा देवनाशतः ॥ ७४ ॥ 
वृत्तिका अभिभव होता है और आसुरी इत्तिके उद्भवकालमें (उ अभिमत होता है और आसुरी इतिके उद्भवकालमें दैवी बत्तिका 
अभिभव होता है, यही स्पद्धी है । दैवी इत्तिका उद्भव देवी स्पद्धी दै और 
आसुरी वृत्तिका उद्भव आसुरी इृत्तिकी स्पद्धां दै । 
फिर मी देवताओं और अझुरोके परस्पर पराजयके लिए प्रयत्न और उसमें 
` विश्न करना इत्यादि चेतनधर्मोंकी क्या गति है ! 
इन्द्रियद्चियाँ देव और असुर नहीँ कही गई हैं, किन्तु उनके अभिमानी देवता 
देवता और असुर कहे गये हैं, अतएव प्रेरणाविषयत्वकी उपपत्ति मी होती है । 
इन्द्रियोने वाकूसे कहा कि तुम हम लोगोंकी विजयके लिए औद्वात्र कर्म करो । 
वाकूने उद्वान किया तथा वह प्राणकी उपासना कर अग्न्यादि देवभावको प्राप्त हुई 
इत्यादि आख्यायिकाका अर्थ वागादि इन्द्रियामिमानी देवताओंके तापयसे ही संगत 
हो सकता है, करणस्थानके ्रहणसे यह सब संगत हो जायगा। और भाण्यकारने 
स्पष्ट ही कहा है कि 'वाग्देवतानिवर्त्यमौद्वात्र कर्म’ इत्यादि । 
शङ्का--वागदेवता तो एक ही है, फिर वही देवता और असुर दोनों केसे 
कही जा सकती है। 
समाधान--यद्यपि शुद्ध वाग्‌ देवता एक ही है, किन्तु तत्तत्‌ वृत्तिके भेदसे 
विशिष्ट मेद मान कर दोनों शब्दोंका समयमेदसे प्रयोग हो सकता है । 
शङ्का-जप-मन्त्रसे प्रकाइय जो देवता है, वही प्रकृतमें उपास्य दै, 
वागूदेवता जप-मन्त्रसे प्रकाशय नहीं दै, इसलिए वह उपास्य केसे हो सकती है ! 
समाधान--“असतो मा सद्गमय? इस मन्त्रकी वागूदेवता ही अभिषेय दै 
और यही उद्गीथ देवता है, यह निश्चय कर देवताओंने उद्गीथबुद्विसे वागू- 
देवताकी उपासना की ॥ ७२ ॥ 
ध्यद्वोद्धबति' इत्यादि । जिस समय शाख्रसे प्रकाशित ज्ञानकर्मानुरूप दैवी 
चित्तवृत्ति होती दै, उस समय समस्त असुरोंका बल नष्ट होता है, यही देव- 
ताओंकी विजय है ॥ ७३ ॥ 
. आसुरी तु यदा' इत्यादि । जिस समय काम-क्रोषपुरःसर आसुरी सेनाका 
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स्वाभाविकत्वादासुर्या भूयस्या सेनयाऽदिंताः । 
देवा असुरविध्वसहेतु बुद्या ्यचारयन्‌ ॥ ७५ ॥ 
उपास्योद्गानकत्तोरं जेष्यामो निखिलासुरान्‌ । 
श्रतिः ॥ ते ह वाचमूचुस्त्वन्न उद्गायेति तथेति तेभ्यो वाघुद्गायद्यो 
वाचि भोगस्तं देवेभ्यो आगायद्यत्‌ कल्याणं वदति तदात्मने ते विदुरनेन 
चै न उद्वात्राऽत्येष्यन्तीति तमभिङ्ुत्य पाप्मनाऽविध्यन्‌ स यः स पाप्मा 
यदेवेदमप्रतिरूपं वदति स एव स पाप्मा ॥ २॥ 


इति मत्वा वाचमादौ कतृत्वेनाऽत्न वत्रिरे ॥ ७६ ॥ 


MS लमा 
प्रादुभीव होता है, उस समय देवबृत्तियोकि विनाशसे असुरोंकी विजय होती दै । 
कामादिसाधनपरायण मी पुरुष कमी कमी शुभ कर्म करता ही है, अतः 
न्यूनाधिकभावसे दोनोंकी जय-पराजय ' होती रही । काम-क्रोधादि प्रायः 
पुरुषको गर्हित कर्मे प्रवृत्त करते हँ, इसलिए आसुर बढ कहे जाते हैं ॥७३॥ 

(स्वाभाविक? इत्यादि । आसुरी इपियां स्वाभाविक ज्ञान कर्ससे उत्पन्न 
होनेके कारण संख्याम अधिक रहती हैं और ४ शाखीय ज्ञानकर्मसे उत्पन्न 
देवी बृत्तियां संख्यामें न्यून रहती हैं यह सर्वाचुभवसिद्ध है। अधिकसे 
न्युनकी पराजय समान बल्वालोमें देखी ही जाती है, अतः प्रकृतमें मी दैवी दृत्तियोने 
अधिक समय तक आसुरी वृत्तियोंसे अपनी पराजय देख कर अझुरोंके विनाशके 
कारणका मनसे- बुद्धिसे- विचार किया। विचारपूर्वक कार्य करनेसे अभीष्ट 

थ ती ही दै ॥ ७५ ॥ 
yn डि निर्देश करते हैं-(उपास्योद्गानकतोरम्‌ इत्यादिसे । 
उद्वानके कतीकी उपासना कर संपूर्ण असुरोंका करेंगे । 

“ चम्‌? इत्यादिसे “स पाप्मा' यहांतक श्रु 

जाता । यह निश्चय कर किउद्वान ज्योतिष्टोमका हे. पा 
यह तै हुआ कि हम कोग ज्योतिष्टोम याग कर और उसमें pes ws 
डिए ऐसे उद्वाताका वरण करें कि जिसके औठ्वात्र कमसे हम रोग ळक 
स्वरूपको प्राप्त कर सकें 'आत्मने यजमानाय वार्य कास कामयते तमाग ३ 
श्रुतिसे उद्वाताके औद्वात्र कमेसे यजमानकी अभीष्टसिद्धि होती है, ण > 
कहा गया है । उद्गाताके बिषयमे यह तै हुआ कि वाग्देवता उद्गातृकगर्म । 
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यत्त लोकेऽत्र कत्तत्व॑ वागादिद्वारमात्मनः 
ईक्ष्यते तदविद्योत्थ निरविद्ये निषेधतः ॥ ७७-॥ 


है, इसलिए इस कामके ढिए उन्हींका बरण किया जाय । सब देवताओंने 
सबंसम्मतिसे यह निश्चय कर ज्योतिष्टोम यागके अङ्गभुत ओद्वात्र कर्मके 
संपादनके लिए वाग्‌ देवताका वरण किया । 

“यज्ञ॒ लोके$त्र' इत्यादि । 

शङ्का--'ते ह वाचम्‌” इत्यादि अर्थेवादवाक्य वागादिगत उद्गानादि- 
ध्यवहारको कहता है, किन्तु उद्गान आदिमं वागू आदि करण हैं कर्ता नहीं, 
आत्मा निष्क्रिय अतएव कूटस्थ है, वह कर्ता हो नहीं सकता, फिर उदूगानकर्ता 
आप किसको कहते हो ! 

समाधान--यह ठीक है कि कूटस्थ आत्मा कतो नहीं है और उससे अतिरिक्त 
चेतनान्तर है नहीं, जिसको वस्तुतः कर्ता कहें, किन्तु जाम्रत्कारमें आत्मामें कतू- 
त्वादिकी प्रतीति होती है और सुषुप्तिकालमें उक्त प्रतीति नहीं होती, इसलिए अन्वय 
और व्यतिरेक द्वारा विचार करनेपर यह निश्चय होता है कि आत्मामें वास्तविक 
कतृत्वादि धमं नहीं है, किन्तु वागाद्युपाधिसे आत्मामें कतृत्व है। वागादि 
स्वयस्‌ आविधिक हैं, इसलिए तजान्य कतृत्वादि अविद्याशुन्य नित्यमुक्त 
परमात्मासें नहीं हो सकता; क्योंकि "नेह नानास्ति किञ्चन? इत्यादि श्रुतियों द्वारा 
परमात्मामें सकल धर्मोके अभावका बोधन किया गया है, अतः अविद्याकार्य 
वागादि उपाधि द्वारा आस्मामें आरोपित हैं, अतएव लौकिक और वैदिक 
कतेत्वादिव्यवहार अन्नमयाधिकारमें अनात्मा मनका धर्म कहा गया है । मनका 
त[दात्म्याध्यास आतमामें है, इसलिए मनोध्मका आत्मामें, व्यवहारदशामें, भान 
मानकर आत्मा कती है, ऐसा संसारीको अनुभव होता है। तदनुसार ही आत्मा 
कती है, ऐसा अविवेकसे कहा जाता है । 

शङ्का--आत्मा कूटस्थ होनेसे कतृत्वादिका धर्मी नहीं है, यह ठीक है, 
किन्तु जीवमें वास्तविक कर्तृत्वादि धर्म माननेमें क्या हानि है ? 

समाधान- हानि यह है कि एक कतूत्वादिशन्य आत्मा और दूसरा 
कतृत्वादिधमविशिष्ट आत्मा, इस प्रकार दो आत्माओंके माननेसे अद्वैतहानि 
स्पष्ट दै । "एकमेवाद्वितीयम्‌, “नान्योऽतोस्ति द्रष्टा' इत्यादि श्रुतियोंसे आमैकख- 
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जीवस्य तमसेवेद देहाद्यनुविधानतः । 
कूटस्थात्मातिरेकेण रूपमन्यन्न-लभ्यते ॥ ७८॥ 


CET) 


वाद ही वेदान्तियोंको अभिमत हे और आरोपित कतृत्वादिसे सांसारिक और 
बैदिक व्यवहारकी उपपत्ति हो जाती है ॥७७॥ 


यही कहते हैं--“जीवस्य तमसैवेह' इत्यादिसे । 


अविद्यावच्छिन्न चैतन्य जीव. कहलाता है, अतएव वह देदेन्द्रिया्नुविधायी 

है। देहके कश होनेपर तथा श्यामादि गुणविशिष्ट होनेपर देही अपनेको 
कृश तथा श्याम मानता है, एवमिन्द्रियादिके धर्म मूकत्व, वधिरत्व आदिको अपना 
धर्मे मानकर मैं सूक हूँ, वधिर हूँ, इत्यादि व्यवहार करता है । तथा बाह्य 
स्त्री, पुत्र आदिके साकल्य और वैकल्यका आत्मामें व्यवहार करता है । ये व्यवहार 
आत्मगत होनेपर मी वस्तुतः आत्मवृत्तिधमेनिमित्तक नहीं हैं, यह 
नेयायिकादि दार्शनिक मानते ही हें । अन्यथा मूतचेतन्यवादकी प्राप्ति हो 
जायगी, जो श्रुतिविरुद्ध है । अब आप स्वयं विचारकर देखिए कि कतृत्व आदि 
मी आत्मामें आरोपित दै या वास्तविक है ? सुषुप्ति अवस्थामें तो आत्मा रहता 
ही है, किन्तु कत्व आदि धमाका भान नहीं होता, क्योंकि उस अवस्थामें जीव 
त्रह्मत्वरूपापन्न हो जाता है, अतएव देहादिके धर्मोका अनुविधायी नहीं हो सकता। 
यदि जीवात्माको कूटस्थ आसस्वरूपसे अतिरिक्त अतएव वस्तुतः कठृल्वादि- 
धर्मविशिष्ट मानते हो, तो आत्मामें उस काल्में मी कतृत्व आदि घर्मका भान होना 
चाहिए, पर होता नहीं है, इसलिए कूटस्य आत्मासे अतिरिक्त जीव पदार्थ नहीं हे, 
किन्तु शुद्ध अहमचैतन्य ही अविद्योपाधिक जीवशब्दका अर्थ है। अविद्याजन्य 
कृत्व आदिका अविद्यासे आरोप कर अपनेको कर्ता मानता है। अतएव 
“व्यायतीव लेछायतीवः इन श्रुतिवाक्योंमें इवशब्दका प्रयोग आया है । 
इवशब्दसे यह स्वीकार किया जाता है कि वास्तविक ध्यान आदि आत्मामें 
` नहीं है, अतएव ध्यानकर्तृत्व आदि मी-नहीं है; किन्तु अज्ञानसे, नौकाके चलनेपर 
तटस्थित वृक्ष चलते हैं, इस प्रतीतिके समान, मनके कठेखसे आसाम कृत्व 
आदिकी प्रतीति होती दै । इस विपयका अन्यत्र विस्तारसे मतिपादन क्रिया गया 
है, अतः विस्तारभयसे यहाँ अधिक नहीं कहा ॥ ७८ ॥ 


| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
1 
॥ 
| 
| 
4 
1 
| 
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वाकर्वत्वमतः सिद्धमुदगायदियं च वाक्‌ । 
कल्याणोच्चारण कीविईयमुद्वानतो भवेत्‌ ॥ ७९ ॥ 
कीर्चि निखिलदेवेभ्यो दत्ता कल्याणभाषणस्‌ । 
स्वार्थ जग्राह तत्सर्वमविदनसुरास्तदा ॥ ८० ॥ 


अर्थवादरूप आख्यायिकाका तात्यय कहकर 'तेभ्यो वागुदगायत्‌? इसका अर्थ 
करते हैं---वाकुकतृत्वमतः इत्यादिसे । 

पूर्वोक्त रीतिसे वाकूमें कर्तृत्व सिद्ध हुआ । अभिप्राय यह है कि वाकूसे 
बाकूकरण ( तदमिव्यज्ञक ) कण्ठ, ओष्ठ आदि स्थान विवक्षित नहीं हैं, किन्तु 
वागभिमानी देवताका अहण है, यह पूर्वमें सिद्ध कर चुके हैं । इसलिए उच्चारण 
क्त्व धर्म उक्त देवतामें है, इसमें सन्देहका लेश भी नहीं है । अतः वागूने 
उद्गान किया, यह अथै निष्पन्न हुआ । फल कहते हैं--कीर्ति और कल्याणो- 
चारण दो फूछ उद्गानसे होते हैं। यह उद्गान याजमान ( यजमानफलक ) 
और आर्लिज्य ( उद्गातृफलक ) होता है । पवमानमें तीन रतोत्रोंसे यजमानके 
फलके लिए गान किया जाता दे और नौ स्तोत्रोसे अपने फलके लिए, 'आत्मने 
यजमानाय वा? इत्यादि श्रुति ही इस फल-विभागमें प्रमाण है ॥ ७९ ॥ 

“कीर्ति निखिल०” इत्यादि । वाकूने कीर्तिरूप सम्पूर्ण फक यजमानस्थानापन्न 
इन्द्रियदेवताओंको देकर कश्याणभाषणरूप फर अपने लिए रक्खा । 
उस समय असुर छोग देवताओंका अभिमाय समझ गये । तात्पर्य यह है कि 
कल्याणवदन--व्याकरण आदि शाखके अनुसार जिन वर्णोंका जो स्थान है, कण्ठ) 
मूरद्वादि उन स्थानेसि उन वर्णौंका और दुतत्व आदि दोषोंसे रहित जो उचारण 
होता है, उसको कश्याणवदन कहते हैं अर्थात्‌ परिशुद्ध उच्चारण । यह अपने छिए 
ही है, क्योंकि श्रोत्र आदि अन्य इन्द्रियां शब्दका उचारण ही नहीं कर सकतीं, 
परिशुद्ध उच्चारण तो दूर रहा, इसलिए यह फळ केवळ आर्लिज्य ही है । अब 
यजमानगामी फक कहते हैं--कल्याणवदनजन्य जो कीर्तिरूप फळ है, 


वह सब यजमानमूत इन्द्रियोंका है। परिशुद्ध शब्दके प्रयोगसे जो प्रयोक्ताकी स्तुति . 


होती है, वह शरीरेन्द्रियविशिष्ट आस्माकी होती है । आदर, सत्कार सब 
ईन्द्रियांका समान ही होता है, इसलिए यह फल सवसाधारण है । जिस समय 
वागूने उदूगान किया, उस समय उदूगातूरूपसे उपास्यमान वाग्रूपसे असुरोंके 
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उद्घातारयुपास्यैन देवा! कल्याणवादिनम्‌ । 
जेष्यन्त्यस्मानिति भयादंविध्यन्नसुरा अग्नुम्‌ ॥ ८१ ॥ 
आसद्भशसत्रविद्धेयं वाकंर्याणाभिमानभाक्‌ । 
असभ्यानृतवीभत्सायुक्त वक्यवद्या सती ॥ ८२ ॥ 


अविवेकपूर्वक काम, क्रोध आदि बळका निरास होनेसे असुरोंने अपनेको कमजोर 
अतएव स्वाभाविक ज्ञानकर्मसे प्रच्युत होते देख देवताओंका अभिप्राय समझ 
लिया कि देवता हम छोगोंका विनाश कर अपनी उन्नति चाहते हैं ॥८०॥ 
“द्गातारमुपास्थेन! इत्यादि । देवता कर्याणवादिनी उद्गातृवाग्‌ 
इन्द्रियकी उपासना कर इम असुरोंपर विजय करेंगे, इस भयसे असुरोने वागू 
इन्द्रियको पापसे विद्ध किया । भावार्थ यह है कि काम, क्रोध आदि रूप सवबळका 
हास देखकर--ज्ञानसे अज्ञानका नाश कर वागादि इन्द्रियां अग्न्यादि देवस्वरूपापन्न 
हो जायगी और हम छोगोंका अस्तित्व ही न रह सकेगा, इसलिए प्रकृत 
कर्ममें विन्न डालकर देवताओंका पराभव करना चाहिए--असुरोंने यह 
परामश किया । “यत्‌ कल्याण तदात्मने! इत्यादि श्रुतिसे असुरोंको देवताओंके 
अभिमायको जाननेके ढिङ्गका स्पष्ट निर्देश दै, अर्थात्‌ कल्याणवदनसे अपने 
स्वरूपको प्राप्त करेंगे, अतः विषयासङ्गछक्षण पापसे वाग्‌ इन्द्रियो विद्ध 
किया ॥ ८१ ॥ 
(आसङ्गशस्रविद्देय' इत्यादि । आसन्गस्वरूप शस्रसे वाग्‌ विद्ध हुई, 
अतः कश्याणामिमानिनी होनेपर मी विवश होकर असभ्य ( अइळीछ ), अनृत 
( मिथ्या ), वीभत्स घृणाजनक और अयुक्त शब्दोंका प्रयोग करती है । प्रकृतमें 
पापविद्ध होकर वागादि इन्द्रियोंने वैदिक कर्मोका त्याग कर दिया । 
शङ्खा--उपास्यमान वागादि इन्दरियोंको यदि आप असुरविनाशक मानते 
| हैं, तो वे पापविद्ध होनेसे वैदिक कोके अनुष्ठानसे विरत क्यों हुई £ 
| समाधान--प्राणसे अतिरिक्त वाग्‌ आदि इन्दरियोमें असुरविनाशकी सामथ्ये | 
| नहीं है, क्योंकि तत्‌-तत्‌ अविष्ठानतादाल्यके अभिमाने वे मी अज्ञान 
असुरोंके समान ही हँ । के 
शङ्का---प्रजापतिकी प्रजामें पापसंबन्ध केसे हुआ: कारणके गुण ही | 
का्यमें देखे जाते हैं, अन्यथा असतूकार्यवादकी आपत्ति हो जायगी | यह | 
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पूर्वजन्मन्यभूदेतदवच्मानम्रजापतेः । 

अतस्तत्सृष्टजीवानां वाचि दोषोऽयमीक्ष्यते ॥ ८३ ॥ | 
दूसरी बात है कि कारणमें अनभिव्यक्त धर्मोकी कार्यमें अभिब्यक्ति होती है। 
कार्यमें इष्ट गुण किसी मी अवस्थामै कारणमें माने जाते हैं । प्रकृतमें परिशुद्ध 
प्रजापति पापकी संभावना नहीं है ॥ ८२ ॥ 

“पूर्व॑जन्मन्यभूदेतत इत्यादि । यद्यपि वर्तमान समयमें प्रजापतिसे कोई 
पाप नहीं हुआ, इसलिए इस जन्मके पापोंका उनमें संभव नहीं है, यह सत्य है; 
तथापि पूर्व जन्ममें जो भोगावशिष्ट पाप रह गये हैं, उनका सम्बन्ध प्रजापतिमे 
माना जाता है, जैसे अभुक्त पुण्यके अवशिष्ट रहनेसे 'तदनुसार प्रजापतिको 
जन्म लेना पड़ा, इसमें कोई विवाद नहीं है, वैसे ही अभुक्त पापोंका मी समावेश 
प्रजापतिमें माना जाता है, अतएव उनकी प्रजाओंमें पुण्य और पाप दोनोंका सम्बन्ध 
रहता है। उपपद्यमान प्रजाओंके अदृष्टविरोषसे अवान्तर उत्कषोपकर्षमें कोई 
आपत्ति नहीं है। इस सिद्धान्तको मानकर कहते हैँ- वर्तमान प्रजाप्रतिके पूर्वजन्ममें 
पाप था, इसलिए उससे सुष्ट जीबॉकी वाणीमें पाप दोष देखते हैं अर्थात्‌ जीवोंमें 
तो पाप है ही, उसका अपाप नहीं किया जा सकता है । प्रजापतिमें पाप है या 
नहीँ £ इसका निर्णय प्रत्यक्षसे तो हो नहीं सकता, किन्तु अनुमानसे यह मान 
सकते हैं कि उनमें पाप था । अनुमान इस प्रकार है--“विमतं पापादिपूर्वेकम्‌ , 
प्रतिकूरुघीविषयत्वात्‌ , दुःखवत्‌ , तचच कारणपूर्वकम्‌ कार्यत्वात्‌ , घटवत्‌, अनृत 
आदिका भाषण, वैदिक स्वकर्मका त्याग पापादिपूर्वेक है, प्रतिकूल ज्ञानविषय होनेसे, 
जो प्रतिकूल ज्ञानविषय होता है, वह पापपूवेक होता है, जैसे दुःख । और प्रजागत 
पाप कारणपूर्वक है, कार्य होनेसे, जेसे कार्य घटादि सूक्ष्मरूपसे सवकारण स्रतिकामें 
रहते हैं, अतएव उसीसे उत्पन्न होते हैं वैसे ही पाप भी प्रजाओंमें दष्ट है, अतः 
प्रजाकारण प्रजापति में सूक्ष्मरूपसे अवश्य रहता है, यह सिद्ध होता है । 

शङ्का प्रजामँ अनृत आदि कार्य प्रत्यक्ष है, इसलिए उनमें पाप मानना ठीक ही 
है । प्रजापतिमें तो पाप-कार्य नहीं देखे जाते, फिर उनमें पापकी कलपना करना अनु- 
चित है । उक्त कार्यढिङ्गक अनुमानसे कारणमान्रकी सिद्धि इष्ट है, न कि कार्योमे 
इष्ट अशेष धर्मोकी कारणमें सिद्धि, अन्यथा परमात्ममूछक ही संसार सबके 
मतसे माना जाता है इस कारण हिंरण्यगर्भेके समान उसके कारण अव्यक्तादि 
दवारा परमातमामें भी पापसंसगे कह सकते हो, जो सर्वथा अनुचित है । 
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ANS 


क्षतिः ॥ अथ ह प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तेभ्यः प्राण उदगायद्यः 
प्राणे भोगस्तं देवेभ्य आगायद्यत्कल्याणं जिघति तदात्मने ते विदुरनेन 
चै न उद्गात्राऽत्येष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाऽविध्यन्‌ स यः स पाप्मा 
यदेवेदमग्रतिरूप जिघ्रति स एव स पाप्मा ॥ ३॥ 

अथ ह चक्षुरुचुस्त्वन्न उद्गायेति तथेति तेभ्यश्चक्नुरुदगायचश्रक्षुपि 


समाधान--*आत्मा अपहतपाप्मा’ इत्यादि श्रुति ही परमासमामें सर्वथा 


पापके अभावका बोधन करती है । 'नरशिरःशुचित्वानुमान' के समान उक्तानुमान 
आगमविरुद्ध दोनेसे आमास है, अतः प्रमाण नहीं है । 

शङ्का- “न ह वै देवान्‌ पापं गच्छति’ इस अ्तिसे देवताओंमें मी पापका 
अभाव स्पष्टरूपसे सिद्ध है, फिर प्रजापतिमें मी उक्त अनुमानसे पाप सिद्ध नहीं 
हो सकता । 

समाधान--फलावस्थामें पाप नहीं दै, किन्तु यजमानावस्थामें पाप अवश्य था, 
क्योंकि श्रुति कहती है कि “न वै सशरीरस्य सतः प्रियाम्रिययोरपहतिरस्ति’ अर्थात्‌ 
शरीरसद्भावदशाम पुण्य और पापका सम्बन्ध नहीं छूट सकता । ये ही तो शरीरके 
सम्बन्धम कारण माने जाते हैं । इनकी निवृत्तिसे ही शरीरसंबन्ध निवृत्त होता है । 
प्रारब्ध, सञ्चित आदिके मेदसे कर्म अनेक प्रकारके होते हैं, उनका विशेषरूपे 
निरूपण, विस्तारमयसे, यहां नहीं करते हैं। सारांश यह दै कि प्रजापतिकी वाणीमें 
असुरोंने जो पापका निक्षेप किया था, वही पाप प्रजापतिके कार्य प्रजावरीमें 
अनृतवद्नादि ढिङ्गसे जाना जाता है । नाचते वदेत्‌? इत्यादि शाखनिषिद्ध अनृत- 
वदनादि जो मजामें देखते हैं, वे ही प्रजापतिमें भी पापके अनुमापक हैं ॥ ८३ ॥' 

“अथ ह प्राणमूचुः’ इत्यादि । 'जिम्रति' इस ङ्ङ प्रतं प्राणशब्द घाणका 
वाची है । प्राणसे इन्द्रियोंने कहा कि हमारी विजयके लिए तुम उदूगान करो । 
उनके लिए प्राणने उद्गान किया, जो प्रणमें भोग होता दै, वह उनके लिए दिया 
और जो कल्याणगन्धका ग्रहण करता है सो अपने लिए रक्खा । असुरोंने समझा 
कि इस उदूगातासे देवगण हमारा अतिक्रमण ( पराजय ) करेंगे, इस कारण अझुरोने 
उपस्थित होकर प्राणको पापसे विद्ध किया, वही यह पाप दै, जो अनुचित 
गन्धका भी अहण करता है, वही यह पाप दै ॥ २ ॥ 

(अथ ह चक्षुरूचुःः इत्यादि। प्राणको पापविद्ध देखकर देवताओंने माणसे 
निरास होकर चक्षुसे कहा कि तुम उद्गान करो, उनकी कामनाके लिए चक्षुने उद्गान 
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भोगस्तं देवेभ्य आगायद्यत्कल्याण पश्यति तदात्मने ते विदुरनेन चे 
न उद्वात्राऽत्वेषयन्तीति तमभिद्ुत्य पाप्मनाऽविध्यन्‌ स यः स पाप्मा 
यदेवमप्रतिरूपं पश्यति स एव स पाप्मा ॥ ४ ॥ 

अथ ह श्रोत्रमूचुः त्वन्न उद्गायेति तथेति तेभ्यः श्रत्रश्द्गायद्यः 
श्रोत्रे भोगस्तं देवेभ्य आगायद्यत्कल्याण ९ श्रुणोति तदात्मने ते विदुरनेन 
बैन उद्वात्राऽत्येष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाऽविध्यन्स यः स पाप्मा 

यदेवेदमग्रतिरूपर शृणोति स एव स पाप्मा ॥ ५ ॥ 

अथ इ मन उचुस्त्वन्न उद्गायेति तथेति तेभ्यो मन उदगायद्यो 
मनसि भोगस्तं देवेभ्य आगायद्यत्कल्याणश सङ्कल्पयति तदात्मने ते 
विदुरनेन बै न उद्वत्रऽतयेष्यन्तीति तममिद्ठत्य पाप्मनाऽविध्यन्स यः 
स पाप्मा यदेवेदमग्रतिरूप४ सङ्कर्पयति स एव स पाप्मेवञ्च खल्वेता 
देवताः पाप्ममिरुपासुजन्नवमेनाः पाप्मनाऽविध्यन्‌ ॥ ६ ॥ 
75 0.) SN SS... 
किया, जो चक्षुमे भोग है, वह देवताओंके छिए गाया और जो कल्याण देखता है 
सो अपने लिए । असुरोंने समझा कि इस उद्गातासे देवगण हम छोगोंका अति- 
क्रमण करेंगे, इस कारण असुरेनि पहुँचकर चक्षुको पापसे विद्ध किया, वही 
यह पाप दै, जो चक्षु अम्रियको भी देखता है, वही यह पाप है ॥ ४ ॥ 

(अथ ह श्रोत्रम्‌! इत्यादि । अर्थ पूर्वदत्‌ है, वाक्‌ कर्मेन्द्रियमात्रमै उपलक्षण है, 
एवं चक्षु अनुक्त ज्ञानेन्द्रियोंमें उपलक्षण है। सारांश यह है कि क्रमशः कर्मेन्द्रिय 
और ज्ञानेन्द्रियोसे उक्त कम करनेको कहा गया और वे सब उक्त रीतिसे क्रमशः 
उक्त कार्यमें असफल होती गई ॥ ५॥ 

“अथ ह मन उचुः इत्यादि । उक्त रीतिसे मन भी पापविद्ध हुआ | देव- 
ताओंको यह निश्चय था कि उद्गीथमंत्रके निवतेक तथा उद्गीथमन्त्रसे प्रकाश्य 
प्राणादि देवता हैं, किन्तु परीक्षासे यह सिद्ध हुआ कि वे न तो उद्गीथकी निर्देति 
ही में समर्थ हैं और न तम्मन्त्रप्रकाश्य ही हैं, कारण कि विशेष विशेष कल्याणकारी 
विषयोंमें स्वाथपरतारूप आसक्तिदोषसे आसुर पापसे विद्ध हैं, अतएव उक्त मन्त्र- 
प्रकाइय मी नहीं हैं और व्यापक मी नहीं हैं । कुछ इन्द्रियोंका तो नाम आया है, 
कुछका नहीं आया, इसलिए यह अम ठीक नहीं है कि जिनका नाम श्रुतिमें आया 
है, उन्हीं इन्द्रियोंकी परीक्षा हुई है, शेष इन्द्रियोंकी परीक्षा नहीं हुई दै, अतः 


000. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


तृतीय ब्राह्मण ] भाषाचुवादसहित ७९१ 


~ 


NANA ANN ANA me 
00 “5 000 ति तर FANN Ne Pon “ 


क्रमेणाऽन्येन्द्रियाण्येवं विद्धा प्राण मुखस्थितम्‌ । 
विव्यत्सन्तोऽसुरा नष्टाः पाषाणक्षिप्तोष्टवत्‌ ॥ ८४ ॥ 
श्रुति; ॥ अथ हेममासन्य प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य 
एष प्राण उदगायत्‌ ते विदुरनेनेवो हात्राऽत्येष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाऽ- 
विव्यत्सन्‌ स यथाऽइमानमृत्वा लोष्टो विध्वश्सेतेवश्हेव विध्वश्समाना 


विष्वश्चो विनेशुस्ततो देवा अभवन्‌ पराऽसुरा भवत्यात्मना परास्य 
ह्विपन्भ्रातव्यो भवति य एवं वेद ॥ ७॥ 


सब इन्द्रियोके विषयमें यह निर्णय लागू नहीं है, उपलक्षणतया नाम निर्देश 
हुआ है, इसी प्रकार सब इन्द्रियोंकी परीक्षा हुई दै, इसलिए यह निर्णय 
सब इन्द्रियोंकि विषयमै साधारण है ॥ ६ ॥ 

'क्रमेणाऽन्येर्दरियाण्येवः इत्यादि । असुर कोगोंने क्रमसे इन्द्रियोंका 
वेधन कर सुखस्थित प्राणका वेधन करनेकी इच्छा की, किन्तु इस 
बार पाषाणक्षिप्त लोष्टके समान वे स्वयं नष्ट हो गये, इसका व्याख्यान 
पूर्वमें हो चुका है, इसलिए विशेष कहनेकी आवश्यकता नहीं है ॥८४॥ 

«अथ हेममासन्यम्‌' इत्यादि। आस्यमें दोनेवाले---आस्यसंचारी--आणको 
आसन्य कहते हैं, उसके प्रति कहा गया कि तुम हमारे लिए उदुंगान करो । प्राणने 
उक्त प्रार्थना स्वीकार कर उद्गान किया । असुरोने पूर्ववत्‌ प्राणका वेधन करनेकी 
इच्छा की । इसपर श्रुति दृष्टान्त देती दै--स यथा इत्यादिसे । जैंसे मिट्टीका 
ढेळा पत्थरको प्राप्तकर नष्ट होता है वैसे ही असुर छिन्नभिन्न होते हुए नष्ट हो 
गये । इससे देवता अपने परिच्छेदामिमानकी निवृत्ति होनेपर शास्रोक्त अपने-अपने 
अग्न्यादिमावको प्राप्त हुए और प्रतिपक्षी अधुर नष्ट हो गये । न. 

एवंविध प्राणके उपासकका फळ कहते हैं--'भवति' इत्यादिसे । जेसे पूर्व 
कहपमें सूत्रपदप्नाप्िकामुक कोई यजमान तामसवृत्तिकी निवृत्तिके लिए वागादि 
देवताओंकी परीक्षा कर- वे आसन्गरूप पापदोषसे जप-मन्जमकाइय देवता नहीं 
हैं, अतः प्राधान्यसे उपास्य मी नहीं हैं, यह निश्चय कर--दोषसे असंस्पृष् 


मुख्य प्राणी आत्मत्वेव उपासना कर आध्यात्मिक पिण्डपरिच्छेदके अभि | 


मानका त्यागकर उक्त वैराजपदको प्राप्त हुआ, वैसे ही जो कोई पूर्व 


यजमानके समान शुद्ध प्राणकी उपासना करता है, वह विराद्सवरूप हो जाता है । 
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यदप्यन्नादनं देहधारणं चेति तद्ढ्यम्‌ । 
मुख्यप्राणेन कर्तव्य सर्वार्थे स्यात्तथापि तत्‌ ॥ ८५ ॥ 
स्वाथ आसङ्गविषयो नास्ति कथ्रिदतोञ्सुरः । 
अप्रधृष्या विशुद्धेयमभ्यारोहस्य देवता ॥ ८६ ॥ 
शरुतिः ॥ ते होचुः क्क जु सोऽभूद्यो न इत्थमसक्तेत्ययमास्येञ्न्तरिति 
सोऽयास्य आजङ्गिरसोऽङ्घानाशहि रसः ॥ ८ ॥ 


और प्रजापति हदोनेमें प्रतिबन्धकमूत आसङ्गखक्षण पाप, जो आतृब्यश्चु 
कहा जाता है, वह पराजित होता है। लोकमें कोई शज्जुकुरुमै उत्पन्न 
होकर मी शत्रुता नहीं करता, किन्तु यह पाप सकल पुरुषार्थका विघातक होनेसे 
शत्रु ही है और इस पापका नाश हो जाता है ॥ ७॥ 

“यद्प्यन्नादनम्‌' इत्यादि । यद्यपि वागादिके समान प्राणने भी अपने 
लिए अन्नादिका आगान किया, तथापि अन्नादि केवळ उसका स्वार्थ नहीं है, 
किन्तु स्वार्थ दै । .अन्ना्के बिना किसी इन्द्रियकी स्थिति नहीं हो सकती, 
जो आगे सुस्पष्ट तथा अनुभवसिद्ध है, इसलिए प्राण आसङ्गछक्षण पापसे 
विद्ध नहीं हुआ ॥ ८५ ॥ 

“स्वार्थ आसङ्गविषयो' इत्यादि । प्राणका आगाम केवळ स्वार्थविषयक 
मही हुआ, इसलिए प्राण देवता असुरोंसे प्रधृष्य नहीं हुआ, अर्थात्‌ उक्त देवताको 
असुर पापविद्ध नहीं कर सके, इसलिए यही विशुद्ध तथा अभ्यारोहका देवता 
है, ऐसा देवताओंने निर्णय किया ॥ ८६ ॥ 

ते होचु/ इत्यादि । इप्सित पदकी प्राप्तिके अनन्तर देवताओंने उक्त 
स्थान प्रासिमें परम सहायक प्राणका स्मरण किया, जैसा कि छोकमें हुआ 
करता है । वह महापुरुष कहाँ है, जिसने हम छोगोंको अभीष्ट स्थानपर 
पहुँचाया । परामशके अनन्तर यह ते हुआ कि वह मुखके मीतर है, इसलिए 
अयास्य और आङ्गिरस मी कहलाता है, उसके आङ्गिस कहरानेमें यह मी 
हेतु है कि वही सब अङ्गोका रस है, क्योंकि उसके वियोगसे अङ्ग सूख जाते 
हैं। यह छोकमें प्रसिद्ध है कि जिस अङ्गमें घाणका संचार नहीं होता, 
वह सुख जाता दै, प्राणके द्वारा ही सब अङ्गोमें अन्नरसक्ता संचार 


होता है ॥ ८ ॥ 
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सा वा एषा देवता दूर्नाम दूर£ह्यस्या सृत्युदू्‌रश ह वा अस्मान्मू- 
स्युभैवति य एवं वेद्‌ ॥ ९ ॥ 
सा वा एषा देवतेतासां देवतानां पाप्मानं मृत्युमपहत्य यत्रासां 
दिशामन्तस्तद्वमयाञ्चकार तदासां पाप्मनो विन्यदधात्‌ तस्मान्न जनमिया- 
न्रान्तमियाननत्पाप्मानं सृत्युमन्ववायानीति ॥ १० ॥ 
उपास्यमाना सा देवैस्तत्पापं ध्यानवर्जिते । 
जने तदीये देशे च न्यक्षिपत्तौ विवजयेत्‌ ॥ ८७ ॥ 


“सा वा एषा' इत्यादि । वही यह प्राण देवता दूनीमसे कहा जाता 
है, क्योंकि मृत्यु इस देवतासे दुर रहती दै, अर्थुतु मृत्युका संबन्ध 
इस देवताके साथ नहीं है और जो इस देवताकी उपासना करता 
है, वह भी मृयुसे दूर रहता है अर्थात्‌ उसके साथ मी मृत्युका संबन्ध 
नहीं होता ॥ ९ ॥ 

“सा वा एपा इत्यादि । उसी इस उपास्यमान प्राण देवताने उपासक 
वागादि देवताओंकी पापरूप मृत्युको देवताओंसे प्रथक्‌ कर दिशाओंके अन्तमें 
पहुँचा दिया, वहींपर इन देवोंके पापको रख दिया । इस कारण स्मृत्याचार- 
रहित जनमें और दिगन्तमें न जाय, अन्यथा सृत्युलक्षण पापके साथ संबन्ध हो 
जायगा, अर्थात्‌ उक्त जनोसे न संभाषण करे और न तदाश्रित देशमें 
जाय ॥ १० ॥ 

“उपास्यमानाः इत्यादि । देवताओंसे उपास्यमान प्राण देवताने उपासकके 
पापोंको ध्यान-( माणध्यान ) शुन्य जन और तदधिष्ठित देशमै ( दिगन्तमें ) 
छोड़ा, इसलिए उन जनों और उनके देशोंका उपासक त्याग करें । 

शङ्का--दिशामन्त्रसे प्रसिद्ध दिगन्त क्यों नहीं कहते ! 

समाधान--आकाश अनन्त है, आकाश ही में दिग्‌का व्यवहार होता है, 
अनन्तका अन्त असंभव है, अतः उक्त शब्दसे मध्यदेशान्तका ग्रहण ही 
प्रकृतमें विवक्षित है । 

शक्का- हिमवदिन्ध्ययोमध्ये यत्मागू विनशनादपि । 

प्रत्यगेव प्रयागा मध्यदेशः प्रकीर्तितः ॥' 
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मध्यदेशका ग्रहण क्यों न किया जाय £ 

समाधान--ऐसा कहनेसे मध्यदेशसे अतिरिक्त देशमात्र' पापीयान्‌ है, 
यह प्रतीत होगा, सो अनुचित दै; क्योंकि यह प्रामाणिकप्रसिद्धिसे विरुद्ध 
है। शाखप्रसिद्ध अनिन्दित आचारसे संस्कृत चित्तवाले मनुष्योंकी निवासभूमि 
मध्यदेश प्रसिद्ध है । मध्यदेशमें मी जो भाग अन्त्यजादिका आश्रय है, वह 
पापीयान्‌ ही समझा जाता है, इसलिए उक्त बिचारवाले मनुष्य और तदाश्रित 
देशकी अपेक्षासे इतर जन ( अन्त्यजादि जन ) और दिगन्त ( तदाश्रित देश ) 
ही हेयरूपसे विवक्षित है । 

शङ्का--तो क्या मध्यदेश अनेकार्थक कहा जायगा £ 

समाधान--सुख्य अनेक अर्थ मानने से अनेका्थकी प्रसक्ति. होती है। 
प्रकृतमें औपचारिक मध्यदेशका प्रयोग है । अनिन्दित आचारवाले पुरुष 
और तदाश्रित देश माष्यमें मध्यदेश कहा गया दै, इसलिए जो प्रसिद्ध मध्य 
देशका भाग है, किन्तु अनाचारी अन्त्यज आदिसे सेवित है, वह भी दिगन्त 
होनेसे त्याज्य है। और जो प्रसिद्धे मध्यदेशसे भिन्न है, किन्तु अनाचारी 
पुरुषोंसे युक्त नहीं, प्रत्युत सदाचारीसे युक्त है, वह उक्त मध्यदेशात्मक होनेसे 
त्याज्य नहीं है, किन्तु उपासकोंके लिए सेव्य ही है। सारांश यह है कि 
प्रत्यन्त देश तथा उसके निवासियोंमें प्राण देवताने उपासकके पार्पोका निक्षेप 
किया है, इसलिए सज्जनोंको चाहिए कि म्लेच्छादि देश तथा उसमें रहनेवाले 
मनुष्य--इन दोनोंका त्याग करें । 

शङ्का--उक्त निषेध प्राणके उपासकके लिए है, क्योंकि प्राणकी उपासनाके 
प्रकरणमें उक्त निषेध कहा गया है; .फिर सज्जनमात्र इन दोनोंका 
त्याग क्‍यों करे £ | 

समाधान- श्रुतिढिङ्गवाक्यप्रकरण०' इत्यादि मीमांसासूजमै यह विचार 
आया है कि जहॉ. बाक्य और प्रकरणमें परस्पर विरोध प्राप्त हो 
वहां प्रकरणसे वाक्य बलूवान्‌ होता है, क्योंकि वाक्य लिज्ञ और 
श्रुतिकी कल्पना द्वारा विनियोजक होता है और प्रकरण वाक्य, 
लिङ्ग और श्रुति इन तीनोंकी कल्पना करके विनियोजक होता है । 
दोकी कल्पना तीनकी कल्पनाकी अपेक्षा अन्तरङ्ग है, इसलिए वाक्य 


८७८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


2 iy « 5८1» NFO 1१५४५४ 


तृतीय आक्षण ] माषानुवदसहिता ७९५ 


पयप्ययययाण्याााययया>रा>>यस्ययय्ज्जयाय्य्ययय्लय्यियल्ड्ज्ज्ज्ज्ख्ज्व्व्ट YS NANNING SN *.€ ६. १. ४.” १. ९.” ९.” ४./ ४.५” ४)” १८४” 


श्रुतिः ॥ सा वा एषा देवतैतासां देवतानां पाप्मानं मृत्युमपहत्याथैना 
सृत्युमत्यवहत्‌ ॥ ११ ॥ 

स वै वाचमेव ्रथमामत्यवहत्सा यदा मृत्युमत्सञ्चुच्यत सोऽग्निर- 
भवत्सोऽयमञ्निः परेण मृत्युमतिक्रान्तो दीप्यते ॥ १२ ॥ 


प्रकरणसे बढवान्‌ है, यह सिद्धान्त किया गया हैः। प्रकृतमें वाक्यसे सज्जनमान्नके 
लिए निषेध प्रतीत होता है, क्योंकि उक्त देश तथा उसमें रहनेवाळे लोगोंके साथ 
संपर्क होनेसे पापका संसर्ग कहा गया है, जो सञ्जनमात्रके ढिए अनिष्ट है | इसलिए 
प्रकरणका बाध कर वाकयसे सज्जनमात्रके लिए यह निषेध है । प्राणोपासकके 
लिए कैसुतिक न्यायसे निषेध सिद्ध होता है । 'नेत्‌ पाप्मानस्‌? यहांपर नेत्‌ इन 
दोनों पोका समास है किं वा असमस्त अतएव भिन्न-भिन्न हैं ! अन्त्य. पक्षमें इत्‌ 
इत्थं निषेधपाळनं न कुर्याम्‌! अर्थात्‌ इस प्रकार उक्त निषेधका पालन यदि भैं न 
करूँगा, तो निषेधके उश्ळंघनसे पापसंसर्गी हो जाऊँगा, सो यह अनिष्ट दै । 
इसलिए उक्त निषेधका पालन अवश्य करना चाहिए । प्रथम पक्ष्में पापससर्गी 
हो जाऊँगा, इसलिए निषेधका पालन करना चाहिए ॥ ८७॥ 

“सा वा एपा देवता) इत्यादि | उसी इस प्राण देवताने वागादि देवताओको 
मृत्युूपी पापसे सुक्त कर अग्न्यादिभावरूप वास्तविक स्वरूपका अनुभव 
कराया । ध्येय प्राणे विज्ञानसे अज्ञानका नाश हुआ और मावनाप्रकर्षसे ध्येयमें 
देवतामाव, मावनासामथ्यसे उपासकके उपाधिभुत वागादिदेवताको सृत्युका 
अतिक्रमण कराकर उपासककी आत्मा प्राणने अग्न्यादि देवभावको प्राप्त कराया 
अर्थात्‌ जिस इन्द्रिया जो देवता है, उस इन्द्रियको उस देवताके स्वरूपको 
प्राप्त कराया ॥ १९ ॥ 

सामान्यतः उक्त अको विशेषरूपे कहते हैं-.स चे वाचमेव' इत्यादिसे । 
प्रथमशब्दका यहां प्रधान अर्थ विवक्षित है । उठ्गानमै प्रधान वाग्‌ 
ही है, उद्गाता आसन्य प्राणके अत्यन्त सत्तिहित होनेसे इतर इन्द्रियोंकी 
अपेक्षा वाणी अत्यन्त समीप है, क्योंकि दोनोंका समावेश आस्यसें | 
वाणीको मृत्युसे मुक्त कर अन्न्यादि स्वरूप प्राप्त कराया यही श्रुति 


क्रमशः कहती है। जिस समय वाग्ने सृत्युके परिच्छेदाभिमातका त्याग _ 


किया । उस समय वाग्‌ अमित्वरूप हुई “अन्तिवीग भवा मुख प्राविशत व 
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अथ प्राणमत्यवहत्स यदा सृत्युमत्यञ्चुच्यत स वायुरमवत्सोऽयं वायुः 
प्रेण सृत्युमतिक्रान्तः पवते ॥ १२ ॥ 
अथ चक्षुरत्यवहत्तद्यदा मत्युमत्यमुच्यत स आदिरयोऽभवस्सोऽसा- 
वादित्यः परेण मृत्युम तिक्रान्तस्तपति ॥ १४ ॥ 
अथ श्रीत्रमत्यनहत्तद्यदा सृत्युमत्य्ुच्यत ता दिशोऽभवः्स्ता इमा 
दिशः परेण मृत्युमतिक्रान्ताः ॥ १५ ॥ 
अथ मनोऽत्यवहत्तद्यदा मृत्युमत्यधुच्यत स चन्द्रमा अभतत्सोऽसौ 
चन्द्रः परेण सृत्युमतिक्रान्तो भात्येवं ह वा एनमेषा देवता सृत्युमतिबरहति 
य एवं चेद्‌ ॥ १६ ॥ 
एवं प्राण; स्वयं शुद्धः शुद्ध कुयादुपासकम्‌ । 
अतो वागादिकं त्यक्त्वा प्राणं ध्यायेत्मतर्पक्स्‌ ॥ ८८ ॥ 


इस अ्रुतिके अनुसार वागकी देवता अग्नि है, यह सिद्ध है, सो यह अस्ति मृयुसे 
सुक्त होकर अत्यन्त दीप्तिमान्‌ होती है॥ १२ ॥ 

“अथ ग्राणम॒त्य ०” इत्यादि । अर्थ पूर्ववत्‌ स्पष्ट है । प्राण वायु हुआ | 
प्राणका देवता वायु है, वह मृत्युमुक्त होकर पवित्र करता है ॥ १३ ॥ 

"अथ चक्षुः? इत्यादि । पुर्ववत्‌ । चक्षु आदित्य हुआ । चक्षुका देवता आदित्य 
है, वह सृत्युमुक्त होकर तपता है ॥ १४ ॥ 

“अथ श्रोत्रम इत्यादि । मृत्युसे युक्त होकर श्रोत्र दिग हुआ । प्राच्यादि 
दिशाएँ ये ही हैं ॥ १५॥ 

(अथ मनः’ इत्यादि । मन मृत्युसे युक्त होकर चन्द्रमा हुआ । मनका चन्द्रमा 
देवता माना जाता है, “चन्द्रमा मनसो जात? इत्यादि श्रुति इस अथेमें अनुकूल है। 
भाति--शोमित होता है। उक्त फल उपासकको होता है, इसका निर्देश करते हैं- 
“एबंवेद! जो उक्तरूपसे उपासना करता है । वेदका तापर्य उपासनामें है । सहृत्‌ 
ज्ञानमें नहीं है, क्योंकि तावन्मात्रसे फलका दर्शन नहीं होता ॥ १६ ॥ 

(एवं प्राण इत्यादि । एवं उक्त और वक्ष्यमाण गुणोंसे विशिष्ट माणकी 
प्रधानरूपसे जो उपासना ( साक्षात्कारफलक उपासना ) करता है, वह प्राणके उपा- 
सकको इस उपासनासे शुद्ध करता है, इसलिए अर्थात्‌ स्वपरिशुद्धिके लिए 
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अतिः॥ अथात्मनेऽञ्नाद्यमागायद्यद्धि किञ्चान्नमदयतेऽनेनेव तदद्यत 
इह प्रतितिष्ठति ॥ १७ ॥ 
ते देवा अब्नुवन्गेतावद्वा इदशसवं यदन्नं तदात्मन आगासीरनु 
नोऽस्मिन्नन्न आभजस्वेति ते वे माऽमिसंविशतेति तथेति तश्समन्तं 
परिण्यविशन्त तस्माद्यदनेनान्नमत्ति॥ १८॥ 
तपेयत्येष वागादीन्‌ स्वशुक्तान्षेन सर्वशः । 
इत्यर्थस्य कुतः सिद्धिरिति चेदुच्यते शृणु ॥ ८९ ॥ 


वागादि देवताओंका त्यागकर परिशुद्ध प्राणकी उपासना (ध्यान) करे । साक्षात्त 
प्राय उपासकका परिच्छेदामिमान नष्ट कर सवोत्मभावको प्राप्त कराता 
है॥ ८८॥ 

'अथात्मने' इत्यादि । वागाद्युपाधिक यजमानके अभ्युद्यके लिए तीन पव- 
मानोंमें गान कर अवशिष्ट नौ स्तोत्रोंमें अपने लिए अन्न और आद्यका आगान किया । 
अन्नशब्दसे भोज्यसामान्यका संग्रह इष्ट है और आद्यशब्दका संस्कृतात्नमें तात्यय है, 
अतएव अन्न और आद्य ये दोनों शब्द सामान्य और विशेष विवक्षसे सार्थक हैं, 
अतः प्रकृतम्रें पुनकक्तिकी आशङ्का नहीं है । अपने लिए अन्नाद्यका गान किया, इसमें 
कारण कहते हैं--यद्वि/से । लोकमें प्राणी जो कुछ खाते हैं, वस्तुतः वह प्राण ही 
खाता है, चाहे अन्न हो अथवा आद्य । और झरीराकार परिणत अन्नमें ही प्राण 
प्रतिष्ठित रहता है, इसलिए प्राणने अपने लिए अन्नाचका आगान किया ॥ १७॥ 

शङ्का--'ते देवा अन्लुवन' इत्यादि । प्राण ही खाता दै, यह नियम ठीक 
नहीं है, अन्न द्वारा अन्य वागादि इन्द्रियोंका भी उपकार देखा जाता है । 

समाधान--हां, उपकार अवश्य देखा जाता है, किन्तु प्राणके भक्षणके द्वारा 
ही अन्यत्र भी उपकार होता है, अन्य इन्दरियंमें स्वतः अनायके भक्षणकी सामर्थ्य 
नहीं है । वे वागादि देवता मुख्य प्राणसे बोले कि जिसे शरीरस्थितिके निमित्त 
खाते हैं, वही तो अन्न है, उससे अतिरिक्त नहीं है; किन्तु उस सबका आपने अपने 
लिए आगान किया और हम ढोग भी अन्नके बिना नहीं रह सकते, इसलिए 
अपनेमें से कुछ हम छोगोंकों भी दीजिये । प्राणने उत्तर दिया कि यदि आप लोग 
भी अन्नार्थी हैं, तो मेरे समीपमें ही बैठें, यह सुन कर अन्य देवताओंने कहा 
बहुत अच्छा । यह कह कर प्राणके चारों तरफ वे देवता बैठ गये । यंह सबपर _ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


` विदित ही है कि निष्पाण शरीरमें या सप्राण ही शरीरमें यदि प्राण भक्षण न करे, 


७९८ बृहंदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


उ 


युक्त त्रिधा भवत्यन्नं स्थूलमध्यमसक्ष्मकेः । ` 

भागैः स्थूलो बहिर्याति मध्यमाददेहपोषणम्‌ ॥ ९० ॥ 
अणीयान्दरक्ष्मनाडीस्थो देवताः पोषयत्ययस्‌ । 
न्द्रियः सुखोत्पत्िर्या जीवात्मन एव सा ॥ ९१॥ 
ता एता देवताः सप्तदश ज्ञानक्रियात्मकाः.। ` 

सोऽयं सप्तदशग्रामो भोक्तः करणलक्षणः ॥ ९२ ॥ 


SSS TT TE RR) 


तो तत्‌-तत्‌ इन्द्रियाधिष्ठानोंपर अन्नाद्यके रखनेपर भी अणुमात्र भी उनका 
उपकार नहीं होता, अतः प्राणके द्वारा .ही अन्य इन्द्रियोंका उपकार होता है, 
यह निर्विवादसिद्ध है । प्राण द्वारा ही शेष इन्द्रिय आदिकी तृप्ति होती है, 
यह निष्कर्ष निकला ॥१८॥ 

“त्यत्येष वागादीन इत्यादि । एष यह प्राण स्वञुक्त अन्नसे वागादि 
समस्त - इन्द्रियोंको तृप करता है, यह अर्थ केसे सिद्ध होता है, अर्थात्‌ 
चैन्नके भक्षण करनेसे तदतिरिक्त मैत्रकी तृप्ति तो छोकमें दृष्ट नहीं है, इस 
शङ्काकी निवृत्ति करते हैं कि ` अन्यके भक्षणसे अन्यकी तृप्ति केसे होती 
है, यह सुनो ॥ ८९ ॥ 

शुक्त त्रिधा इत्यादि .। प्राण द्वारा सुक्त अन्न तीन राशियोमें विभक्त 
होता है । एक अंश स्थूल, दूसरा अंश मध्यम और तीसरा अश सूक्ष्म कहा 
जाता है । स्थूळ अंश पुरीष होकर शरीरसे बाहर निकल जाता है और 
द्वितीय मध्यम अशसे शरीरका पोषण होता है ॥९०॥ 

“अणीयान्‌? इत्यादि । अणुतर तृतीय अंश सूक्ष्म नाड़ीरूप होकर. उक्त 
वागादि देवताओंको पुष्ट करता है. और पुष्ट इन्द्रियोंसे जो सुख .होता है, 
वह जीवात्माका माना जाता है॥ ९१ ॥ 

“ता एता देवताः' इत्यादि । ये सत्रह देवता ज्ञानात्मक औरं क्रियात्मक 
हैं, इन्हीं सत्रह देवताओंका . समूह भोक्ता जीवका करण कहलाता 
है । नाडीस्थ सूक्ष्म भुक्तान्नरस इन्हीं देवताओंका' पोषक है । इनमें 
सवतनत्रताके परिदारके लिए कहते. हैं कि ये भोक्ता जीवके करण है 
स्वतन्त्र नहीं है.॥ ९२ ॥ 
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बुद्धीन्द्रियाणि पञ्चेव तथा कर्मन्द्रियाण्यपि | 
वायवः पञ्च बुद्धिथ मनः सप्तदश विदुः ॥ ९३ ॥ 
त्यक्तेऽपि स्थूलदेहदेऽस्मिन्भूतपञ्चंकमाश्रयः । 

लिङ्ग सप्तदशग्रामं ग्राहुः पश्नकसंयुतम्‌ ॥ ९४ ॥ 
पयोम्मोवदिद लिङ्ग नानारूपेः समन्वितम्‌ । 
आविर्भावतिरी भावै; कारणात्मनि वत्तते ॥ ९५ ॥ 


उक्त सत्रह देवताओंका परिगणन करते हैं---बुद्धीन्द्रियाणि' इत्यादिसे । 


त्वक्‌ , चक्षु, श्रोत्र, त्राण और जिद्वा--ये पांच बुद्धिके साधन दं, इसलिए 
बुद्धीन्द्रिय कहलाते हैं । वाक्‌, पाणि, पाद, पायु और उपस्थ--ये पांच कर्मेसाधन 
हीनेसे कर्मेन्द्रिय कहळाते हैं । प्राण, अपान, उदान, समान और व्यान--ये पांच. 
वायु प्राण कहाते हैं। अध्यवसायात्मक बुद्धि और संकरपात्मक मन- इन्डी सत्रह 
करणोंका समुदाय रिङ्ग शरीर कहलाता है । इस ढिङ्ग शरीरका ज्ञान विवेकियोंको 
ही होता है, साधारणको नहीं। आशय यह कि यह रिङ्ग शरीर स्थूळ शरीरके 
समान सर्वसाधारणसे वेद्य नहीं है ॥ ९३ ॥ 

“त्यक्तेऽपि स्थूलदेहेऽस्मिन्‌' इत्यादि । 

शङ्का--देवताश्ञन्दसे करण-समूह विवक्षित है । उक्त करणसमूहको स्थूर् 
देहके आश्रित मानते हैं | स्थूळ देहके नाशके पश्चात्‌ करण निराश्रय तो रह नहीं 
सकते, अतः करणोंके मी नाशका स्वीकार करना पड़ेगा, तों तत्त्वज्ञानके 


- बिना ही मरणके अनन्तर सबकी मुक्ति होनी चाहिए, ऐसी परिस्थितिमें 


तत्त्वज्ञान मी व्यर्थ ही है । 

समाधान- -स्थूछ देहका नाश होनेपर मी उक्त करण-समुदाय निराश्रय 
होकर नष्ट नहीं होता, किन्तु कारण अपश्चीकृत पञ्चमूत आकाश, वाझ, तेज, 
जर और परथिवी ये ही उक्त सत्रह करणोके आश्रय कहे जाते हैं । अपश्वीकृत 
पांच भूत सब कार्योके साधारण कारण माने जाते हैं ॥ ९३ ॥ ' 

€ द्म्‌' ) त्यादि । र | 

aps कार्य ही हैं, अतः उनका मी नाश अवझ्यंभावी 
है, उनके नाशके बाद उक्त करणसमूह फिर किसमें रहेगा ! 

समाघान--मुळ कारणें रहेगा । आशय यह दै कि जैसे दुध तथा जरु 
नानारूपसे रहते हैं, कमी दूध अपने स्वरूपसे रहता दै और कमी दही आदि- 
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एकीभूते क्षीरनीरे यथा ज्ञानक्रिये तथा । 
एकीभूते स्थिते लिङ्गे रूपेणाऽनेकशक्तिके ॥ ९६॥ 
यथा वा घेजुमिः पीतं नीरं क्षीरीभवेत्तथा । 
सामांसमोहश्चितनिष्ठो लिङ्गीभूयाऽवभासते ॥ ९७॥ 
खूपसे परिणत होकर रहता है एवं जळ मी कमी स्वस्वरूप द्ववात्मक स्वभावसे 
रहता है और कभी . निमित्तान्वरके संसगैसे हिमादि कठिन स्वभावसे परिणत 
हो जाता है, किन्तु विकार ( परिणाम ) दशामे मी क्षीर, नीरादिका नाश नहीं 
होता, किन्तु जिन स्वाबयवोंमें क्षीरादि रहता है, उन्हींमें दध्यादि विकार भी 
रहते हैं, वस्तुतः क्षीरादि अवयवोंका ही रूपान्तरसे परिणाम होता है । केवल 
क्षीरादि अवयवोंमें ` दुग्धादिका आविभोव तिरोभाव होता हे । तन्निमित्तक ही 
उत्पत्ति और नाशका व्यवहार होता है, एवं करणसमूह समष्टि व्यष्ट्यात्मक नाना- 
कारविशिष्ट कालमेद्से अभिव्यक्त होता है और फिर सूरू कारणमें छिप 
जाता है ॥ ९५ ॥ 

आविर्भाव और तिरोभाव पूर्वमें कहे गये हैं, तिरोभावका दृष्टान्त द्वारा 
समर्थन करते हैं-'एकीभूते क्षीरनीरे' इत्यादिसे । 

ङिङ्गामक ज्ञान-क्रिया क्षीर-नीरके समान मिश्रितस्वरूप होनेसे विभक्त 
( अढग-अढग ) स्वरूपसे नहीं प्रतीत होतीं, किन्तु एक पात्रमें दोनोंकी स्थिति 
रहती है, वैसे ही ज्ञानक्रियामक करणद्वय अविविक्त होकर अनेक शक्ति- 
विशिष्ट मूळ कारणमें क्षीर-नीरके समान रहते हैं अर्थात्‌ मूलकारणात्मना रहते हैं 
अतएव तत्कालमें करणोंका तिरोभाव कहा जाता है ॥ ९६॥ 

आविर्भव कहते हैँ- “यथा वा घेनुमिः' इत्यादिसे । 

घेनु ( नव प्रसूतिका ) गौका पिया जल जैसे क्षीर होता है, वैसे ही चिनिष्ठ 
सामास मोह . ढिङ्गातमना आविभूत होता है । अविद्याका सुसूक्ष्म अवस्था- 
विशेष मोह कहलाता है । मोइसे अविद्यामें चेतन्यकी छाया पड़ती है । 
चिच्छायापन्न अविद्या चेतनके सहश प्रतीत होती है। वही अनवच्छिन्न दण्डायमान 
एक अविद्या अनुभूयमान शब्दादि विषयोंकी कारण है, अतएव तदात्मक 
कहलाती है । इसी अविद्यासे स्वम और सुषुति इन दोनों स्थानों तथा तद्गत 
कार्योंका उपसंहार कर स्वापकालमै इश्वर कारणात्मना अवस्थित रहता है । 
बयपि निर्विकारः कूटस्थ करणका आधार नहीं हो सकता, तथापि साभा 


~ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


तृतीय बराह्मण ] भाषाचुंवादसहित ८०१ 


ITI repre SO लततग 


आविर्भावतिरोभावौ बहुशः पटचित्रवत्‌ । 

पटे विकाससङ्कोचाविव बोधसुषुप्तके ॥ ९८ ॥ 
कूटस्थबोधतन्मोहचिदाभासत्रयात्मना । 

सङ्कोच्य जागरस्वमौ लिङ्ग सुप्तौ तिरोभवेत्‌ ॥ ९९ ॥ 


.....0क्‍0क्‍0तहन.-क्‍ 15200: 2321 00 
अविद्यावश करणाधारत्वमें आपत्ति नहीं है । कल्पित घर्मसे अधिष्ठानमें 


वास्तविक दोषका संभव नहीं है और न कल्पित धर्मोस्ते पारमार्थिक अद्वैतका 
विघात ही हो सकता है । 

शक्का--करणोंकी स्थिति प्रधानमें ही क्यों नहीं मानते  प्रधानके त्रिगुणा- 
त्मक होनेसे तत्‌-तत्‌ करणरूपसे प्रधानके परिणाममें कोई बाधक नहीं है । 
जाग्रतूकालमें प्रधानसे इन्द्रियोंका आविभीव और स्वप्नकालमें उसीमें लय मी 
कहना समुचित है । 

समाधान--प्रधान अट्वैतवादियांके मतमें अवैदिक होनेसे मान्य नहीं 
है, 'ईक्षतेनोशब्दम! इत्यादि सूत्रोमे स्पष्ट हे और अचेतन काष्ठके समान है, 
इसलिए चेतनतन्त्र नहीं है, फिर भी यदि उसे चेतनतन्त्र मानें, तो नाम- 
मात्रमें विवाद कहा जा सकता दै, सो सर्वथा उपेक्ष्य है । आविभोव-तिरोभावके 
द्वारा मूलकारण ही लिङ्गका आधार है ॥ ९७॥ 

आविर्भावतिरोभावौं इत्यादि । पटस्थ चित्र पटके पसारनेसे आविभूत 
होता है, साफ साफ दिखाई देता है और उसके सिमेटनेसे उसमें स्थित 
चित्र मी तिरोहित हो जाता है, परम रहनेपर भी स्पष्ट लक्षित नहीं होता, 
अतः पटके विकास और संकोचके समान ही बोध और सुषुत्ति अवस्थाविशेष 
हैं। पटके विकासके समान प्रबोध और संकोचके समान सुषुसि है । स्वप्नका 
प्रबोधसे संग्रह अमीष्ट है, . क्योंकि उस अवस्थामें मानस ज्ञान रहता 
ही हैं ॥ ९८ ॥ 

'कूटस्थयोधतन्मोह०? इत्यादि । ढिङ्ग--उक्त करणससूह---कूटस्थबोध, 
तन्मोह और चिदाभास इन तीन रूपोंसे जागर और स्वमका संकोच कर सुशुसि 
अवस्थामें तिरोहित हो जाता है, अर्थात्‌ उत्तरोत्तर कार्यकी पूर्व-पूर्व कारणोंमें 
संस्काररूपसे अवस्थितिकी ही तिरोमाव या ज्य कहते हैंश जागरावस्थामें जैसे 
तीनोंका अवभास होता है वैसे सुषुपि अवस्थामें नहीं होता, क्योंकि उस काहमें 
हिङ्ग स्वकारणमें तिरोहित हो जाता है ॥९९॥ 
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अपास्ताशेषबाह्याथ तञ्जवासनया5न्वितम्‌। 
लिङ्गमाविभवेत्खमे प्रसार्यासिळवासनाः ॥ १०० ॥ 
जाग्रत्काले विशेषेण स्थित्वा हृदयसबनि । 


ANNAN ANN 


ISS NSS 
क्य. 


बिस्तृत पटके समान जामत्‌ स्वप्नमें ढिङ्गका विकास कहते हैं-- 
“अपास्ताशेषबाह्यार्थः इत्यादिसे । 

संपूर्ण बाह्य अर्थोका त्याग कर केवळ बाह्याथवासनासे संयुक्त लिङ्ग 
संपूर्ण उक्त वासनाओंका प्रसार कर आविर्भूत होता है । बाह्य अथैके 
साथ इन्द्रियोंका संबन्ध न होनेसे उनका भान नहीं होता, किन्तु दशन 
श्रबण-जनित विषयवासनाएँ जो चित्तमें रहती हैं, तदनुसार अनिर्वेचनीय 


अनादि अविद्या परिणत होती है और मन उसको देखता है, यह स्वामिक 
विषयका अवभास है । 


शङ्का--यदि संपूर्ण अनास पदार्थांका आस्मामें उपसंहार मानते हो, तो ऐसी 
अवस्थामै संसारका-तो कारण अवशिष्ट रहा नहीं, फिर संसार नहीं हो सकेगा । 

समाधान--नहीं, संसारका निदान संस्कार आत्मामे अवशिष्ट रहता है, 
किन्तु अतीन्द्रिय होनेसे उसका भान नहीं होता, यह स्फुट करनेके लिए 
“तज्जवासनयाऽन्वितस्‌? यह विशेषण दिया है । 

शङ्का-जैसे मुक्तके निरस्तबाह्मविषय होनेसे उसमें संस्कार नहीं माना 
जाता वैसे ही परमें भी उक्त विशेषण द्वारा संस्कारशून्यस्व क्यों नहीं मानते ? 

समाधान- सुक्त तो ध्वस्तप्रत्यगज्ञान. होता है, इसलिए उसमें संस्कारकी 
स्थिति नहीं हो सकती और पर शब्दसे यहां सूत्रा्मा विवक्षित है, उसका 
आत्मज्ञान मुक्तके समान ध्वस्त नहीं है, किन्तु .अध्वस्त्रत्यगज्ञान है, इसलिए 
पुनः सृष्टिका विकास होता है, यह श्रति-स्मृतियोमें प्रसिद्ध दै, अतएव 
अपरब्रह्मकार्य ब्रह्मादि कहे जाते हैं ॥१००॥ | 

जाग्रत्काले! इत्यादि । 

शङ्का--परको ही यदि सूत्रख्पसे सुषुसिं आदि दशामें अवस्थित मानते हे, 
तो पिण्डादि ब्रह्मसे भिन्न है, इसलिए अद्वैतका भङ्ग हो जायगा । 


समाधान--पर प्रबोधकालमें हृदयगृहमें स्थित होकर बहत्तर हजार नाड्ियोंमें 
व्याप्त होकर अवस्थित रहता है । 
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स एप परमात्मेव स्वात्ममोहसहायवान्‌ ॥ : 
ज्ञानशक्या क्रियाशक्या जानन्‌ र्वन्‌ वपु'स्थितः ॥ १०२ ॥ 
आपादसस्तक व्याप्त हिङ्गेनाऽस्मद्वपुयथा । .. . 

`. तथा देवादिदेहाश लिङ्ग सर्वात्मकं ततः ॥ १०३ ॥ 


~ SS SSE जी नम 
शङ्का--वह तो जञाग्रदमिमानी विश्वः कहलाता है, जो सब शरीरावयोको 


व्याप्त कर रहता दै, अतएव जाग्तूकारमें विश्व; स्वप्नमें तेजस और सुषुप्तिमें 
प्राज्ञ, इस प्रकार अन्य शाख्नोमें जीवका त्रिविध स्वरूप कहा गया है । 

समाधांन--हृदयमें अभिव्यक्ति होती है, इसलिए - हंदयगेहमें अवस्था- 
न मानकर स्थूळ विषयोंका उपभोगः करता हुआ स्थूलामिमानी -विश्वादि संज्ञक 
होकर परमात्मा ही विराड्‌ स्वरूपसे . रहता है, अतः अद्वेतहानिकी शङ्का 
नहीं हो सकती ॥ १०१ ॥ र 

उक्त रीतिसे लिङ्गकी तीनों अवस्थाओंमें स्थिति समझाकर तदवच्छिन्न 
जीवका वस्तुतः परमात्मासे भेद दै, इस अमका निराकरण करते हैं-- 
से एप परंमात्मेव इत्यादिसे । | 

स्वात्ममोहसहित परमात्मा ही जीव कहलाता दै, देहमें स्थित वह ज्ञानशक्तिसे 
जानन्‌ और क्रियाशक्तिसे कुवन्‌ कहा जाता हे । लिङ्ग ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्ति 
एतदुभयात्मक है, अतः तदवच्छिन्न जीव भी. उमयात्मक कहा जाता है । 
सारांश यहं है कि कती और ज्ञाता परमात्मा ही है, प्राणरूपसे कतो. और 
अभिरूपसे ज्ञातां कंहा जाता है । एक ही परमात्मानें नानारूपसे व्यवहार होनेका 
मूळ कहते हैं---'स्वात्ममोहसहायवानः अथोत्‌ अविद्या द्वारा दोनोंका व्यवहार 
होता है ॥ १०२॥ ल ESE 

आपादसस्तर्क' इत्यादि | द 

शंङ्ञा--लिङ्गदेह परिच्छिन्न है या अपरिच्छिन्न? प्रथम पक्षमें सूक्ष्म कीट- 
शरीरके समान ढिङ्ग देह गजादिशरीरमें तदुव्यापक नहीं हों सकता । द्वितीय 
पक्षमें शरीरसे बाहर-मी सुख-दुःखादिकी उपलब्धि होनी चाहिए) 
` ` समाघान--हिरण्यगंभैकां छिङ्गशरीर अपरिच्छिन्न है -और ` तदतिरिक्त 
जीवोंका उक्त शरीर परिच्छिन्न है। उंपासनाके लिए जीवोंका लिज्लशरीर मी 


अंपरिच्छिन्न कहा गया है; यह बात दूसरी है । अवास्तिविकरूपसे मी उपाः 


सना होती है | 
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एकमेव यथा गोत्वं प्रतिव्यक्ति समापितम्‌ । 
प्रतिदेहं समाप्यास्ते तथैका हिङ्गदेवता ॥ १०४७ ॥ _ 
शङ्का-यदि 222 यदि जीवेकि छिज्ञशरीरकों तत्तव्छरीरके बराबर मानते हो, तो 
पुत्तिकाशरीरवाले जीवको उसके कर्मके कारण जन्मान्तरमें गजशरीर मिलेगा, तो 
उसमें वह शरीर व्यापक केसे होगा ! प्रत्येक जन्ममें लिङ्गशरीर तो बदलता नहीं, 
सरीसे लेकर सृष्टिकी समाप्ति तक प्रत्येक जीवका लिङ्गशरीर एक ही माना जाता 
है, कर्मवासनाएँ भी उसीमें मानी जाती हैं। 
समाधान--दीक है, किन्तु रबड़के समान ढिङ्गशरीर संकोच-विकास- 
शाली माना जाता है । पुत्तिकाशरीरमें उक्त शरीर सङ्कचित और गजशरीरमें 
. विकसित हो जाता है, इसलिए उक्त अनुपपत्ति नहीं हो संकती; इस ताप्पयसे 
कहते हैं कि हम लोगोंका शरीर जैसे चेरते ठेकर मस्तक तक ढिङ्गशरीरसे 
व्याप्त रहता है, वैसे ही देवताओंका शरीर भी लिङ्गशरीरसे व्याप्त रहता है, 
इसलिए लिङ्ग सर्वात्मक है ॥१०३॥ 

“एकमेव यथा०' इत्यादि । न्यायके मतसे गोत्वजाति एक ही है और 
हर एक गोव्यक्तिमें परिसमाप्त है वैसे ही वेदाम्तमतमें लिज्ञ देवता 
प्रतिव्यक्तिमें परिसमाप्त रहता है । तात्पये यह है कि द्विसवादि संख्या दो वस्तुओंमें 
परिसमाप्त है--पयीसि सबन्धसे रहती है और एक-एक व्यक्तिमें अपरिसमापत- 
वृत्ति है -अपयीसि संबन्धसे रहती है, इसलिए एक ब्यक्तिमें अपयोप्त एकत्वके 
रहनेपर भी 'द्वौः यह प्रयोग नहीं ही होता, पर 'ह्वित्ववान! यह प्रयोग 
होता दै । 'हित्ववान' इस मतीतिमें अपय्यौप्त मी द्विस्वनिमिच है और 
द्वौ इस प्रतीतिमें पर्याप्त ही ह्वित्व द इस प्रतीतिका नियामक माना 
जाता है, एवं ढिङ्गशरीरको एक-एकमें अपयीसि संबन्धसे और समुदायं 
पर्या सबन्धसे मानना चाहिए, इस अमके निराकरणके लिए कहते हैं कि 
ढिङ्गशरीरके विषयमें ऐसा नहीं माना जाता, किंन्तु इस विषयमें अनुकूल दृष्टान्त 
गोत्रादि है । गोत्व प्रतिगोव्यक्तिमें पर्यासिसे रहता दै और उनके समुदायमें भी 
पर्याप्ति सम्बन्धसे रहता है, अतएव एक-एक गो व्यक्तिमें “गौः? यह प्रयोग किया 
जाता है और गोसमुदायके तात्पयेसे मी “गौः? यह प्रयोग साधु माना जाता 
है; क्योंकि पर्याति सबन्ध से ही गोत्व एक-एक और तत्समुदायमें रहता है, 
यही प्रकार ढिङ्गशरीरके विषयमै भी समझना चाहिए ॥ १०४ ॥ 
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लिङ्ग क्षुद्रशरीरेण पुत्तिकाख्येन तत्समम्‌ । 
मशकेन गजेना5पि विराट्पिण्डेन तत्समम्‌ ॥ १०५ ॥ 
वायुर्गौतम तस्सत्रमित्युक्तेर्वायुदेहभूत्‌ । 
हिरण्यग्स्तेनाऽपि लिङ्गमेतत्समम्मतम्‌ ॥ १०६ ॥ 
समस्तव्यस्तदेहेषु समष्टिव्यष्टितामगात्‌ । 
लिङ्ग समस्तदेहोऽयं वायुव्येस्ता गजादयः ॥ १०७ ॥ 


कट 


“किङ्ग क्षुद्रशरीरेण' इत्यादि । पुत्तिकाकी--श्लुद्रकीटविशेषकी--अतित्वर्प 
देहके समान लिङ्ग शरीर है तथा मशक ( मच्छड़ ) और गजके ( हाथीके ) 
शरीरके समान और विराट्‌ शरीरके समान मी उक्त देह है । गोत्वके दृष्टान्तका 
तात्पय व्यष्टि और समष्टि जो. मिथःकार्यकारणभावापन्न हँ, उनके अमेदकी 
विवक्षा में है । विराट्की लिङ्गदेह समष्ट्यात्मक हे और उसका काय्य प्रत्येक 
जीवका ढिङ्ग शरीर व्यष्टयात्मक है। वस्तुतः व्यवहार-दशामें प्रत्येक जीवका 
ढिङ्ग शरीर भिन्न-भिन्न है । इसी शरीरके द्वारा स्वगीदि तथा अनेक योनियोंमें 
जीव अपने उपार्जित पुण्य और पापके अनुसार विविध सुख, दुःख आदिका 
उपभोग करता दै । स्थूळ शरीरके बिना केवळ ढिङ्ग शरीरसे सुखादिका उपभोग 
नहीं हो सकता, इसलिए स्थूळ शरीरकी आवश्यकता पड़ती है ॥ १०५ ॥ 

वायुगोंतम ०” इत्यादि । 

शङ्का- -हिरण्यगर्मका ढिङ्ग शरीर हिरण्यगभके शरीरके समान दै, 
इस कथनसे यह प्रतीत होता है कि. हिरण्यगर्भका भी शरीर है, इसलिए 
प्रश्न होता है कि हिरिण्यगमेका कैसा शरीर है तथा उसमे प्रमाण क्या है ! 

समाधान--हिरण्यगर्भका शरीर वाय्वात्मक दै, वायु सूक्ष्म तथा 
प्रथिवी आदिका व्यापक है, इसमें प्रमाण 'वायुगौतम तत्सूत्रम' इत्यादि अुति 
है, अतः हिरण्यगर्मके वाय्वात्मक शरीरके समान ही उसका ढिङ्ग शरीर है, यह 
निर्विवाद सिद्ध हुआ ॥ १०६ ॥ 

“ससस्तव्यस्त्‌०? इत्यादि । यही वायु समस्त और व्यस्त अर्थात्‌ समुदाय 
और एक व्यक्तिके तात्पर्यमेदसे समष्टि और व्यष्टि कहता दै । समस्त देहम 
समष्टि और व्यस्त देहोंमें व्यष्टि कहा जाता है । ढिङ्ग समस्त देह है और 
व्यस्त गजादि देह दै, यद्यपि आकाश एक है, तथापि जैसे समस्त घट, करक 
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घेन्वां गमस्थवत्से च यथा गोत्वं समं तथा । 
सरत्रात्मन्यस्मदादो च लिङ्गसाम्य श्रतीरितम्‌ ॥ १०८ ॥ 
समायामपि जिह्वायां नरो वक्ति पुन तु । 
सत्यसङ्क्पता तद्वत्सत्रादौ नाऽस्मदादिषु ॥ १०९ ॥ 


आदिगत आकाशके तासर्यसे केवल आकाशशब्दका प्रयोग किया जाता है 
और तत्‌-तत्‌ पदार्थैगत आकाशादिके तापयसे घटाकाश, करकाकाशका प्रयोग 
होता है वैसे प्रक्तमें मी मेदामेदकी विवक्षासे दोनों प्रयोग किये जाते हें ॥१०७॥ 

'घेन्वां गर्मस्थ०' इत्यादि । धेनु और उसके गभके बछड़ेमें गोत्व जैसे 
समान रहता दै, वैसे ही सूत्रात्मा (हिरण्यगभे) और तदन्तःपाती अस्मदादिमें जो 
ढिङ्ग शरीरका साम्य श्रुतिने कहा है, सो उचित ही है । गौ बड़ी है और उसका 
गर्भस्थ बछड़ा उसकी अपेक्षा छोटा है, पर गोत्वकी स्थिति दोनोंमें समानरूपसे हे, 
एवं हिरण्यगर्भके शरीरकी अपेक्षा अस्मदादि शरीर अति रघु है, इसमें सन्देह 
नहीं, किन्तु लिङ्ग-शरीर दोनोंमें समानरूपसे पर्याप्त है ॥ १०८ ॥ 

“समायामपि' इत्यादि । 

शङ्गा--यदि सूत्रात्मा और हम लोगोंमें लिङ्ग शरीर समान ही है, तो 
सूत्रात्मा सत्य-संक्ररप माने जाते हे और हम लोग असत्य-संकल्प, यह मेद 
क्यों हुआ £ प्रस्युत उसके समान हम लोग भी सत्य-संकल्प ही क्यों न हुए ! 
अर्थात्‌ हम लोगोंको भी सत्य-सङ्कश्प होना चाहिए, क्योंकि आत्मा तथा 
ढिङ्ग शरीर तो समान ही हैं । 

समाधान--मनुष्य और पशुमें जिह्वा समान ही होती है, फिर मी मनुष्य 
जैसा बोलता है, वैसा पशु नहीं बोलता, अतः तत्‌-तत्‌ उपभोगका जनक 
अदृष्टविशेष मी कार्यमेदमें प्रयोजक माना जाता है । मनुष्योंके अष्टविशेषसे 
उसकी जिहाका आरम्भ होता है, और ताइश अदृष्टसे विलक्षण 
अदृष्टसे पशुओंकी जिह्वाका आरम्भ होता है, इसलिए अवान्तर कारणविरेषसे 
जिह्वादिकी आकृति और तत्काय भी भिन्न-भिन्न होता है, एवं जिस अद्ृष्टविशेषसे 
सहकृत हिरण्यगभका लिङ्ग शरीर है, उससे विलक्षण अदृष्ट से सहक्कत हम 
लोगोंका लिङ्ग शरीर है, इसलिए हिरण्यगर्भ सत्य-संकरप है, और हम लोग 
वैसे नहीं हैं, इसमें आश्व ही क्या है? ॥ १०९ ॥ 
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अभ्यासेन वचःपानाद्यथा वक्ति शुकस्तथा । 
योगाभ्यासेन धर्मात्मा सत्यसङ्गल्पवान्नरः ॥ ११० ॥ 


ore 


'अस्यासेन वचः०' इत्यादि | यदि मनुष्य और पशुमें जो मेद है, वही 
हिरण्यगभे और हम छोगोंमें है, तो जैसे पशु मनुष्यका शब्द कमी नहीं बोळ सकता, 
वैसे ही इम कोग हिरण्यगभेके समान सत्यसंकरप नहीं हो सकते, यह 
स्वरसतः सिद्ध होता है। ऐसी परिस्थितिमें मनुष्यको हिरण्यगभके समान 
सत्यसंकल्प होनेके लिए उपायका उपदेश ही व्यर्थे है, क्योंकि प्रकत उपासनासे भी 
तो समानता नहीं हो सकती । इस शंकांका निराकरण करते हें कि जैसे मनुष्य- 
वाणीका अभ्यास करनेसे तोता, मेना आदि पक्षी, जिनकी यह स्वाभाविक वाणी 
नहीं है, मनुष्यके समान “राम राम? इत्यादि शब्दोंका उच्चारण करते हैं, वैसे दी 
मनुष्य योगाभ्यास द्वारा धर्मात्मा होकर हिरण्यगर्मके समान सत्यसंकल्प 
हो सकता है, इसमें आश्रय नहीं है; क्योंकि स्वत:सिद्ध स्वमावसे विलक्षण 
स्वभावकी प्राप्ति उपायसे होती है। जो उपायके अनुष्ठानमें समर्थ हैं, 
उन्हींके लिए शास्त्रोमें उपायका उपदेश किया गया है और जो अधिकारी नहीं है 
उनके,लिए न तो उपायही है और न उनका शा्तरोमें उल्लेख ही दै । 
प्रत्यक्षसे देखते हैं कि तोता, मेना आदि पक्षी मनुप्यकी चेष्टासे मनुष्यको 
वाणीसे युक्त हो जाते हैं, पर गाय, अश्‍व आदि नहीं होते, इसलिए यह निश्चय 
होता है कि उपायके अधिकारकी मी सीमा है । जैसे झुक आदिका चेष्टाभ्या- 
सादि द्वारा मनुष्यकी वाणी तक अधिकार है, वैसे ही प्रकत उपासनाके द्वारा 
मनुष्यका सत्यसँकर्पादि तक अधिकार है । 


और मनुष्यकी योनि सर्व-साधन योनि दै, इससे सब फर पा सकता है । 
वर्तमान प्रजापतिने मी तो मनुष्य होकर ही उपायके अनुष्ठानसे उक्त पद 
प्राप्त किया है । इसी प्रकार अन्य मनुष्य भी कर सकते हैं। वचःपानका 
्राह्मीपान मी अभ किया गया है । शाखे बुद्धिकी वृद्धिके लिए त्राझीके पानका 
विधान है । पर प्रकृतमें तोताके साथ इसका समन्वय ठीक नहीं होता, इसलिए 
यह अ विवक्षित नहीं है । शब्दां दोनेसे कोई अथे विवक्षित नहीं कहा जा 
सकता, किन्तु वा्यामें समन्वित होनेसे विवक्षित कहा जाता है ॥ ११० ॥ 
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प्रबोधसुसतिवत्‌ सृष्टिसंहृत्योः सत्रविग्रहे । 

आविर्भावतिरोभावौ लिङ्गमाग्नोति मोहजस्‌ ॥ १११ ॥ 

चिदात्मव्यवहारार्थप्रुपाधिढिंङ्गमीरितम्‌ । 

लिङ्गोपहित आत्सेष बहुधा व्यवतिष्ठते | ११२ ॥ 

प्रतिप्राणि परिच्छेदो ज्ञानकर्माबुरोधतः । 

घर्माधर्मानपेक्षः सञ्नाऽऽनन्त्येनाऽवतिष्ठते । ११३ ॥ 

प्रबोधसुसिवत? इत्यादि । प्रबोध और सुषुसि क्रमशः जसे आल्मामें 

आविर्मुत और तिरोभूत होते हैं; वैसे ही सृष्टि और संहार आत्मामें ही आवि 
भैत और तिरोहित होते हैं। सृष्टिके समान प्रबोध हे और ल्यके समान 
सुषुप्ति है । क्रमशः इन दोनोंका प्रादुर्भाव और तिरोभाव होता है । खपुष्पके 
समान जो अत्यन्त असत्‌ हैं, उनकी उत्पत्ति नहीं होती और सतूका निरन्वय 
नाश नहीं होता । 

“नाऽसतो विद्यते भावो नाऽभावो विद्यते सतः |” इत्यादि भगवदू-वाक्य मी 
इसी अथेका समथैक है । फिर भी जीव मोहज लिङ्गको--आविधिक रिङ्ग देह- 
को- सूत्रविग्रहमें ( अपञ्चीकृत भूतरूप विग्रहमें ) समझता है, यह उसकी भूल 
है। भूछमें मूल कहते हैं-_“मोहजम्‌? अर्थात्‌ मोहका कार्य । मोहसे पुरुष मूढ़ 
होता है और मूढ़ विपरीत भानशीर ही होता है, यह मी स्फुट हे॥ १११ ॥ 

“चिदात्म ०” इत्यादि । चिदात्माके ब्यवहारके लिए उपाधिस्वरूप लिङ्ग 
देहकी कल्पना झी गई है । देव, असुर, नर, तिंयैक्‌ आदि रूपसे आत्माक़ा ही 
अनेकविध व्यवहार लोक तथा शाख्नमें देखते हैं। आत्मा कूटस्थ, एकरस 
होनेसे स्वभावतः बिरुद्ध विविध व्यवहारका विषय नहीँ हो सकता, इसलिए 
उपाधिकी कल्पना की गई है । उपाधिकी विछक्षणतासे उपहित भी विलक्षण 
व्यवहारका विषय कहा जाता दै । जैसे स्वभावतः आकाश सर्वत्र सम दै, 
परन्तु घट, मठ आदिके मेदसे घटाकाश, मठाकाश आदि विलक्षण व्यवहार 
होता है, उसी प्रकार लिन्गोपहित छिङ्गसंयुक्त--आत्माका देव, मनुष्य आदि रूपसे 
विविध व्यवहार होता है । त्रह्ञाकी देसे लेकर पुत्तिकादिकी देह तक आत्मा 
एकरस ही है । मेद॒ उपाधिमात्रका है, उपधेयका नहीं है, अतएव “शुनि चैव 


इवपाके' इत्यादि मगवद्वचन मी उपपन्न होता है ॥ ११२ ॥ 
प्रतिप्राणि’ इत्यादि । 
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एवं क्ल सति सूत्रात्मा वत्तमानः पुरातनात्‌ 12 ल 
अबुष्टितज्ञानकर्मसाघनास्स्रष्ट्रतामगात्‌ ॥ ११४ ॥ 

शक्का--यदि एक ही आत्माको निखिळ शरीरोंमें मानते हो, तो जन्म, 
मरण, सुख, दुःख, ज्ञान, अज्ञान, बन्ध, मोक्ष आदिकी ब्यवस्था होगी £ 
लोकमे देखते हैं कि एक जनमता है, तो दूसरा मरता मी है, है दुःखसे 
रोता है और उसी समयमें दूसरा सुखसे गाता-हंसता है, एक बद्ध है, तो 
दूसरा मुक्त है, एक ज्ञानी अतएव गुरु है तो दूसरा अज्ञानी अतएव 
शिष्य है, इस परिस्थितिमें उक्त व्यवस्थाके लिए आत्माका भेद मानना 
आवश्यक है | न 

समाधान---यह व्यवस्था तो उपाधिके मेदसे बन जाती है, इसलिए आमाका 
मेद मानना अनावश्यक है । जैसे एक ही मनुष्य समयके मेदसे जन्म, मरण 
सुख, दुःख आदिका छाम करता है, इसमें किसीको अणुमात्र मी सन्देह नहीं है, 
वैसे ही शरीर, इन्द्रिय आदि उपाधियोंके मेदसे एक ही आत्मा एक कालमें 
सुख, दुःख आदिका छाम कर सकता है, इसमें सन्देह ही क्या है ! क्योकि 
अवच्छेदक ग्रह्ददिके मेदसे आकाशमें तम और प्रकाशवत्ता आदिका व्यवहार 
लोकसिद्ध है । प्रतिप्राणि परिच्छेद याने हर एक प्राणीमें परस्पर मेद शरीर, 
इन्द्रिय आदि मूलक है और शरीर, इन्द्रिय आदिमें मेद धर्म और अधर्मके ज्ञान 
और अज्ञानसे बना है, धर्मादिका मेद कर्मसे बना हे । जिस पुरुषका झुभाझुम 
कर्म जिस प्रकारसे रहता है, उसी प्रकार शुभाशुभकर्म भी ज्ञानानुसार ही होता है, 
अतः सांसारिक पुरुषोंमें अनुभृयमान मेद प्रकारान्तरसे उपपन्न हो जाता है । 
इसलिए “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टाः इत्यादि श्रुतेति विरोध रखनेवाले आत्ममेदकी 
कल्पना अयुक्त है । 

उपाघिशुन्य आत्माका वास्तविक स्वरूप कहते हें-धर्माधर्मानपेक्षः । 
धर्मादिशुन्य आत्मा अपरिच्छिन्न अतएव अनन्तस्वरूपसे स्थित रहता है, 
जैसे अनवच्छिन्न आकाश अनन्त है, वैसे ही वस्तुतः आत्माको अनन्त समझना 
चाहिए॥ ११३ ॥ 

(एवं च सति’ इत्यादि । ज्ञान और कर्मके अनुसार जन्म होता है, यह 
सिद्ध होनेपर वर्तमान प्रजापति अपने पूर्व जन्मार्जित अतएव पुराने शान कर्के 


0०0. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


८१० बृंहदांरण्पकवातिकसार [ १ अध्याय 


एकापूर्वप्रयुक्तत्वात्‌ समस्तव्यस्तरूपिणाम्‌ । 
प्राणिनां व्यवहारोऽयं सष्टभिप्रायतो भवेत्‌ ॥ १९५ ॥ 
प्रातिस्विकान्यपूर्वाणि प्राणिनां यानि तान्यापे । 
तत्रैवाउन्तभवन्त्यस्य ताच्क्सडूर्पयोगतः ॥ ११६॥ 


MS निक कर MNS BT छत 


अनुसार वर्तमान करपमें स्रष्टा हुए । पटका उपादान जैसे सूत है, वैसे ही 
इस जगतके वे उपादान हं, इसलिए सूत्रात्मा कहलाते हैं ॥ ११४ ॥ 

'एकापूर्व ०” इत्यादि । एकके--सूवात्मा प्रजापतिके--अपूर्वसे---उसकी 
यजमान अवस्थामें विहित यागादिजन्य अपूर्वसे--वना हुआ यह समस्त और 
व्यस्त अथीत्‌ अनुदृत्त और व्यावृत्त संपूर्ण विकार है, इसलिए इसके चित्ती 
अनुदृत्ति सब प्राणी करते हैं और एक दृएरेसे मिलकर अपना कार्य करते 
टे । इसमें अनुमान प्रमाण है--विमत संभूयकायकारि, एकापूषमयुक्ततात्‌] 
हस्तादिवत्‌ ) हे 

शरीरके अवयव हस्त आदि जैसे एक अपूर्वसे प्रयुक्त हैं, अतएव एक दृ 
मिलकर अपना कार्य करते हैं, उसी प्रकार सबके एकापूर्वप्युक्त होनेसे सभी 
कायकारी होते हैं, इसी कारण “न एकः स्वकार्ये पर्यीप्तः' अकेला कोई कार्य करनेमें 
समर्थ नहीं होता, यह सिद्धान्त है। अतएव पश्चीकृत भूतसे सृष्टि मानी 
जाती है । एक-एक भूत अन्य भूतोंकी अपेक्षा न रख कर किसी भी काके 
आरम्भक नहीं हो सकते । वस्तुतः समस्तता और ब्यस्तता आसमाके अज्ञानसे 
कल्पित हैं । 

जङ्का--परमात्मामें समस्तता और व्यस्तताको वास्तविक क्यों .नहीं मानते ! 

समाधान---नेति नेति? इत्यादि श्रुतियोंसे अविद्या और तत्कार्यांकी निति 
परमात्मामे स्पष्ट है । | 

शङ्का--सूत्र और परमात्मा--ये दोनों सर्वात्मक हैं क्या ! 

समाधान--परमात्मा ही तत्तदधिकारस्थानस्थित होकर सर्वविशेषस्वरूपसे 
अवस्थित है, यह वेदान्तसिद्धान्त है ॥ ११५ ॥ 

“प्रातिस्विकान्य ०” इत्यादि । 

शङ्का जीवको यदि एकांपूर्वप्रयुक्त कहते हो, तो जीवमात्र समान होने 
चाहिएँ, फिर विविध शरीर, सुख, दुःख आदिका मेद क्यों हुआ: 
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सर्वास्मप्राणरूपोञ्स्मीत्येव सङ्कल्प्य तत्फलम्‌ । i 
आप सत्नादिदेहेषु पुत्तिकान्तेष्ववस्थितः ॥ ११७॥ 
एकमेव जगद्वीजमीशाभिप्रायहेतुतः । 
भूरिनानाग्रदेशेन प्रत्यात्मं व्यवतिष्ठते ॥ ११८ ॥ 
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समाधान--एकापूर्वप्रयुक्त कहनेका यह तात्पय नहीं है कि अवान्तर 
अपूर्वे कारण ही न हों, ऐसा माननेसे तो मुक्तकी मी फिर उत्पत्ति माननी पड़ेगी । 
किन्तु तालये यह है कि जो प्राणियोके अवान्तर अपूर्व हैं, वे मी उक्त 
प्रजापतिके अपूर्वमें अन्तभुत हो जाते हैं, क्‍योंकि सर्वात्मभवनसंकरपसे ही 
प्रजापतिने उक्त पद पाया है । अतएव सत्यसंकरप भी है । पूर्व पूर्व अइष्टोकि 
अनुसार जिस प्राणीको जैसा होना है, उन उन अदृष्टोंके अनुसार ही प्रजापतिने 
तत्‌-तत्‌ स्वरूप होनेकी कामना की है, तद्नुसार ही सवोत्मक भी हुए । 

यदि अवान्तर अहष्टोका उक्त संकर्पमें संग्रह नहीँ होगा, तो अनेकाकार 
जगतका स्वरूप ही नहीं बन सकता, फिर सर्वशब्दका प्रयोग ही कैसे हो 
सकता है, अतः तत्संकर्पान्तगत तत्‌-तत्‌ अदष्ठमेद प्राणिभेदमें प्रयोजक हैं, 
इसीसे समधि-च्यष्टि व्यवहार किया जाता है, अहष्टसमुदायसे समष्टि और 
प्रातिस्विक अदृष्टसे व्यष्टि कही जाती है ॥ ११६ ॥ 

'सवीत्मप्राण०१ इत्यादि । ` में सर्वात्म-प्राणस्वरूप हूँ”, ऐसा संकल्प करके 
उन्होंने सवीत्मप्राणस्वरूप फळ पाया अर्थात्‌ सर्वात्म-प्राण हुए, अतएव वे सूत्रः 
शरीरसे लेकर पुत्तिकादि शरीरोंमें अवस्थित हैं ॥११७॥ 

आत्मस्वरूपनिरूपणका उपसंहार करते हैं--एकमेव जग०' इत्यादिसे । 

यद्यपि जगतका बीज अनादि अनिर्वचनीय अज्ञान एक ही दै, तथापि उसमें 
जो चिदाभास--इसका अभिम्रायविशेष--पड़ा है, उसके मेदसे--प्रतिजीवहेतु- 
फमेदसे- बहुविध प्रतीत होता है। कारणमेदके बिना कार्यमेद नहीं हो सकता, 
कारण कि अनिर्वचनीय अज्ञान एक ही है । फिर इससे विविध विचित्र जगत्‌की 
उत्पत्ति केसे हुई ! इस शङ्का पर कहते दै कि अज्ञान एक है; यह सत्य है; पर उसमें 
जो चिदाभास है, उसके मेदसे विभिन्न जगत्‌ प्रत्यात्मव्यवस्थित है । शरीरमेद, 
सुख-दुःखादिमेद, फलमेद, ज्ञानकर्मादिमेद, देतुमेद-ये सब ईशके उक्त 
अभिमायके भेदसे होते हैं । कर्मत मेदसे कार्यमेद है; यह सारांश है ॥(१८॥ 
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कुरयान्मेरावणुधियमणौ मेरुधियं तथा । 
सर्वत्राउप्रतिधात्येव प्रत्यगज्ञो महेश्वरः ॥ ११९ ॥ 
अतस््ज्ञस्य तमसो रज्ज्वज्ञानोरगादिवत्‌ । 
अष्टावस्थाप्रमेदेन मिथ्याऽज्ञानं प्रजायते ॥ १२० ॥ 
देहेन्द्रियमनःप्राणविरादसजेशशक्तयः । 

अष्टावस्था इमाः ग्रोक्ताश्रिदेकरसवस्तुनः ॥ १२१ ॥ 


कुर्यान्मे' इत्यादि । साभास भी अज्ञान असद्वेदका प्रकाशक केसे 
दोगा ! इस शङ्काकी निवृत्ति करते दें-अधटितघटनापटीयसी अज्ञानापर- 
पर्याय माया होती है; यह छोकमें प्रसिद्ध है । असंभव कार्यको देखकर ढोग 
कहते हैं कि यह माया है । मायासे कोई भी कार्य हो सकता है; अतः उससे 
कुछ मी असंभव नहीं है । मायासे सुमेरुमें त्वल्पपरिमाणज्ञान हो सकता है, जो 
सर्वथा असंभव प्रतीत होता है; एवं अणुमें मेरुघी ( महतपरिमाणज्ञान ) होता 
है; अतएव वह-सब कार्यके लिए समर्थे है, किसी कार्यके लिए असमर्थ 
नहीं है । 

शङ्का--यदि अज्ञानकों समर्थ कहना है; तो 'अज्ञः क्यों कहा ¦ दयोंकि 
ऐसा कहनेसे अज्ञानविशिष्ट चेतनकी प्रतीति होती है; सो प्रकृतमें विव" 
क्षित नहीं दै । 

समाधान- अज्ञान सदा परतन्त्र है, यह बोध करानेके लिए “अज्ञ/ 
ऐसा निर्देश किया गया है । “अज्ञानम्‌? कहनेसे स्वतंत्र अज्ञान असंभवको संभव 
करता है, ऐसा मी प्रतीत हो सकता है, इसके वारणके लिए उपसजनविधया अज्ञान 
उक्त कार्यकारी है, केवल नहीं दै, इस प्रकार 'अज्ञ' शब्दसे सूचित किया ॥११९॥ 

“अतुस्त०? इत्यादि । कोई कहता है कि दवेत अज्ञानसे जन्य नहीं दै, पिण्डा 
विराट्‌, सूत्र इत्यादि वक्ष्यमाण आठ अवस्थाओंसे विशिष्ट वस्तु तत्त्व दै 
इसका खण्डन करते हैं---रज्जुतत्त्वाभिज्ञको तमसे--मन्दान्धकारसे--रज्जुप्वको 
अज्ञान और सर्पका अम- थे दोनों जैसे होते हैं, वैसे ही आत्मतत्त्वानमिशञकी 
अज्ञाने आत्मतत्तका अज्ञान और आठ अवस्थाओंका ज्ञान अमात्मक होता है! 
अतः रज्जुसपंज्ञानके समान उक्त अवस्थाज्ञान भी मिथ्या है ॥ १२० ॥ 

उक्त आठ अवस्थाओंका निर्देश करते हैं--िहेन्द्रिय०” इत्यादिसे । 
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प्रत्यगज्ञानविध्वस्तो रज्ज्वज्ञानहताविव । 
तत्कल्पितनिवृत्तिः स्याच्छिष्यते केवलः परः ॥ १२२ ॥ 
समस्तव्यस्ततैपेह ग्रत्यगन्ञानभूमिगा। 

न त्वपास्तसमस्तान्ध्ये नेति नेति परात्मनि ॥ १२३ ॥ 


देह, इन्द्रिय, मन, प्राण, विराट्‌, सूत्र, ईश और शक्ति-ये आठौं 


अवस्थाएँ चिदेकरस प्रज्ञानघन आस्माकी ही हैं ॥ १२१ ॥ 

अवस्था वास्तविक नहीं होती है, किन्तु अज्ञानसे कल्पित मानी जाती दै, 
इसमें प्रमाण कहते हैं--्रत्यगज्ञान०” इत्यादिसे । 

अज्ञानका ध्वंस होनेपर अज्ञानसे कर्पित उन आठौं अवस्थाओंकी आत्मामें 
निइत्ति हो जाती है और केवळ पर--आत्मतत्त--ही अवशिष्ट रहता है । जैसे 
प्रदीपादिके प्रकाश द्वारा रज्जुतच्वका साक्षात्कार होनेपर रज्जुतत्वका अज्ञान और 
उसमें कल्पित सर्पकी निवृत्ति होती है और केवळ रज्जु ही अवरिष्ट रहती दै, 
चैसे ही यहाँपर भी समझना चाहिए, इसमें प्रमाण “यत्र खस्य सवमालैवामूचत्केन 
कं पयेत्‌? इत्यादि श्रुति दै । 

अधिष्ठानसूत भासतत्त्वका साक्षात्कार होनेके अनन्तर द्वैतमात्रकी निवृत्ति हो 
जाती है, इसलिए क्रियाकतुभावकी भी निवृत्ति होती है । 'पश्यति' यह उपलक्षण 
है अर्थात्‌ उससे कियामात्रकी निवृत्तिका प्रतिपादन करना अभीष्ट है । एवं 'केनः 
यह साधनमात्रमें उपलक्षण है अर्थात्‌ कोई साधन नहीं है । द्वैतनिवन्धन साध्य- 
साधनभाव होता है, द्वेतकी निवृत्ति होनेपर साध्यसाधनभाव भी निवृत्त 
हो जाता है। उक्त शरृतिमूरक यह अनुमान भी उस अर्थेमें प्रमाण है 
विमतम्‌ अज्ञानजम्‌, तदन्वयव्यतिरिकात्‌, रज्जुसर्पवत्‌, जो जिसके रहनेपर 
रहता है और न रहनेपर नहीं रहता, वह उससे जन्य है, क्योंकि काय- 
कारणमाव अन्वय और व्यतिरेकका अनुविधान करता दै, अन्यथा कार्यकारण- 
भावका ही मङ्ग हो जायगा । प्रकृतमें अज्ञानके रहनेपर हूत रहता है और अज्ञानके 
न रहनेपर उक्त श्रुतिने स्पष्ट ही द्वैतके अभावका बोधन किया है । रज्जुसपैके 
समान द्वैत अज्ञानजन्य दै, अतः आत्मतत्ततज्ञानसे अज्ञानके निद होनेपर द्वैत 
निवृत्त हो जाता है ॥ १२२ ॥ 

a समस्तःव्यवस्तासक है, यह किसीका मत है, उसके निरासाथे 
कहते है--'समस्त०' इत्यादिसे । 
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इत्थं ग्राणस्य सर्वाक्षतरपकत्वग्रसङ्गतः । 
उक्ता तत्तस्थितिः ग्राणस्तर्षको ध्येय इष्यताम्‌ ॥ १२४ ॥ 
शुद्धिं बरुवन्नर्थवादस्तर्वस्थितिमसखरसुचत्‌ । 
अतः प्रतीयसानेऽये प्रमाणमविरोधतः ॥ १२५ ॥ 
प्रत्यग आत्मामें उसके अज्ञानसे समस्ता, संपूणेता, व्यस्तता, एथगासता 
और नानारसता करिपत है, वास्तविक नहीं है, क्योंकि "नेति नेति’, “अस्थूलमनणु? 
“अशब्दमस्पद्दामरूपगन्धम? “नेह नानास्ति’ इत्यादि सैकड़ों श्रुतिवाक्योंसे आसाम 
अविद्या और उसके कायोंका प्रतिषेध स्फुट है, इसलिए आसमामें वास्तविक सम- 
स्तता और व्यस्तताका संभव नहीं है । त्रम सकरूविकारातीत, प्रज्ञानघन, कूटस्थ 
तथा चिदेकरस है; यह वेदान्तसिद्धान्त है; अतः अपास्तसमस्तान्ध्यमें याने समस्त 
अविद्यासे शून्य आत्मामें अविद्या और उसके कार्योंका सम्भव नहीं है ॥ १२३॥ 
(इत्य प्राणस्य? इत्यादि । इस प्रकार प्राण सब इन्द्रियांका तर्पक ( तृप्तिका- 
रक ) है, अतएव ध्येय ( इष्ट ) है ॥१२४॥ 
जिस प्रसंगसे यह तत्त्व कहा गया दै, उस प्रसङ्गको स्फुट करते हैं-- 
शुद्धि ब्रुवन्न०' इत्यादिसे । 

` वागादिनिष्ठ उद्वानकतृत्वका आत्मामें आरोप है । आत्मा शुद्ध है, अतएव 
उद्गानके समयमें असुर प्राणको पापविद्ध नहीं कर सके; किन्तु पत्थरपर फेंके 
गये ढेलेकें समान वे असुर स्वयं नष्ट हो गये, इत्यादि अर्थैवादसे वस्तुतः आत्मामें 
कतुत्वादिका प्रतिपादन इष्ट नहीं है, इस परिस्थितिमें स्तुति आरोपितरूपसे मी 
होती है, यह्‌ सूचित होता हे | 

शङ्का--यदि यह स्तुतिवाक्य है, तो प्राण विशुद्ध है, इस अर्थमें वह प्रमाण 
कैसे होगा £ क्योंकि तात्पयेविषय अर्थमें ही शब्द प्रमाण माना जाता है, यह 
शास्रकारोंका सिद्धान्त है । 

. समाधान--अर्थवाद मूतार्थवाद मी होता है । मूतार्थवादका मुख्य ताले 
्ततिमें रहता है । अवान्तर तास्थ स्ववाच्याथमें- भी माना जाता है, यह 
देवताधिकरणमें भाष्यकारने सिद्धान्त किया है | जो प्रमाणान्तरसे बाधित अर्थका 
बोधक होता है; वह वाच्याथमे प्रमाण नहीं माना जाता । प्राणविशुद्धि प्र 
न तो बाधित ही है और न ज्ञात ही है, इसलिए अज्ञात, अबाधित और सम्रयोजन 
अथेका बोधक यह वाक्य स्वाथेमें प्रमाण ही है ॥ १२५ ॥ 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषालुवादसहितं ८१५ 


“~ 


ननूपास्तिविधिं. नेव पश्यामो ब्राह्मणे 
अभ्यारोहजपस्येच विधिरत्राउवलोक्यते ॥ १२६ ॥ 
मैवमासुरपापस्य नाशोक्तो तद्विधिश्रतेः । 
य एवं वेद्‌ स प्राणो भवेत्‌ पाप्मा तु नश्यति ॥ १२७॥ 
वागादिनिन्दया मुख्यप्राणोपासा न चेदिह । 
विधित्सिताऽथ तन्निन्दा व्यर्था प्राणस्तुतिस्तथा ॥ १२८ ॥ 
“ननूपास्ति>' इत्यादि । 
शङ्का--प्रकृत त्राह्मणमरन्थमें. प्राणकी उपासनाका विधान नहीं दीखता है, 
किन्तु केवळ अभ्यारोह-जपका विधान स्फुटरूपसे दीखता है ॥ १२३ ॥ 
समाधान--“मेवमा०' इत्यादिसे । 
आसुर पापकी निवृत्ति उपासनाका फर कहा गया है । कर्मविधानके बिना 
फळका संकीर्तन व्यर्थ हो जायगा । यद्यपि उपास्तिपदका प्रयोग नहीं है, तथापि 
“य एवं वेद? इस वाक्यें वेद शब्दका श्रवण है । प्रकृतमें वेद शब्दका उपासनामें 
तात्य है । जो प्राणकी उपासना करता दै, वह प्राण होता है, यही अथ 
विवक्षित है । सङ्कत्‌ वेदनमात्रसे ध्येयस्वरूपकी प्राप्ति कहीं इष्टचर नहीं है, 
इसलिए ज्ञान-सामान्यवाची 'वेद!का विशेष घ्यानरूप अथैके तासर्से प्रयोग किया 
गया है, यह पूर्वमे निरूपण कर चुके हैं, इसलिए विशेष निरूपणकी आवश्यकता 
नहीं है ॥१२७॥ 
“वेद! इसको विधि न माननेमें बाधक कहते हैं“ वागादिनिन्दया' इस्मादिसे । 
यदि मुख्य प्राणकी उपासनाका यहांपर विधान करना इष्ट न हो, ५. 
वागादि इन्द्रियोंकी निन्दा तथा मुख्य प्राणकी स्तुति- यै दोनों व्यर्थे हो जायेंगे, 
अतः 'यत्स्तृयते तद्विधीयते? अर्थीत्‌ जिसकी स्तुति की जाती है, उसका विधान 
होता है, ऐसा माना जाता है । केवर स्तुति तो पुरुषाथे नहीं है,इसलिए वह व्यथे 
है; इसलिए जिसकी स्तुति शाखं देखते दै; वहां पुरुषाथे-सांधनोपयोगी बनानेके 
लिए विधिकी कल्पना की जाती है। म्रहृतमें स्तुति त Ra 
इसलिए यह कल्पना की जाती है कि इस स्तुतिका तासय भाण उप 
करनेमें है | स्यो निन्दा मी इसीके ढिए ही है । केवल निन्दा मी त्य 
समान ब्य है, अतः किसी कर्मका त्याग करनेके हिए किसीकी निन्दा की 
जाती है, जैसे प्रकृतमें वागादिकी निन्दा की गई है । इसका ताले हे कि 
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८१६ वृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


ख्ज्व्ख्ख््ख््ख््व्व्स््व्स्स्स्क्क्स्स्स्स्व्स्व्क्क्क्क्क्क्क्द्स्ट््य्स््््क्््य्ड 
ऐहिकासुष्मिकफले पूर्वोक्त जपमात्रतः 
न सिध्यतस्ततो नाऽस्य जपशेपार्थवादता ॥ १२९ ॥ 
उपास्त्या तु फलं सि््दन्तरेणापि ते जपम्‌ | 


इत्यर्थो गम्यते लोकजिदेवेति श्रुतत्वतः ॥ १२० ॥ 
शुद्ध्यादिग्राणमाहात्म्यं विधिशेषार्थवादतः 
न सिध्यतीति नो वाच्य वाधस्याऽचुपलम्भनात्‌ ॥ १३१ ॥ 


2 पन ककि” मकन __ 
इन्द्रिया पापविद्ध हुई; अतएव वे अविशुद्ध हैं; अतः वे उपास्य नहीं हो सकती । 


यदि उपासनाका विधान ही नहीं मानियेगा, तो इन्द्रियांकी उपासना प्राप्त ही नहीं 
होगी, ऐसी अवस्थामै निन्दा निरथक हो जायगी, इसलिए उपासनाका 
विधान आवश्यक है ॥ १२८ ॥ 

ऐहिका ० इत्यादि । 

शङ्का--प्राणोपासनाकी विधिके बिना मी उक्त अर्थवाद-- स्तुति-निन्दा- 
बोधक उक्त वाक्य--अभ्यारोहजपविधिशेष होकर सार्थक हो सकते हैं, इसलिए 
प्राणोपासनाविधिकी कल्पना प्रामाणिक नहीं है । 

समाधान--ऐहिक--प्राणात्मसाक्षात्तार--और आमुप्मिक--उसके स्वरूप 
आदिकी प्राप्ति--ये दोनों पूर्वमें कहे जा चुके हैं। इनकी प्राप्ति जपमात्रसे नहीं 
हो सकती, इसलिए ये अथवाद जपविधिके शेष नहीं हो सकते। जप साक्षात्कारका 
कारण नहीं माना जाता, किन्तु उसका ध्यान तद्विषयके साक्षात्कारमें कारण माना 
जाता दै, यह कामिनी आदि साक्षात्कारके स्थरूमें छोकमें सर्वत्र मान्य दै, 
इसलिए उक्त जप विधिशेष नहीं है, किन्तु प्राणोपासना ही विधिशेष है ॥१२९॥ 

'उपास्त्या तु! इत्यादि । उक्त जपके बिना भी उक्त उपासनासे उक्त फलकी 
सिद्धि हो सकती है, यह अर्थ 'ढोकजिदेव' इस श्रतिसे स्पष्ट सिद्ध होता है । 
जप कर्माग है, जिसका कर्ममें किसी कारणवश अधिकार नहीं है, वह जपका 
भी अधिकारी नहीं होता, अतः उसके लिए समुच्चय नहीं है; किन्तु केवर 
ग्राणकी उपासनासे श्रुतिनिर्दिष्ट फलभागी होता है; यह विरोषरूपसे पूर्वमे 
सिद्धान्त हो चुका दै ॥ १३०॥ 

“शुद्धयाद्‌०' इत्यादि । उपासनाविधिका शेष अथवादवाक्य जब भार्ण 
आघुर पापसे विद्ध नहीं हुआ, प्रत्युत असुर ही पराभूत हो गये” इस अर्थका 
प्रतिपादक दै, तत्र उक्त रीतिसे उक्त अभवादसे प्राणमें विशुद्धि वास्तविक 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


प्प्स्स्स्य््त्स्स्स्य्य्य्य््य्य्स््य्य्य्य्या्प्प्य्य्स््क्-्--__________ 
RE NOSIS 


तृतीय ब्राह्मण ] भाषाचुबाद्सहितं ८१७ 
मुख्यस्थित्यादयः परापे गुणा दृष्टा न तेष्ह्हि। | 


शद्धयक्षतपेकत्वाद्या कुतस्तेषां मृपार्थता ॥ १३३ ॥ 

सिद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि स्तुति आरोपित गुणोंसे भी हुआ करती है; यह आक्षेप 
नहीं करना चाहिए, क्योकि प्रकृत वाक्‍याथेमें कोई बाधक नहीं देखते | सारांश यह 
है.कि जो अभूताथ अर्थवाद होते हैं; वे ही सवार्थे प्रमाण नहीं माने जाते, क्योंकि 
उनका अथे अमाणसे बाधित रहता है। जैसे 'प्रजापतिरात्मनो वपामुदखिदत्‌? 
इत्यादि । कोई भी पुरुष अपनी वपाका उच्छेदन कर जीवित नहीं रह सकता । 
तदनन्तर यागसम्पादन करना तो अतिदूर है। इस समयके अनुसार ही 
अन्य समयमें मी स्वभाव माना जाता है । उत्कर्षापकर्षकी बात दूसरी है; किन्तु 
सर्वथा विपरीत स्वभावकी कल्पना करना दृष्टविरुद्ध होनेसे अप्रामाणिक माना 
जाता है ॥ १३१ ॥ 

“बुख्यस्थित्यादय£ इत्यादि । मुख्य स्थिति--मुखबिङवर्तमान आस- 
न्यत्व--तथा आदिपदसे आजङ्गिरसल्वादि जो गुण उपासनाके लिए प्राणमें कहे 
गये हैं, वे वस्तुतः उसमें हैं। पश्चामिविधाके प्रकरणमें 'योषा वाव गौतमार्निः” 
के समान प्रमाणबाधित नहीं हैं । योषा--ख्री-में अनिलबुद्धि प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे बाधित है; परन्तु उक्त वाक्यसे उसमें अग्निकी उपासनाका विधान 
है; इसलिए यहांपर 'सिंहो देवदत्तः, 'अग्निर्माणवकः के समान अग्निशब्दका 
गौण प्रयोग है। साइश्यधर्मसे गौण प्रयोग किया जाता है; प्रकृतमें साइझ्य 
होमाधारत्व है । अझिमें हविका हवन होता है, खीमें रेतका; अतः पञ्चमा- 
हुतिका दुपर्जन्यादिके समान ख्री मी होमाधार होनेसे गौण अधि है। 
प्रथम होमका आधार संस्कृत अग्नि है, यह मुख्य अनि है । आसन्यत्व, 
आङ्गिरसत्व प्राणमें वास्तविक माननेमें प्रस्यक्षादि प्रमाणोके साथ विरोध उपलब्ध 
नहीं होता है, अतः उक्त गुणबोधकं वाक्य अर्थवाद होनेपर मी अवान्तर तात्पयसे 
अबाधिताथेबोधक होनेके कारण स्वार्थसँ मी प्रमाण है॥ १३२ ॥ 

'अक्षाद्यविषया' इत्यांदि। जो पदार्थ म्यक्षादिविषय हैं; उनकी 
विधिमें प्रमाणान्तरकी अपेक्षा होती है । ये गुण प्रसक्षयोग्य हैं। शासते 
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८१८ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याये 
विद्यते न 
मृषात्वसाधकं मानं न किञ्चिदिह बिद्यते । 
न च कारणदोषोऽत्र बेदे सम्भाव्यते क्रचित्‌ ॥ १२४ ॥ 


NEIDIO nant 
re 


रसया कतक 


जिनका विधान देखते हैं, उनमें यह अवधारण किया जा सकता है 
कि ये गुण प्रत्यक्षादि प्रमाणसे मी सिद्ध होते हैं या नहीं १ प्रथम 
षम मुख्यतः शब्दमयोग माना जाता है; द्वितीय पक्षमें गौण । और जो गुण 
आगमैकवेध हैं; उनके विषये प्रमाणान्तरके साथ विरोध तथा उसके अनुरोधसे 
गौण प्रयोग माननेका अवसर ही नहीं आता, जैसे शुद्धत्वादि । 'अशुद्ध- 
मिति चेन्न शब्दात्‌! इस वेदान्त-सूजमे यह सिद्धान्त किया है कि गुद्धखादि 
शाख्िकवेद्य पदार्थ हैं; परत्यक्षादिके विषय नहीं हैं । 
अतएव शुक्ति और शंखके समान कपाळ (मृत मनुप्यकी खोपड़ी) पवित्र नहीं 
माना जाता; अन्यथा प्राणीके दोनों अङ्ग समान है, फिर शंख शुद्ध है और उक्त 
कपाल शुद्ध नहीं है, इसमें क्या विनिगमक है? अर्थात्‌ कुछ नहीं। केवळ आगमके 
विश्वाससे ही ढोकमें उक्त व्यवस्था मानी जाती है। इसलिए कहते दँ--प्रत्यक्षादि 
प्रमाणके अविषय शुद्धि, इन्द्रियतर्पकत्व आदि प्राणमें जो आगम द्वारा विहित हैं, उनमें 
मृषाकी क्या संभावना है! अर्थात्‌ उक्त गुणविशिष्ट प्राण है, यह सत्य है ॥१२३॥ 
'मृषात्वसाधकम इत्यादि । ज्ञानमें प्रामाण्य स्वतः है अर्थात्‌ जिन सामग्रियोंसे 
ज्ञान उत्पन्त होता है उन्हीं सामग्रियोंसे प्रामाण्य मी उपपन्न होता है; गुण 
प्रामाण्यका जनक है, यह न्यायसिद्धान्त स्वतःप्रामाण्यवादी मीमांसक और वेदा- 
न्तियोंको मान्य नहीं है । एवं प्रामाण्यज्ञान भी ज्ञानग्राहक सामग्रीसे आह्य माना 
जाता है, अतः ग्रामाण्यके अहणके लिए अतिरिक्त सामग्रीकी अपेक्षा नहीं है । 
शक्का--यदि ज्ञानजनक सामग्रीमात्रसे प्रामाण्यकी उत्पत्ति मानते हो, तो 
ज्ञानमात्रमें प्रामाण्य होनेसे अप्रमाण ज्ञान ही दुळेभ हो. जायगा तथा स्वतः ` तज 
ज्ञान माननेमें ज्ञानमें प्रामाण्यका संशय मी नहीं बन सकेगा, क्योंकि ज्ञानका ग्रहण 
होनेपर उसका प्रामाण्य भी. गृहीत ही हो जायगा।- ज्ञानकी अग्रहणदशामे 
धर्मिज्ञान जब है ही नहीं, तब संशयकी क्या संभावना £ 
समाधान--दोषाभावसहकृत ज्ञानसामंग्रीसे प्रामाण्यकी उत्पत्ति मानते हे 
तथा. अथीन्यथात्वज्ञान और : दोषज्ञान से पूर्वग्रहीत मामाण्यका अपनोद मानते 
हैं और उसकी: अग्रहणदशामे उक्त ज्ञान तदूभहमें प्रतिबस्धक माने जाते दें | 
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अद्ैतश्तिवाधेन मृपावमिति चेन्नतत। | 
ग्राणोऽस्ति शुद्धिमिथ्येति नेवमाह श्रुति; ~ यात; कचित्‌॥ १३५॥ _ ॥ १३५ ॥ 
अन्यत्र स्वरसतः शानभानसमयमें उत्सगविधया प्रामाण्यभान होता दी है; प्रकृतमें 
सृषात्वसाधक मान नही है अर्थात्‌ प्राण शुद्ध नहीं है, आसन्य नहीं है सा कोई 
बोध करानेवाळा प्रमाण नहीं है, इससे प्रामाण्यप्रहमें प्रतिबन्धक रनयम 
प्रमाणके अभावको सिद्धि होती है तथा दोषज्ञान भी नहीं है, पौरुषेय वाक्यजन्य 
ज्ञानमें पौरुषेय अम, ममाद आदि दोष हो भी सकते हैं । परन्तु अपौरुबेयनेद- 
वाक्यजन्य ज्ञानमें दोषकी सम्भावना ही नहीं है, प्रकृतों ही क्या कहीं पर भी वेद- 
वाक्यजन्य ज्ञानमें दोषकी सम्भावना नहीं हो सकती । वेद पौरुषेय है, यह तार्किक 
मत है, इसमें भी ईशर नित्य ज्ञानवान्‌ और दोषरहित है, अतएव तदुक्त वेद- 
वाक्यमें दोषकी संभावना नहीं दै । शब्दमें स्वतः दोष कोई नहीं मानता, किन्तु 
वक्तृदोषसे शब्द दुष्ट होता है, ऐसा माना जाता हे । दुष्ट शब्दसे अप्रामाणिक 
ज्ञान होता है, सो वेदातिरिक्त विषयमें हो सकता है। और अपौरुषेयवेदवादीके मतमै 
तो दोषकी शङ्का भी नहीं दै, इसलिए प्राणमें विशुद्धयादिज्ञान प्रमाण है ॥१३४॥ 
अद्ैतश्वुति० इत्यादि । 

शङ्का--यदि प्राणशुद्धि सत्य है, तो शुद्ध्यादिज्ञानको प्रमाण मानना 
चाहिए, परन्तु ऐसा माननेमें 'नेह नानास्ति किञ्चन!, “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः 
इत्यादिसे विरोध होगा । ब्ह्मक्रा साधारणस्वरूप है- सत्य । यदि शुद्ध्यादि मी 
सत्य है, तो वह ब्रह्मका असाधारण स्वरूपक्षण केसे हो सकता दै ? क्योंकि दो 
सत्य माननेसे उक्त तिके साथ विरोध है । तथा दो सत्यकी अनुपपत्ति भी है; 
क्योंकि “सत्यं ज्ञानम्‌? यह श्रुति सत्यको ज्ञानस्वरूप बताती है । विशुद्धि जड़- 
स्वरूप है, इसलिए सत्य दो प्रकारके कहे जा सकते दैँ-एक ज्ञानस्वरूप और दुसरा 
जड़स्वरूपं। पर ऐसा श्रुतिको इष्ट नहीं दै, अतएव 'एकमेवाद्वितीयस्‌! यह श्रुति एक 
ही सत्य कहती है और द्वितीय सत्यका निषेध करती है । अतएव प्रपञ्च मिथ्या 
माना जाता है, अन्यथा उक्त श्रतिके साथ विरोध होगा | प्राणशुद्धि सत्य माननेसे 
उक्त श्रृतिविरोध अपरिहार्य है, फिर प्रपञ्चको मिथ्या मानमेसे मी क्या लाभ ! अतः 
उक्त श्रुतिविरोधके परिहारके लिए शुदधयादिशान मिथ्या दै, यह स्वीकार करना दी 
पड़ेगा; अतः यहां भी मिथ्यालञ्ञापक परमाणान्तरविरोध स्फुट है, फिर केसे कहते 
हैं कि मिथ्यालबोधका कारण नहीं है, इसलिए यह शन मिथ्या नहीँ दे। २ 
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सत्यासत्यविभागो5यमविभागात्मवस्तुनि । 
प्रत्यगज्ञानहेतूत्यः एथङ्‌ नास्तीत्यमाषत ॥ १२६ ॥ 
स्वाभासफलकारूढस्तदज्ञानजभूमिणु । 

तरस्थोऽपि तदसम्बद्ध ईशः ग्राणादितां गत; ॥ १३७॥ 


So १७०४” 


समाधान--परमार्थदशामें प्राण ही नहीं है, तो उसकी शुद्धि कहां १ व्यवहार- 
दशामै व्यावहारिक प्रमाण द्वारा जैसे प्राण माना जाता है, वैसे ही उसकी शुद्धि 
भी है । यदि प्राण है और उसकी शुद्धि मिथ्या है, ऐसा निर्देश श्रुतिमें होता तो विरोध 
हो सकता; पर ऐसा तो दै नहीं, इसलिए व्यवहारदशामें माणके समान उसकी 
शुद्धि मी सत्य है। परमा्थेदशामें तो इसके विचारका अवसर ही नहीं है ॥१३५॥ 
“सत्यासत्य० इत्यादि । विभागशुन्य आसमवस्तुमे सत्य और असत्यका विभाग 
आत्माके अज्ञानसे ही है, दूसरेसे नहीं है, यह श्रतिने स्पष्ट कहा है--तात्य यह है 
कि आमा परमाथ सत्य है । जो देशान्तर और कालान्तरमें अवस्थान्तरापन्न न न हो 
बह परमाथ सत्‌ है, जैसे आत्मा । परिणामी असत्य है, जसे प्रपञ्च। प्रपञ्चक्रा कुछ- 
न-कुछ परिणाम होतां रहता है । यह सब व्यवहार भी आतमाके : अज्ञानसे 
कल्पित ही है। 'सर्व खरिवदं ब्रह्म! इत्यादि श्रुति प्रपञ्चक ब्रह्मस्वरूप कहती है, ऐसा 
कहनेका तात्पर्य यह है कि “नेह नानास्ति’ इत्यादि श्रतिसे प्रपञ्चके स्वरूपका निषेध 
ष्ट नहीं है, किन्तु त्रहासचासे अतिरिक्त प्रपश्नकी सत्ता नहीं दै, इसमें तात्पय है, 
क्योंकि स्वरूपनिषेध असम्भव है । प्रत्यक्षते जगत्के स्वरूपकी उपलब्धि होती दै 
और “सर्वस! 'इदम्‌ इत्यादि शब्दप्रयोग भी निरारम्ब हो जायगा, अतएव “नास्ति 
यह अलग कहा । प्रथक्‌ ब्क्मसत्तातिरिक्तसत्ताविशिष्ट प्रपञ्च नहीं दै । शिखीध्वस्तके 
समान वस्तुतः अतिरिक्त सत्ताका निषेध है, द्वेतका नहीं । तात्पर्य यह है कि उक्त 
विभाग अज्ञानकृत दै, अतः अज्ञाननाशसे उक्त विभाग मी नष्ट हो जाता है॥१३६॥ 
“स्वाभासफल०' इत्यादि । | 
शक्का--आपके मतमें ईश्वर है या नहीं £ अन्त्य पक्षमें नास्तिककी आपत्ति 
होती है । जो ईश्वर नहीं मानता, वह नास्तिक कहलाता है । यद्यपि नास्तिकके 
कई लक्षण हैं, व्याकरणसून्रकार भगवान्‌ पाणिनिके मतसे जो परछोक 
नहीं मानता है, वह नास्तिक कहलाता है और नास्तिको वेदनिन्दकः? इत्यादि 
वचनोंसे वेदनिन्दक मी नास्तिक कहलाता है, तथापि यह नास्तिकोंका 
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आवान्तर भेद है, वस्तुतः ईश्वर न माननेवाला नास्तिक दै । ईश्वर न माननेपर 
परलोक और वेदका न मानना स्वतः प्राप्त हो जाता है । यदि शङ्का हो कि मीमांसक 
इश्वरको नहीं मानते, फिर भी वे नास्तिक नहीं कहलाते, तो यह शङ्का व्यर्थ है । 
इसका विवेचन अन्यत्र देखिए, यहाँ लिखनेसे अन्थगौरव होगा। (विशुद्धज्ञानदेहाय! 
इत्यादि श्रीभड्पादके मङ्गलाचरणसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि मीमांसक मी ईश्वरको 
मानते हैं । सर्वज्ञत्वनिराकरणाधिकरणका तात्पर्य अन्यत्र है, इसका यहाँ निरू- 
पण अपेक्षित नहीं है, इसलिए इससे विरत होते. हैं। और ईश्वरके न माननेमें कार्य- 
लिङ्गक कारणानुमानके साथ विरोध मी होगा । प्रथम पक्षमें ईश्वर वैदिक है, अतः 
परमार्थ सत्‌ है, यह मानते हो, तो वैदिक होनेसे इशितव्य प्रपश्चको मी ईश्वरके 
समान परमाथ सत्‌ ही मानना चाहिए । यदि ईशितव्य प्रपञ्च ही नहीं दै, . तो 
ईश्वर किसके कहे जाते हैं । राज्यके बिना तो कोई राजा कहा नहीं जाता । 
राजाकी सत्ताके साधक प्रमाणोंसे ही उसका राज्य सिद्ध होता है। जैसे 
कल्पित राज्यसे लोकमें कल्पित कोई राजा कहा जा सकता है, वैसे ही कल्पित 
प्रपञ्चसे कल्पित ईश्वर हो सकता है, वास्तविक नहीं। वेद ईशितव्यविशिष्ट 
इस्वरमें प्रमाण है, इसलिए ईश्वरसमत्ताक ही प्रपञ्च मानना चाहिए, 
कल्पित नहीं । ऐसी परिस्थितिमें अ्रत्यग्ज्ञानसे अज्ञानध्वंस होनेपर द्वेतमात्रकी 
निवृत्ति होती है, यह कैसे कहा जा सकता दै ! 

समाधान--प्रत्यगृके अज्ञानके--सकळ द्वैताकार अज्ञानके-- परिणाममें 
जो आत्माका आभास है, ताइश आभासरूप तरूतेपर बैठकर आत्मा साक्षी, 
इश्वर, कारण और अन्तर्यामी इत्यादि कहलाता दै । 

वस्तुतः अपँग अद्वितीय आत्मामें साक्षित्व, इश्वर आदि कोई धर्म नहीं 
हॅ । अज्ञानका विश्वाकार परिणाम होनेपर वासनावश उसीमे प्रपञ्च तथा 
उसीमें चैतन्यकी छाया पड्नेपर उस छायामें उक्त धर्म प्रतीत होते हैं, उन्हींका 
अनुवाद व्यवद्दारदशामें श्रतिने किया है। श्रुति अनुवादक है, अतः द्वेतादिके 
बोधमें उसका मुख्य तात्प नहीं है। जैसे स्वमावस्थामें गन्धवेनगरादिरूपसे 
अज्ञानका परिणाम होता है, उसीमें वासनावश मनकी कल्पनाके अनुसार 
तत्‌-तत्‌ मनुष्य, गज, तुरग आदि रूपसे अज्ञानका परिणाम हो जाता है और 
उस समय मन उसको देखता है । पर यह नहीं समझ पाता कि यह परमाथे सत्‌ 
नहीं है, अतएव तदानीन्तन इष्ट और अनिष्टसे सुखी और दुःखी मी होता है । 
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तदज्ञानं तदुत्थं च जगत्कृत्ख्ं तदात्मकम्‌ । 

यतोऽतस्तदनूद्याह सदेवेदमिति श्रुतिः ॥ १३८ ॥ 
___ TT I तभ लि 
वहींपर कल्पित नगरके राजाका अनुशासन भी मानता है, किन्तु प्रबोध 
अवस्थामै उन पदार्थोक्रा असली तत्त्व समझता है । 

एबं उक्त परिणामदशामें अविद्याप्रतिबिस्बित आमा यद्यपि वस्तुतः 
अविद्यासंबद्ध नहीं दै, तथापि अपनेको अविद्यासे प्राणादिस्वरूप मानता है । 
जैसे स्वप्मदशामें जीव अपनेको देवादिस्वरूप मानकर तदुचित व्यवहार करता है, 
पर वास्तविक देवादिशरीरसे असंबद्ध ही है, वैसे ही प्राणादितादातम्य आत्मर्भ नहीं 
है, फिर भी व्यवहारदशामे अज्ञानसे अपनेमें प्राणतादास्य मानता है । “असंगो ह्यय 
पुरुषः? इत्यादि श्रुति वास्तविक संगका निराकरण करती है, आविधिक संगका 
नहीं, अतः श्रुतिविरोधकी भी आशङ्का नहीं दै । 

अविद्याकृत नाम, रूप उपाधिके अनुरोधसे आत्मा इश्वर माना जाता है 
यह अ्रेतवेदान्तका सिद्धान्त है, अतः आसज्ञानसे अज्ञानकी निवृत्ति द्वारा 
द्वेतकी निवृत्ति होती है और प्राणतादात्म्यानापन्न आत्मा अज्ञानवश ही प्राणस्वरूप 
अपनेको मानता है, इस कथनमें कोई अनुपपत्ति नहीं है ॥ १३७ ॥ 

“तदज्ञानम्‌? इत्यादि । इश्वरसहित सम्पूर्ण जगत्‌ अज्ञानशरीर दै, 
इसमें श्रुति प्रमाण है । चूंकि आत्माका अज्ञान और उसके अज्ञानसे उत्पन्न 
संपूर्ण जगत्‌ सदात्मक है अर्थात्‌ तसस्वरूपा्मक तत्सचाक है, इसलिए दम" 
शब्दसे इस सब जगतका अनुवाद कर आमा ही सदात्मक है, इस प्रकार 
“सदेवेदम्‌? इत्यादि श्रुति कहती है । सतमें कल्पित समस्त जगत्‌ सदात्मक दै, 
अतिरिक्त नहीं है, जैसे कि शुक्तिमें करिपत रजत शुक्तिसे अतिरिक्त नहीं है । 

तात्यय यह है कि रजतभानदशामें ‘सदिदं रजतम'--यह रजत सत्य दै, 
इस प्रतीतिकी विषय अघिष्ठानभूत शुक्तिसचासे अतिरिक्त रजतसत्ता नहीं 
“है; किन्तु शुक्तिसत्ताको ही विषय कर उक्त प्रतीति होती है, एवं 'सन्‌ 
प्रपञ्चः? इत्यादि प्रतीति मी अधिष्ठानभूत ब्रह्मकी सत्ताको लेकर प्रपञ्चविषयक 
होती है, अतः आम्माके अज्ञानसे उत्पन्न संसारका अनुवाद कर सदात्मकत्वविधान 
श्रुतिने किया है । विधेयमें शब्द प्रमाण माने जाते हैं, अनुवादमें नहीं, 
यह शाब्दनयनिपुर्णोका मत है, इसलिए यह श्रुति द्वेतको विषय करवी है; 
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पर वह उद्देश्यविधया विषय है; अतः श्रुति उस अंझामें प्रमाण नहीं है । 
बिधेयतया भासमान सदात्मकत्वमें ही श्रुति प्रमाण मानी जाती है । 


एवं {इदं सवै यदयमात्मा” यह श्रुति मी उक्त रीतिसे आत्माके अज्ञान तथा 
तत्कल्पित जगतका अनुवाद कर आत्मस्वरूपका बोधन करती है, प्रकृतमें आलस्व- 
रूपातिरिक्तका निषेध तात्पर्यविषय है । अज्ञाननिवृत्तिके अनन्तर अज्ञानसे कल्पित 
पदाथेकी निवृत्ति न्यायसिद्ध है, क्योंकि कारणकी निवृत्तिसे कार्यकी निदृत्तिमें 
किसीको विवाद नहीं है । बाधामें मी सामानाधिकरण्य प्रसिद्ध ही है, 'वदनन्यत्व- 
मारम्मणशब्दादिभ्यः” इस सूत्रके भाष्यमें यह स्पष्ट है । 


शक्का--यदि द्वेतमात्र आविद्यिक है, तो आत्मव्यतिरिक्त विषय ही नहीं 
हुआ, फिर प्रत्यक्षादि प्रमाण कैसे ! 

समाधान--प्रत्यक्षादि ताखिक प्रमाण नहीं हैं, किन्तु व्यावहारिक प्रमाण हैं । 
यह आगे स्पष्ट करेंगे । 

शङ्का- ऐकास्यञ्चान प्रमा है या अप्रमा £ प्रथम पक्षमें प्रमाहेतु सत्य ही 
होगा, अतः अंद्वेतहानि होगी । द्वितीय पक्षमें बाधक ज्ञानके न होनेसे द्वेत सत्य 
ही होगा, दोनों पक्षोंमें द्वेतविषयक ही प्रत्यक्षको प्रमाण मानना उचित है । 


समाधान---अथीन्यथात्वधी और कारणदोष- यै दो ही सिथ्यात्वज्ञानके उत्पादक 
और ज्ञापक हैं, क्योंकि झुक्ति-रजतादिज्ञानमे ये ही दो दृष्ट हैं, अतः इन दोनोंसे 
अतिरिक्त कोई भी बाध्य ज्ञानका न उत्पादक ही है और न ज्ञापक ही है । ऐकाल्य- 
ज्ञान मिथ्या है, इत्याकारक बुद्धि नहीं हो सकती और 'तत्त्वमसि! इत्यादि वाक्य- 
जन्य उक्त ज्ञानमें दोषजन्यत्व नहीं है, इसलिए उक्त ज्ञान मिथ्या नहीं है, किन्तु 
सत्य ही है। और यह मी युक्ति है कि अद्वैत॒धीको स्वरूपसे मिथ्या कहते हो या 
विषय द्वारा £ प्रथम पक्षमें 'तस्वमसि', 'एकमेवाद्वितीयस!, ' ऐतदाल्यमिद सर्वम्‌? 
इत्यादि श्रुतिवाक्योंसे ऐकाल्यज्ञान होता है, इसमें सन्देहका अवकाश ही नहीं है । 
द्वितीय पक्षमें उक्त ज्ञानका विषय है--भात्मैकल । इसका बाधक कोई बलवान्‌ 
प्रमाण है नहीं । तल्परत्वादि द्वारा उद्ैत श्रुति प्रत्यक्ष आदिसे प्राप्त द्वैतानुवादक 
श्रुतिकी. अपेक्षा बढबती है, यह पूर्वमै कह चुके हैं । मत्यक्षादि अनिश्चित- 
प्रामाण्यक हैं, अतः वे निर्दोपरूपसे निश्चितमामाण्यवाली अद्वेतश्रुतिकी अपेक्षा 
दुभैल हैं, इसका मी निरूपण पूर्वमें हो चुका है ॥ १३८ ॥ 
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ग्राणो वा तस्य शुद्धिर्वा सवं सत्तस्व॒मित्यसो । 
अद्वतश्चतिराचष्टे न तु किञ्चिन्निषेधति ॥ १३९ ॥ 
नृशृङ्गाद्यपि सत्तत्त्वमित्यभ्युषगमः श्रुतेः । 
प्राणशुद्धयादिसत्तस्वमिति वक्तव्यमत्र किस्‌ ॥ १४० ॥ 
याइश्ञं प्राणसत्यत्वं ताइशी शुद्धिसत्यता । 

अनर्थकारि शास्त्र स्यादयथावस्तुबोधने। १४१ ॥ 


FIO IEE SE MISSES SSNs 


“आणो वा तस्य! इत्यादि | प्राण और उसको शुद्धि यह सव सत्य 
है, ऐसा अद्वैतश्रति बोधन करती है । किसी धर्मी या धर्मेके निषेधका बोधन 
नहीं करती, जिससे कि शुद्धयादिका माणसें निषेध कर सकें । तात्पये यह है कि 
'एकमेवाद्वितीयस्‌! इत्यादि श्रुतिसे यद्यपि परमाथेदशामें द्वैतमात्रका निषेध इ है, 
तथापि व्यवहारदशामे निषेध नहीं है। ब्रह्मज्ञानदशामें प्रामाणिक द्वेतभान 
नहीं है, अतएव अनुषठेयविशेष भी कुछ नहीं है, किन्तु उससे पूव प्राण और 
उसके विशुद्धयादि गुणोंकी सत्यताका कथन उपासनाके लिए ठीक ही है, अधिकारीके 
मेदसे विधिनिषेधबोधक श्रुतियां अपने-अपने विषयमें प्रमाण हैं, यह सिद्धान्त 
सर्वसम्मत है ॥१३९॥ 

नुखुङ्गाद्यपि' इत्यादि । 

शङ्का नृशज्ञाक्न अत्यन्त असत्‌ हैं, इनको श्रुति सत्य कैसे कहती 
है, अन्यथा अत्यन्तासत्‌का जगतूर्मे अपलाप ही हो जायगा । 

समाधान- ठीक है, यहां तृश्चज्ञसे प्रातिभासिक शुक्तिरजतादि विवक्षित 
हैं । प्रातिमासिक झुक्तिरजतादि शुक्त्यवच्छिन्न चैतन्यमें कर्मित हैं, अतः घटादिके 
समान वह भी सदात्मक ही हैं, यह श्रुतिको अभिमत है, फिर प्राण और उसके 
शुद्यादिमे कहना ही क्या है ! वे तो कैमुतिकन्यायसे सदात्मक सिद्ध होते ही हैं 
तात्पर्य यह है कि प्रातिमासिक रजतादि यदि अत्यन्त असत्‌ होता, तो उसकी 
अपरोक्ष प्रतीति नहीं होती । अपरोक्ष चेतन्याध्यासके बिना अनात्मवस्तुका अपरोक्ष 
नहीं होता अतएव अपरोक्षविषय घटादिका अपरोक्ष चेतन्यमें अध्यास माना जाता है, 
उसी प्रकार अपरोक्षविषय रजतका भी आसाम अध्यास होनेसे अपरोक्षत्व होता है, 
इसलिए घटादिके समान शुक्ति-रजतादि सदात्मक हैं, यही श्रुतिका तासये दै॥१४०॥ 

“यादृशम्‌? इत्यादि। जैसे प्राणमे सत्यत्व है, वैसे ही उसकी तदीय शुद्धिमें भी 
स्थल दै जो वस्तु जिस स्वभावकी नहीं है, उस स्वभावका बोथक यदि शाख होगा, 
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नाम ब्रह्षेत्येवमादावयथावस्तुधी भवेत्‌ । 

शाख्नेणेति न वक्तव्यं तद्बुद्धेगोणता यतः ॥ १४२॥ 

यहदन्नज्ञात भेदेऽपि विष्णुघीरुपलात्मनि । 
_ _ चविधीयते तथा नाझ तबाबुद्धिविधीयते ॥ १४३॥ 
तो अनथेकारी हो जायगा, इसलिए शाख यथाथे वस्तुका बोधक माना जाता है। व्याव- 
हारिक सत्यत्व प्राण और उसकी शुद्धिमें समान है । प्राणमें व्यावहारिक सत्यत्व 
और उसकी झुद्धिमें पारमार्थिक सत्यत्व है अथवा शुद्धिहिरत प्राणमें शुद्धिबोधन 
है--ये दोनों अयथावस्तुबोधन हैं, इससे शास्र अनथकारी हो जायगा, परन्तु 
शास्त्र ऐसा माना नहीं जाता; इसलिए वस्तुयथाथेबोधक शाख होता है । अतएव 
समीचीन ज्ञानसे श्रेयःप्रासि और असमीचीन ज्ञानसे अन्थकी प्राप्ति होती है, 
यह भाष्यकारने कहा है । और यथाथज्ञानजनक होनेसे ही शाख्न प्रमाण भी 
होगा, अन्यथा शाख्नमें अप्रामाण्यप्रसफि हो जायगी ॥ १४१ ॥ 

“नाम ब्रह्मत्येव०' इत्यादि । “नाम ब्रह्मत्युपासीत' इत्यादि अयथावस्तु- 
बोधक भी तो शास्त्र देखे जाते हैं, क्योंकि नाम तो ब्रह्म नहीं दै? यद्यपि यह 
प्रश्न सत्य है तथापि शास्त्र तद्विपरीत उपदेश देता है कि नाममें ब्रह्म दृष्टि 
कर उपासना करो, इससे ब्रह्मप्राप्ति होगी । अनब्नहमें ब्रह्मज्ञान असमीचीन 
ज्ञान है तथा 'याबन्नाम्नोगतम्‌? इस प्रकार फर मी कहा गया है। उक्त 
भाष्यसे सिद्ध हुआ था कि समीचीन ज्ञानसे ही श्रयःप्राति होती है, अस- 
मीचीन ज्ञानसे नहीं होती। उक्त दोनों नियमोंका व्यभिचार देखा जाता दै, इस 
शकाका निराकरण करते हैं--'इति न वक्तव्यम्‌? से। ये दोनों आक्षेप ठीक 
नहीं हैं । नाममें गौण ब्रह्मदृष्टिका उपदेश शास्त्र करता है, मुख्य ब्रहमइष्टिका नहीं । 
जैसे 'अग्निमीणवकः? यह शब्द माणवकको अग्नि कहता है, माणवक वस्तुतः 
अग्नि नही है, किन्तु वह अयथावस्तुबोधक तब कहा जा सकता, जब.कि 
माणवकको वास्तविक अग्नि कहता । यहां तो तेजस्वित्वेन माणवक अन्निसद्दश 
है, इस तापसे अग्निमें गौण माणवकशब्दका प्रयोग हुआ है, अतः शाख 
अप्रमाण नहीं है । गौण और मुख्यके तात्पयेसे शब्दभयोग झोक और वेद 
दोनोंमें समानरूपसे पाये जाते हैं, नाम और ब्रह्म दोनोंके मेदज्ञानकालुमें नामको 
ब्रह्म कहा है, इसलिए यह गौण प्रयोग है ॥ १४२ ॥ 

'यद्वन्नि०' इत्यादि । जैसे शाल्माममें विष्णुबुद्धिसे विष्णुकी उपासनाका 
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अज्ञातरञ्जुतस्वो हि रज्जुसर्पधियेक्षते | 
नामादौ न तथा तस्माद्वौणी धीन तु सा सूषा ॥ १४४ ॥ 
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शास्त्रमै विधान किया है, पर मुख्य विष्णुबोधनमें शाखका तात्पर्य नहीं हे । जहां 
श्रोता और वक्ता दोनोंके द्वारा मेदज्ञानपूर्वक अन्य अर्थमें अन्य शब्दका प्रयोग 
किया जाता है, वह गौण कहलाता है । जैसे उक्त स्थरूमें वक्ता और श्रोता दोनोंको 
उक्त शिळामें विष्णुके मेदका ज्ञान है फिर भी शिलासें विष्णुशव्दका शास्त्रकार 
प्रयोग करते हैं और श्रोता भी उसको मानते हैं, अतएव तदनुसार उपासना 
करते हैं, किन्तु यह सन्देह नहीं करते कि अविष्णुकों शाख्रकारोंने विष्णु केसे 
कहा और इस अयथार्थ उपासनासे शाख्रफल कैसे होगा, सन्देह न. करनेका यही 
कारण है कि बोद्धा यह स्पष्ट समझता है. कि यह गौण विष्णुशब्दका प्रयोग है 
मुख्य नहीं वैसे ही नाममें ब्रह्महष्टिके विधानके समयमें ही श्रोता यह समझ लेता है 
कि इस ब्रह्मशब्दका नाममें गौण प्रयोग किया गया है, मुख्य नहीं । गौण और 
मुख्य दोनों धर्मसे उपासना शाखमें विहित है, जहां ऐसा नहीं है, वहां स्थाणुमें 
पुरुषबुद्धिका उपदेश जैसे अयथार्थ है और इससे श्रयःम्राति नहीं होती, वैसे ही 
अन्यत्र अयथार्थ बुद्धिसे उक्त फलकी प्राप्ति नहीं होती, इस तापपर्यसे उक्त भाष्य 
है । प्रकृतमें शालग्राममें विष्णुबुद्धिके समान ब्रह्म भिन्नरूपसे ज्ञात नाममँ बरह्मइष्टि 
शास्रसे कही गई है, इसलिए गौणत्रह्मशब्दका प्रयोग होनेसे शास्र अयथाथेका 
बोधक नहीं है और न उक्तं फलकी प्राप्तिमें ही कोई अनुपपत्ति है ॥ १४३ ॥ 


अज्ञात० इत्यादि । 

शङ्का--नाममें ब्रह्मदष्टि गौण है, यह ठीक है, परन्तु ब्रह्ममिन्नमे अद्वा- 
बुद्धि होनेसे मिथ्या तो हुई, इसमें तो गौणमुख्यका प्रभाव कुछ हो ही. 
नहीं सकता । 


समाधान--अवश्य होता है, जो पुरुष रज्जुको रज्जुस्वरूपसे नहीं जानता 
अर्थात्‌ जिसको रज्जुत्वका ज्ञान नहीं है, वही रज्जुको सर्पस्वरूपसे देखता है 
और सर्पदुर्शनजन्य भय, कम्पादि फळका मागी मी होता है, और जिसको 
रज्जुमें सपमेदज्ञान है, उसको गौणसर्पशब्दके प्रयोगसे जो ज्ञान होता है, वह 
नतो मिथ्या ही दै और न भय, कभ्यादिका जनक ही है, कारण कि अविवेकपूर्वक 
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ब्रह्माख्यं नहि वस्त्वस्ति बुद्विरेवाऽस्त्यतो मृपा । 
इति चेन्न यतो गौणवुद्धिमुख्यार्थपूर्विका ॥ १४५ ॥ 


जो ज्ञान होता है, वही मिथ्या कहा जाता है, प्रकृतमें नामादिमे जो ब्रह्मज्ञान उक्त 
वाक्योंसे होता है, वह अविवेकपूर्वक नहीं है, किन्तु नाममें अश्लमेदज्ञानपूर्वक 
उक्त ज्ञान होता है, इसलिए इसको मिथ्या कहना अयुक्त दै । सारांश यह दै 
कि अविवेकपूषक जो ज्ञान होता है, वही मिथ्या कहलाता है । नामादियें ब्रह्मज्ञान 
विवेकपूर्वक होता है इसलिए यह मिथ्या ज्ञान नहीं है ॥ १४४ ॥ 

“ब्रह्मारूयम_* इत्यादि । 

शङ्का---त्रह्म वस्तु तो प्रसिद्ध ही नहीं है, फिर उसके मेदका ज्ञान ही 
कहां .! अभावज्ञानमे धर्मिप्रतियोगीका ज्ञान कारण है, अतएव तार्किक 
अप्रसिद्धप्रतियोगिक अभाव नहीं मानते । अप्रसिद्ध न भेदका प्रतियोगी हो सकता 
और न धर्मी ही हो सकता है । 

समाधान-- उपनिषतके- द्वारा अह्म प्रसिद्ध है, उसे अप्रसिद्ध क्यों कहते हो ! 
प्रत्यक्ष प्रमाणसे जो प्रसिद्ध होता है केवळ वही प्रसिद्ध नहीं कहलाता दै, किन्तु 
किसी प्रमाणसे जो प्रसिद्ध होता है, वही प्रसिद्ध कहलाता दै । 

- यदि कहो कि उपनिषत्‌ तो ऊपर भूमिके समान दै, वह प्रमाण कैसे हो सकती 
है, अर्थात्‌ जैसे ऊपर भूमि किसी पुरुषायंकी साधक नहीं होती, प्रत्युत 
उसमें जो बीज योया जाता है वह मी नष्ट हो जाता है, इसीसे कोई भी 
फरार्थी उसकी अपेक्षा नहीं करता, अतएव अनुपादेय है, चेसे ही उपनिषते 
किसी कर्सव्याथका विधान नहीं है और का उसकी ps 

करता है; अतएव जैमिनि आचायने स्पष्ट कहा “आम्नायस्य - 
दानथक्यमतदर्थीनाम्‌! क्तव्याथेबोधक वेद प्रमाण है, जो करेव्यार्थका बोधक 
नही, वह वेद मी प्रमाण नही, इस तात्ययेसे अम्रामाण्यको आशङ्का 
उपनिषदोंके अभिप्रायसे की गई है अतः नामादिमें जहादृष्टि विवेकपूर्वेक है, यह 
नहीं हो सकता, किन्तु झुफिरजतज्ञानकें समान दी ब्रक्नदष्टि नाम आदिम 
मिथ्या दै । यदि अक्ष नहीं मानते हो, तो इसपर भइन यह होता है कि नाम _ 
जदवत्युपासीत? इस वाक्यका क्या अथे करते हो! अथे यह करते हकिजेसे 
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गौणस्य झुख्यापेक्षत्वान्युरूय ब्रह्म विना न तत्‌ । 
गौण रह्म यथा गौणो वहिसुख्याप्रिपूर्वक! ॥ १४६॥ 


शुक्तिरूप्य अप्रसिद्ध है, तो मी शुक्तिखण्डमें उसकी बुद्धिका आरोप होता है, 
वैसे ही अप्रसिद्ध ब्रह्मकी दृष्टि नामादिमें करना चाहिए । यह पूर्वपक्ष हुआ । 
अब इसका समाधान सुनिए, यह कहना ठीक नहीं है कि उपनिषत्‌ 
ऊषरके समान पुरुषार्थसाधनके योग्य नहीं है । उपनिषत्‌ परम पुरुषार्थसाधन 
है, अतएव पुरुषधौरेय व्यास, वशिष्ठ, शुक, वामदेव आदि महर्षियोंके 
परम उपादेय होनेसे प्रमाणोंमें मूद्धीभिषिक्त प्रमाण उपनिषत्‌ है । जैमिनि 
मुनिका पूर्वोत्तर पक्ष कर्सकाण्डकी श्रुतियोंके तालयसे है । उपनिषतूके 
तापर्यसे नहीं, ब्रह्ममें प्रमाण सुनिये--'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः, 'विज्ञानमानन्दं 
रह, “परज्ञानं ब्रह्म! इत्यादि अनेक श्रुतियां बरह्ममें प्रमाण हैं। संवन्धगन्थमें 
उपनिषदोकि प्रामाण्यका समथन कर चुके हैं, पुनः प्रतिपादन पिष्टपेषणके 
समान व्यथ है । कर्मप्रतिपादक वेदकी अपेक्षासे उपनिषदोमें यह 
विशेष महिमा है कि वे स्वार्थज्ञानके अनन्तर कर्मानुष्ठान द्वारा फलप्रद होते हैं 
और उपनिषत्‌ स्वाथज्ञानमात्रसे पुरुषको नित्यनिरतिंशय फल देती हैं, 
कर्तव्यविशेषकी आवश्यकता नहीं दै । विशेष पूर्वे कह चुके हैं । अक्षज्ञानकी 
प्रशंसा एव तन्नास्तित्वकी निन्दा भी वेद्में देखते हें--“अस्तीत्येवोपलब्धब्यः', 
'असन्नेव स भवति, असद्‌ ब्रह्मेति वेद चेदस्ति ब्रह्मेति चेद्वेद सन्तमेनं ततो विदुः'। 
और अनुमानके बिना जिनका मन सन्तुष्ट नहीं होता, उन तार्किकोंके छिए 
अग्रिम अनुमान भी उक्त अथेम प्रमाण हे--जकह्षदष्टिः सत्यार्था, शाख्नीय- 
इष्टत्वात्‌ ‹इयमेवरीभिः सामेति दृष्टिवत्‌ । कूर्म अभ्निदृष्टि जैसे शास्त्रीय होनेसे 
सत्यदृष्टि है, वैसे ही ब्रह्मइष्टि भी शास्त्रीय है; अतएव सत्य भी है; अतः 
नामादिमें सत्य ब्रहमइष्टिका उपदेश है, असत्य इष्टिका नहीं और गौणबुद्धि तो 
आप भी मानते हो मुख्यके बिना गौणबुद्धि तो होती नहीं है, अभि मुख्य दै 
*अञ्निमीणवकः' यह गौणबुद्धि होती है । यदि मुख्याभ ही नहीं तो गौणा 
केसे हो सकता ! मुख्यसद गौण कहा जाता है, गौणाथ माननेपर गलेपादुका 
न्यायसे मुख्याथ मानना पड़ेगा ॥ १४५ ॥ 
“ौणस्य' इत्यादि ब्रक्षके अस्तित्वमें नामादिमें गौणन्रह्मशब्दका प्रयोग 
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विध्यभावाद्‌ ्र्वाक्यमाभास इति चेन्न तत्‌ । 
फ्रियावाक्यसमानत्वाद्विद्याचाक्यस्य सर्वतः ॥ १४७ ॥ 


सी प्रमाण है । गौण मुख्यसापेक्ष है, क्योंकि मुख्य बरह्मके बिना गौण ब्रह्म हो ही 
नहीं सकता । गौण ब्रह्म गौण वहिके समान है । गौण अग्निमाणवक्र आदि मी 
मुख्य अन्तिपूवेक ही होते हें और असद्विषयक बुद्धि कभी भी नहीं होती, बुद्धिः 
साळम्बना, बुद्धित्वादू , घटादिबुद्धिवत्‌ अर्थात्‌ घटादिबुद्धिके समान त्रह्मबुद्धि 
भी बुद्धिस्वभाव होनेसे ब्रह्मावळम्बन है, निरालम्ब ( निर्विषय ) नहीं है । समस्त 
साव और अमावके साधक चिद्‌न्रह्ममें तो सत्त्वासत्तका सन्देह ही नहीं हो 
सकता, फिर यह केसे कहते हो कि ब्रह्म नहीं है । नामादिमें केवल ब्रह्मदष्टिमात्र 
विधित्सित है ॥ १४६ ॥ 

“विध्यभावाद इत्यादि । पूवे प्रतिपादित संवन्ध ग्रन्थको न जानकर यह 
प्रश्न है कि वेदान्तमें विधिवाक्य नहीं दै, इसलिए ब्रह्ममें वेदान्त प्रमाण नहीं 
हो सकता । विधिवाक्य लिङ्‌ , लोट्‌ , तव्य, तव्यत्‌ , लेट्‌, इप्यादिसे युक्त होता 
है; “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इस वाक्यमें लिडादि नहीं हैं, अतः यह विधिवाक्य 
नहीं है, यह तो सर्वसंमत है । पर प्रामाण्यके विषयमे विप्रतिपत्ति है--मीमांसक 
विधिरहित वाक्रयोंको प्रमाण नहीं मानते और वेदान्ती प्रमाण मानते हैं, इसका 
विचार कर पहले यह निश्चय किया गया है कि प्रकृतमें उक्त वाक्य ब्रह्मं प्रमाण 
है, किन्तु स्थूणानिखननन्यायसे उक्त वाक्यमें प्रामाण्यको इढ़ करनेकी कामनासे 
फिर विचार करते हैं । 

शङ्का--विधिके अभावसे “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि वाक्य ब्रह्मम प्रमाण 
नहीं है, क्योंकि वह वाक्याभास है अर्थात्‌ वाक्य ही नहीं है, कारण कि उसमें 
रिडादिका श्रवण नहीं है । 

समाधान--“ज्योति्टोमेन यजेत? इत्यादि कार्योर्थबोधक वाक्यके समान 
वह वाक्य है, इसलिए ब्रक्मविद्यावाक्य--सत्यं ज्ञानम्‌, 'तत्त्वमसि' इत्यादि 
वाक्य-्वार्थमे प्रमाण हैं । 

भाव यह है कि जैसे प्रमाणान्तरसे अप्राप्त अपूर्वबोधक ज्योतिष्टोम आदि वाक्य 
प्रमाण हे वैसे ही प्रमाणान्तरसे अप्राप्त 'अपूर्वमनन्तरम! इत्यादि श्रुतिसिद्ध अक्षका 
बोधक उक्त वाक्य मी प्रमाण है, क्योंकि अपूर्वाथीवनोधकख दोनोंमें समान है । कर्म 

१०५ 
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८३० बृददारण्पकवातिकसार [१ अध्याय 
र्ट्ल्ट्ट्टल्स्ट्फ्ट्स्स्क्फ्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्यस्य्य््ट I 
विधिवाक्योंका अपूर्वे कार्य है और वेदान्तवावयोंका प्रतिपाद्य अपूर्व नित्य है, 

यह अवान्तरविरोष प्रामाण्यका अनुपयोगी होनेसे अकिख्चित्कर है । 

शङ्का- अर्थका बोध दोनों वाक्योंसे होता है; यह ठीक -है, इसलिए 
अबोधकत्वलक्षण अप्रामाण्य प्रकृतमें भी नहीं कह सकते; किन्तु विपर्यास- 
जनकत्व, संशयजनकत्वरूप अमामाण्य वेदान्तवाक्योंमे कह सकते हैं । 

समाधान--अधिकारीके अनुसार एकरूपसे अबाधित बुद्धि दोनोसे 
होती दै; अनधिकारीके लिए सन्दिग्धाथेबोधकत्व भी दोनोंमें समान ही है; 
अतएव चार्वाक आदि कर्मविधिमें भी श्रद्धा नहीं करते; उनको वाक्याथ 
बोघ ही नहीं होता; यह तो अपलापमात्र है । पद-पदाथेक्री व्युत्पत्ति तथा 
व्याकरण और न्यायके तत्त्व जाननेवाले व्यक्तियोंके वाक्याथेबोध होनेमें कोई 
रुकावट नहीं है, किन्तु उनको उस वाक्याथेके बोधमें प्रामाण्यग्रह नहीं होता, 
इसलिए उन वाक्योंके द्वारा उपदिष्ट कर्ममें न उनकी प्रबृत्ति होती है और न वे 
दूसरेको उन अर्थाके अनुष्ठानमें प्रेरित ही करते हें । 

क्रियार्थक वाक्योंका अक्रियार्थक वेदान्तवाक्योंसे वेध्य है, ऐसा कहना भी 
ठीक नहीं है, क्योंकि प्रामाण्योपयोगी घर्म दोनोंमें समान है, अनुपयोगी धर्मासे 
बैधम्य तो प्रत्येक वाक्यमें ही रहंता है, अन्यथा दोनोंमें ऐक्यकी आपत्ति हो जायगी, 
वाक्यजन्य ज्ञानका यथार्थ दोनोंमें समान है, यही प्रामाण्यका प्रयोजक है। 
लिडादिघरि ही वाक्य प्रमाण है, ऐसा माननेसे “स्वर्गकामः सिकतां 
भक्षयेत्‌? यह वाक्य मी प्रमाण हो जायगा, क्योकि यह भी लिङ्घटित है, अज्ञात- 
ज्ञापकत्व दोनोंमें समान ही है । और प्रत्यक्षादि जैसे घट, पट आदि वस्तुके 
बोधक होते हैं, वैसे ही शब्द भी सिद्ध, साध्य आदि विविध वस्तुओंका बोधक है । 

शङ्का-त्र्म पदार्थ है अथवा वाक्याथ है ¦ अर्थात्‌ पदगम्य है किंवा 
वाक्यगम्प्र £ अन्त्य पक्षमें कार्य ही वाक्यगम्य होता है, ब्रह कार्य नहीं दै, 
अतः वह वाक्यगम्य नहीं होगा । 

यदि कहो कि अकार्य भी ब्रह्म वाक्यगम्य क्यों नहीं होगा! क्योंकि वाक्यगम्य 
काये ही होता है, इसमें क्या प्रमाण है : 

प्रमाण यह है कि क्रियाके बिना पदोंकी संहति नहीं होती और 
पद्संहति ही वाक्य है, 'देवदत्तः घट जानातिः यहांपर देवदत्त और 
घटकी संहति “जानाति! क्रियाके द्वारा ही होती है, अन्यथा नहीं। 'गौरइबः पुरुषः” 
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ततीय ब्राह्मणं ] माषानुवादस हितं ८३१ 


AANA AAA A 


पफरणारणरूरुररस्स्स्य्य्स्स्स्य्स्य्स्य्य्स्यस्य्य्स्स्स्य्य्त्य्य्य्स्य्य्य्य्स्य्ल्ल्ट्ट fo 


असन्दिग्धाविपर्यस्तघीः समा वाक्ययोर्द्वयोः । 

मानत्वे तावता सिद्धे विधिः कि ते करिष्यति ॥ १४८ ॥ 
अकायेऽपि हि मेर्वादावस्ति मेरुरितीरणात्‌ । 
सम्यग्धीर्जायते यदवत्तथा तच्मसीत्यतः ॥ १४९ ॥ 


~ 


इत्यादि क्रियाशून्य पदसमूह वाक्य नहीं कहा जाता, अतएव 'तिडपुवन्त- 
चयो वाक्य क्रिया वा कारकान्विता? इस वाक्यलक्षणमें चेदर्थक “वा? शब्दका प्रयोग 
किया गया है । यदि कारकान्विता क्रिया हो, तो पदसमूह वाक्य होता है, अन्यथा 
नहीं । लोक और वेदमें कहीं भी क्रियाशुन्य पदसंहति नहीं देखी गई दै । प्रथम 
पक्षमे ब्रह्म आगमैकवेब है, यह नहीं सिद्ध होगा; क्योंकि पदाथ तो प्रत्यक्ष आदि 
प्रमाणगम्य माने जाते हैं, अन्यथा व्युपत्तिग्रह ही दुधेट हो जायगा । 

समाधान--ज्रह्म पदार्थ है, यह तो अनुक्तोपालम्भन है, क्रियाके बिना 
पद्संहृतिरूप वाक्य नहीं होता, यह मी ठीक ही है । वेदान्तवाक्योंमें क्रिया नहीं 
है, यह कहना निस्सार है । वेदान्तवाक्योमें सवेथा क्रियाशुन्यत्व नहीं है, क्योकि 
तत्वमसि', “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वाक्योमें “असि, अस्मि’ इत्यादि क्रिया स्पष्ट 
ड्रे। लिडादिकी अभैभृत क्रिया वाक्यमें अपेक्षित नहीं है, क्योंकि “भूतले 
घटोऽस्ति? इत्यादि स्थरमें घट और मूतलका सममिव्याहार सर्वसँमत है और 
लिडादि नहीं है, तथा सोने और चाँदीके परवाले असिशीश्रगामी सुन्दर 
पक्षी द्वीपान्तरमें रहते हैं, इस वाक्यसे बोध सर्वानुभवसिद्ध है और 
इस वाक्यका अर्थज्ञान प्रमा है, उसे अम कहनेका संभव नहीं है, इसी प्रकार 
कार्याबोधक “तस्वमसि' आदि वाकय ब्रह्मविषयक सम्यक्‌ ज्ञानके उत्पादक हैं, ऐसा 
माननेमें कोई भी आपत्ति नहीं है ॥ १४७॥ 

(असन्दिग्धा०” इत्यादि । असन्दिग्धाविपयेस्तबोधजनकत्व ही चाक्यमें 
प्रामाण्य है, सो दानों लौकिक और वेदिक वाक्योस समान है; इसीसे दोनों 
वाक्योमें प्रामाण्य सिद्ध होता है । प्रामाण्यानुपयोगी विधि आपको क्या फल 
देगी; जिसका आग्रह निरन्तर करते हैं । यह आग्रह छामके बदले हानिप्रद 
है, क्योंकि सिद्धाथबोधक उक्त लौकिक वाक्योंमें सबैसमत प्रामाण्यका भङ्ग 
हो जायगा ॥ १४८ ॥ 

(अकॉर्यिडपि हि? इत्यादि । 'मेरुरस्ति' इस वाक्यसे अकायै मेवोदिका जैसे 
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८३२ बहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


वेदेऽप्यस्ति विना कार्य निपिद्वार्थावबोधनम्‌ । 
पलाण्ड्वादावकरणान्नान्या धीर्जायते श्रतेः ॥ १४० ॥ 


डा क NS ण र OY 0000 007. 
समीचीन ज्ञान होता है, वैसे ही 'तत्त्वमसि' आदि वाक्यसे अकार्य जीवत्रह्मा- 


मेदविषयक समीचीन ज्ञान होता है ॥१४९॥ 

विमतस्‌ अफलम्‌, सिद्धाथकत्वात्‌ , मेवादिबोधकवाक्यवत्‌ अर्थात्‌ तत्त्वमसि? 
इत्यादि सिद्धाथेबोधक वाक्य निष्फळ हैं । जैसे 'मेरुरस्ति' इत्यादि वाक्यसे वाक्या- 
ज्ञान होता है सही, पर उससे श्रोता कोई प्रयोजन नहीं सिद्ध कर सकता, 
अतएव निष्फळ होनेसे वह-वाक्य प्रमाण नहीं है, वैसे ही “तत्त्वमसि? इत्यादि 
वाक्य भी निष्प्रयोजन ज्ञानके जनक हैं, इससे अप्रमाण माने जाते हैं, इस शङ्काकी 
निवृत्तिके लिए कहते हें--'वेदे5प्यस्ति' इत्यादिसे । 

“मेरुरस्ति’ इत्यादि लौकिक वाक्यवत्‌ वेदमँ भी अकार्य-बोधक वाक्य है-- 
(न पढाण्डु भक्षयेत्‌? इत्यादि । 

लहसुनविशेष पलाण्डु कहलाता है जो छोकमें पियाज नामसे प्रसिद्ध है। 
यदि उस निषेधवाक्यसे भी कार्यबोध मानें, तो विधि और निषेधमें 
अमेदकी आपत्ति होगी और अनुभवविरोध भी होगा, इसलिए नञथेका 
धात्वथके साथ ही अन्वय होता है। धात्वर्थ प्रतियोगितासंबन्धसे नजर्थ 
अभावमें अन्वित होता है | अभाव विशेष्य और घात्वर्थ विरोपण होता है, अतः 
पढाण्डमक्षणाभाव इष्टसाधनस्‌ , ऐसा न्यायादिमतमे बोध होता है, क्योंकि 
नेयायिक इष्टसाधनत्वको लिड्थे मानते हैं। कार्य छिङ्का अर्थ है, यह प्रभाकर 
मिश्रका मत है, उनके मतमें यह अनुपपत्ति है कि अभाव कृतिसाध्य नहीं होता, 
इसलिए यह कहना निःसार है कि वेद अकार्याथेका बोधक नहीं है, क्योंकि निषेध- 
वाक्यमात्र अकायार्थबोधक है । अथवा “न सुरां पिवेत्‌?, “न ब्राह्मणं इन्यात्‌? इन 
वाक्योंका यदि अथे यह हो कि सुरापान पापजनक है और ब्राह्मणका 
हनन पापजनक है, तो भी वह कर्तव्य नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
जिस पुरुषको निषेधवाक्याथज्ञानजन्य संस्कार है अर्थात्‌ निषेध्य अर्के 
अनुष्ठानसे पाप होता है, यह संस्कार है; वह उक्त निषेध-वाक्योंका अर्थ 
जानता है, पर कतेव्यज्ञान उसको नहीं होता, अतएव उन कर्मोसे उदासीन 
रहता दै, अतः यह सिद्ध होता है कि जैसे निषेधवाक्य कार्यानपेक्ष स्वार्थमें 
प्रमाण है, वैसे ही वेदान्तवाक्य भी कार्यानपेक्ष स्वार्थमें प्रमाण है । 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ८३३ 


सृगतोये प्रवृत्तस्य तृष्णार्तस्योपरे क्षणात्‌ । 

तमोध्वस्तौ निवृत्तिः स्याक्निपेधेषु तथेक्ष्यताम्‌ ॥ १५१ ॥ 
इद्‌ हितमिति आन्त्या प्रवृत्तस्य निषेधतः । 

आन्तिनाशे निवृत्तिः स्यात्पलाण्ड्वादेरमक्ष्यतः ॥ १५२ ॥ 


यदि अहननसंकर्पविधारक प्रयत्न आदि अर्थ मानें, तो लक्षणा माननी 
पड़ेगी, पर वह “न विधौ परः शब्दार्थः? इत्यादि वचन द्वारा शास्त्रकारोको अभीष्ट 
नहीं है, इस विचारसे यह सिद्ध हुआ कि यद्यपि कार्यार्थ-वादी निषेधस्थलमें कार्य 
अर्थ नहीं मानते, तो भी निषेधवाक्योंको जैसे प्रमाण मानते हैं, वैसे ही अद्वेतवादी 
सी अकायोथबोधक 'तत्त्वमसि' आदि वाक्योंको प्रमाण मानते हैं, क्योंकि उक्त 
नियम सर्वसंमत तथा सावेत्रिक नहीं है ॥ १५० ॥ 

“सृगतोये' इत्यादि । त्वमसि’ आदिवाक्यजन्य ज्ञान अज्ञानका ध्वंसक 
एवं सर्वव्यवहारका निवर्तक है, इसमें छोकसिद्ध दृष्टान्त देते ईैं-- 
मरुभूमिमें प्रतिफलित ्ूयेकी किरणोंमें पयःपूरको देखकर उसे जळ समझकर 
जळ पीनेके लिए बढ़ते हुए पिपासासे आकुळ पुरुषसे उसके तत्त्वको जाननेवाला 
पुरुष कहता है कि यह मरुभूमि है, जलाशय नहीं दै, आप पिपासाकी 
निवृत्तिक उद्देश्यसे व्यर्थ आगे बढ़नेका श्रम करते हैं, यह सुनकर 
उस आन्त पुरुषको यह निश्चय हो जाता है कि यह मरुभूमि है, जल नहीं है । 
इस प्रकार आरोपितजलाधिष्ठान भूमिका तात्त्विक ज्ञान होनेपर अज्ञानकी निइति 
हो जाती है और साथ ही करिपत जढकी भी निवृत्ति हो जाती है, अतएव 
प्रवृत्ति मी स्वयं शान्त हो जाती है । विषय प्रवृत्तिका कारण है। विषयके न 
रहनेपर प्रवृत्ति कहां होगी ! इस इष्टान्तके अनुसार आत्माके अज्ञानसे कतृत्व, 
भोक्तृत्व आदिका अभिमान होता है, उसके द्वारा कर्ममें प्रवृत्त पुरुषको “तस्वमसि' 
आदि वाक्यजन्य आत्मयथार्थज्ञान होता है, और उससे उसके अज्ञानकी निवृत्ति 
होनेपर समस्त प्रवृत्तियोंसे विरत तत्त्वज्ञानी हो जाता है ॥ १५१ ॥ 

“इद्‌ हितमिति' इत्यादि। ब्राह्मणहनन, पढाण्डुभक्षण आदि समीहितके साधन 
हैं, इस बुद्धिसे इन कर्मोंमें जो प्रवृत्त होता है, उसको 'न जाझण हन्यात्‌, पराण्डु 
न भक्षयेत्‌? इत्यादि निषेधवाक्योंसे जब यह बोध होता है कि ब्राक्षणहनन और 
पलाण्डु-भक्षण असमीहितके साधन हैं, उनमें समीहितसाधनत्वका ज्ञान अमासक है, 
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तस्मात्रिषेधशास्रस्य शुद्ध भूतार्थनिष्ठता । 
त पी श 
तब वह पुरुष उक्त कर्मोसे उदासीन हो जाता है । औदासीन्यके लिए नूतन कोई 
व्यापार नहीं किया जाता, किन्तु तत्‌-तत्‌ कर्मोके अनुकूल जो व्यापार प्रसक्त था, 
उसके स्यागमात्रसे औदासीन्य सिद्ध होता है, इसलिए निषेधस्थरुमें कतेब्यीशका 
संभव ही नहीं है और निषेध भी प्रमाण माने जाते हैं, उनके समान वेदान्त मी 

ब्रह्ममें प्रमाण है ॥ १५२ ॥ 

“तस्मान्नि०? इत्यादि । इष्टान्तका उपसंहार करते हैं--निषेषशासत्र जैसे 
भूताथ है अर्थात्‌ उसमें कतव्यांशका समावेश नहीं है और प्रामाण्य उन वाक्योंमें 
सर्वसंमत है, वैसे ही अकर्तव्यार्थ 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य ब्रह्ममें प्रमाण हैं । 

शङ्का--निषेधवाक्यके दृष्टान्तसे 'तत्त्वमसि' आदि वाक्यमें प्रामाण्यका समर्थन 
करना ठीक नहीं है, क्योंकि दोनोंमें बड़ा वेषम्य है | कलञ्जभक्षण आदि अज्ञानकृत 
और अनथफलक है । “न कललं भक्षयेत्‌’ इत्यादि निषेधवाक्य कलञ्जभक्षणादिमे 
अनिष्टसाधनत्वके बोधन द्वारा पुरुषोंको तत्‌-तत्‌ कर्मसे निवृत्त करता है, इसलिए 
निबृत्तिमात्र करानेसे वे प्रमाण माने जाते हैं, सो उचित ही है, रागतः प्राप्त प्रवृत्तिका 
बाधक निषेधशाख्र है, परन्तु श्रौत कर्म यागादि न अज्ञानक्कत ही हैं और न 
अनथफलक ही हैं और न रागतः प्राप्त ही हैं, किन्तु शा्रीय और तत्‌-तत्‌ फलकी 
प्रातिके उपायरूपसे विहित हैं, अतएव समानवल हें । 'तस्वमसि’ आदि वाक्य तत्त्व- 
रूपसे ज्ञानके जनक होनेपर भी श्रौत कर्मके निवतेक नहीं हो सकते, इसलिए 
निवत्तेकरूपसे प्रामाण्यका समथन नहीं हो सकता । 

समाधान--जैसे कल्लभक्षण अज्ञानकत अतएव अनधथेफलक है, वैसे ही 
श्रौत कर्म याग, दान, होम आदि भी आस्माज्ञानक्कत हैं, वस्तुतः कतृत्व, भोक्तृत्व 
आदि विशिष्ट आत्मा नहीं है, किन्तु अज्ञानवश अपनेको कर्ता और भोक्ता समझता 
है, यह बार-बार कह चुके हैं और इसी अर्थमें अनेक श्रतियोंका प्रमाणरूपसे उल्लेख 
भी कर चुके हैं। देहादि अज्ञानज हैं, वस्तुतः ये ही अनके निदान भी हैं। आत्मे- 
कत्वसाधक वाक्य द्वारा आसैकस्वका ज्ञान होनेपर सविलास अज्ञानकी निवृत्ति होती 
है और तन्निबम्धन निखिल कतृत्व आदि आरोपित धर्मोकी निवृत्ति होती दै, 
इसलिए 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य निवृत्तिपरतया निषेधवाक्ये समान प्रमाण हैं, ऐसा 
कहना उचित नहीं है, अनुपयोगी वैधर्म्य अकिञ्चित्कर है । 
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आत्मयाथार्म्यविज्ञाननिष्ठता तददीक्ष्यतास्‌ । 
तस्वमस्यादिवाक्यानां ना$चुष्टेयं मनागपि ॥ १५४ ॥ 
न केवलमनुष्टेस्पाउभावः किन्तु वेदनात्‌ । 

पूर्वे ग्रवृत्तकमाऽपि बाध्यं पुंसो निपेधवत्‌ ॥ १५५ ॥ 
अकर्ञ्रात्मधिया कर्म लौकिकं वैदिकं तथा । 

बाध्य निषेधशास्रेण कलज्ञादिप्रवृत्तिवत्‌ ॥ १५६ ॥ 


शङ्का--काम्य कर्म अज्ञानमूलक तथा अनर्थफलक है, यह ठीक है, किन्तु 
नित्य कर्म तो केवल शाख्रीय है, अतः उसे अज्ञानकृत नहीं कह सकते और 
न वह अनैफक ही दै, प्रत्युत अनथैरूप प्रत्यवायका नाशक है, इसका उत्तर 
आगे कहेंगे ॥ १५३ ॥ | 

(आत्मयाथा०' इत्यादि । जैसे निषेधवाक्य निषिधमात्रपरक हैं, अनु- 
छुग्राथपरक नहीं हैं, वैसे ही 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य मी आत्मयथाथज्ञानमात्र- 
परक हैं, उससे अतिरिक्त अनुष्ठेय अथके बोधक नहीं हँ, इनमें अणुपात्र मी 
कतर्व्यांशका समावेश नहीं है ॥ १५४ ॥ 

“न केवल०' इत्यादि । 'तत्तमंसि” आदि वाक्यमै अनुष्ठेयामाव है, केवल 
यही नहीं, किन्तु ज्ञानसे पूर्व जो कर्म अनुष्ठेयरूपसे प्रात हैं वे मी ज्ञानके अनन्तर 
बाध्य हो जाते हैं, क्योंकि कपूर आदिका ज्ञान रहनेपर ही कर्मम अधिकार होता 
है। तत्त्वज्ञान द्वारा अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर तज्जनित कतृत्व आदिकी निवृत्ति 
होनेपर पुरुषका कर्ममे अधिकार ही नहीं रहता, अतः पूव प्रवृत्तिकर्म भी ति 
जाते हैं। इसमे दृष्टान्त दै--निषेधवत्‌ 'न पलाण्डुं मक्षयेत इत्यादि वाक्या 
ज्ञानसे समीहित-साधनबुद्धिसे कलज्ञादिके भक्षणमें प्रवृत्त पुरुषको ज ज्ञान हो 
जाता है कि यह अनिष्टका साधन है, तब प्रवृत्त पुरुषकी भी उस कर्मसे निवृत्ति हो 
जाती है । अपूर्व कमें प्रवसैक दोनों नहीं हैं, पूर्व प्रवृत्त केसे निवत्तक दोनों 
समान ण्‌ष || 

| bs कत, इत्यादि । आत्मा अकर्म है, कर मोकृस्वादिस्वमाव नहीं 
है, इसका निश्चय होनेपर लौकिक और वैदिक दोनों कर्म बाषित हो जाते हैं । 
कर्तृत्व आदि धर्मके अभिमानी पुरुषका ही कर्ममें अधिकार है । विपरीत ज्ञान 
होनेपर लौकिक और बैदिक कमै बाधित हो जाते हैं, इसलिए उनका त्याग | 
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अथ कृष्यादिबाघेडपि न बाधः श्रौतकर्मणः 
सेवमज्ञानहेतूत्थान्थार्थत्वसमत्वतः १५७ ॥ 


हो जाता है । कळल आदिमे प्रवृत्तिका दृष्टान्त ठीक ही है, निषेशरवाकयज्ञानसे 
पूर्व. जो पुरुष कलझ्ञादिभक्षणमें मरत होता है, उसकी निषेधवाक्याथज्ञानके बाद 
प्रवृत्ति बाधित दो जाती है, फिर उसमें प्रवृत्ति तो दूर रही ॥ १५ 

(अथ कृष्यादि० इत्यादि । 

शङ्का--ढौकिक कलज्लादिभक्षण रागतः प्राप्त होता है और अनर्थ- 
फलक है, इसलिए निषेधश्यास्त्रसे उसका बाघ होना जैसे उचित है, वैसे ही लौकिक 
क्रष्यादि कर्मका बाघ हो सकता है, किन्तु शास्त्रीय कमका भी ज्ञानीके लिए 
बाध कहते हैं, सो ठीक नहीं है, क्योंकि शास्त्रीय कमे अनर्थफलक नहीं है 
और न रागसे ही प्राप्त है, किन्तु शास्त्रसे प्राप्त है, दोनों शास्त्रसे समब हैं, 
इसलिए कमेबोधक शास्त्रका बाघ केसे £ 

समाधान--बाध्यम हेतु हे--अज्ञानजत्व और अनर्थार्थत्व, सो दोनोंमें 
समान है । अज्ञानसे समुत्पन्न जैसे लौकिक कृष्यादि हैं, वैसे ही वैदिक याग, 
दान, होम आदि हैं । आत्माको कर्ता मानकर ही पुरुष कर्माधिकारी होता 
है। कर्म चाहे लौकिक हो या वैदिक । आत्माको कता मानना केवळ अज्ञान- 
निबन्धन है । 

ऐहिक या आमुष्मिक फळ भोक्ताके लिए ही है। जब निष्क्रिय आत्मा 
भोक्ता नहीं है, तब वह उसके लिए फल मी नहीं हो सकता, अज्ञानसे अपनेको 
जब तक भोक्ता मानता है तब तक उसका फळ कहा जाता है । अज्ञाननिवृत्तिके 
अनन्तर दोनों समान ही अफल हैं, अतः लौकिक बाध्य है, शास्त्रीय नहीं, 
इसमें विनिगमक कुछ नहीं है, शास्त्रॉमें बाध्यबाधकभाव नहीं है, इसलिए बळाबलका 
विचार व्यथ है। दोनों शास्त्र अपने-अपने विषयमे व्यवस्थित दै । अविद्वानके लिए 
कमैविधि शास्त्र है, अतएव भाष्यकारने स्पष्ट कहा है कि “अविद्यावत्पुरुष- 
विषयाणि शास्त्राणि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि च? इत्यादि । ज्ञानीके लिए 
कर्मनिवृत्तिबोधक वेदान्त है । इसी तापपर्यसे 'त्यागनेके5मरतत्त्वमानशुः' इत्यादि 
आप्तवचन हैं। वर्ण, आश्रम आदि भेदके समान अवस्थामेदसे जैसे एक 
ही पुरुषके प्रति विधि और निषेध शाख्न व्यवस्थित माने जाते हैं, वैसे दी वेदान्त 
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हितत्वश्रान्तिनरको कलज्लादाविवात्मनः । 
क्त्वश्रान्तदेहाप्ती समाने श्रौतकर्मसु ॥ १५८ ॥ 
शास्त्ररागादिजन्यत्वात्‌ काम्यानामेवमस्तु तत्‌ । 
शास्रमात्रनिमित्तत्वान्षित्यानां नेति चेन्न तत्‌ ॥ १५९ ॥ 
स्वर्गादिकामिनो यदददभिहोत्रविधिस्तथा । 
मोहकामादिदुष्टस्य नित्य कर्म विधीयते ॥ १६० ॥ 


मी व्यवस्थित हँ । अज्ञानीके लिए कर्मकाण्ड और ज्ञानीके लिए वेदान्त है, 
यह निष्कर्ष हुआ ॥ १५७॥ 

'हितत्व०' इत्यादि । निषेधवाक्य और वेदान्तवाक्यके साम्यका 
उपपादन करते हैं--निषेधवाक्यके अर्थके ज्ञानसे पहले कढञ्ज-भक्षणमे 
समीहितसाधनत्वकी आन्ति और उसके मक्षणसे होनेवाला फछ- नरकप्रापि-- 
एवं वेदान्तवाक्यञन्य ज्ञानसे पहले अपनेमें रहनेवाले कतृत्व आदिकी आन्ति तथा 
तत्फल--देहप्राप्ति--ये दोनोम समान हैं; निषेध करनेवाले वेदवाक्यके अर्थेज्ञानके 
अनन्तर दोनोंमें अम्रबृत्ति भी समान है । भाव यह है कि जैसे निषेधशाखके अज्ञान 
अथवा उसमें अविश्वासे हनन और अमक्ष्यभक्षण आदिमें हितसाधनत्वका अम 
होता है; इस अमसे हिंसादियें प्रवृत्ति होती है, जिसका फर नरकनिपतन आदि 
है; वैसे ही आत्मतत्तके अज्ञानसे कतृत्व आदिका भ्रम होता है; उसका फल 
देहान्तरप्राप्ति है; देहान्तरप्राप्ति आत्यन्तिक पुरुषार्थे नहीं है। इसलिए श्रौत 
कर्म मी कृषि आदि कर्माके समान ही हैं। श्रुति भी दोनोंकों समान ही 
कहती है--'तद्मथेह कर्मचितो लोकः क्षीयते' इत्यादि ॥ १५८ ॥ 
| “शास्ररागादि०' इत्यादि । शाख, राग आदिसे अविद्या और अविद्याजन्य 
| काम्य कर्म होते हैं; इसलिए उनका त्याग ठीक है; नित्य कमे तो शाख्रमात्र- 
निमित्तक हैं; इसलिए उनका त्याग नहीं होना चाहिए । 

यहाँ भाव यह है कि जितने काम्य कर्म हैं, उन सबका अज्ञानादि सूळ दै 
तथा वे अनेक अनके कारण हैं; अतः त्याज्य हैं; किन्तु नित्य कर्म तो केवळ 
शास्त्रमात्रनिमित्तक हैं; अतएव अनर्थके मूळ मी नहीं हैं प्रत्युत प्रस्यवायके नाशक 


हैं; इसलिए उनका त्याग उचित नहीं है ॥१५९॥ 
'स्व॒गीदि ०” इत्यादि । स्वर्गशव्द पारलौकिक फलाका उपलक्षण है। आदि- 
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नित्यकमाधिकार्यस्मान्मोहदोषोञ्धिकारिण; ॥ १६१ ॥ 
सो5कामयत जाया मे स्यादित्यादि श्रृतौ स्फुटम्‌ । 
कामदोपः प्रत्यपादि सर्वकामाधिकारिणाम ॥ १६२ ॥ 


शब्दसे पशु, पुत्र आदिका ग्रहण है । उन स्वर्गीदिकामियोंके प्रति स्वगोदि 
उद्देश्यसे जैसे अस्निहोत्रादि कर्मोंका विवान है, वैसे ही मोहकामादिदुष्ट पुरुषोके 
लिए नित्य कर्मोंका विधान है । अविद्यादोषदुष्टत्व, उत्पत्ति, विनियोग, प्रयोग और 
अधिकारी इत्यादि नित्य और काम्य दोनों विधियोंमें समान हैं । 

शझ्ला--यदि दोनों समान हैं, तो नित्य और काम्यका विभाग कैसे £ 

समाधान--स्वरी, पुत्र आदि विशेषरूपसे फलके कामियोंके प्रति 
तत्‌-तत्‌ फलके उद्देइयसे विशेष-विशेष काम्य कर्माका विधान है और 
दृष्ट मे स्यादनिष्ट मा भूत! इस प्रकार सामान्यरूपसे फलार्थियोंके उद्देश्यसे 

नित्य कर्माका विधान है। अथवा कामनाप्रयुक्त काम्य कर्म हैं और जीवन- 

प्रयुक्त नित्य कर्म हैँ-इस प्रकार भी दोनोंमें मेद मानकर उक्त विभागक्री उपपत्ति 
है। यही एक प्रकार है जिसके द्वारा इन दोनोंका विभाग सिद्ध दो सकता है, 
दृसरेसे नहीं, क्योंकि कामनाधीनत्व तो काम्य और नित्य दोनोंमें समान है। 
“यद्यद्धि कुरुते जन्तुः तत्तत्कामस्य चेष्टितम्‌? इत्यादि वचन तथा अनुभवके अनुसार 
कामना प्रबृत्तिमात्रमें कारण है । इसीसे चेतनकी प्रबृत्तिमात्रमें इष्ट-साधनताका ज्ञान 
कारण है । इस प्रकार यह कार्यकारणभाव सर्वसंमत माना जाता है; अतएव “न 
प्रयोजनमन्तरेण मन्दोऽपि प्रवर्तते? यह लोकमें प्रसिद्धि है । यावज्जीबन तो नित्य 
कर्म मी बराबर नहीं होता। सायं और प्रातःकारमें नित्याग्निहोत्रादि होते हँ) जीवन 
रहनेपर ही कदाचित्‌ काम्य कर्म मी होता दै, अतः अनिहोत्रादिमँ नित्यल 
बाधित ही है ॥ १६० | 

“अकर्तारम्‌? इत्यादि । वस्तुतः अकतीरूप आत्मामें कतृत्वका अभिमान करके 
ही जीव नित्य कर्मका अधिकारी होकर नित्य कर्म करता है । इससे स्पष्ट समझा 
जाता है कि नित्य कर्म करनेवार पुरुष मोहादिदोषदुष्ट अवश्य है, विपरीत 
ज्ञान मोहके बिना नहीं हो सकता, इसमें किसीका विवाद नहीं है ॥ १६१ ॥ 

“सोऽकामयत? इत्यादि । प्रजापतिने कामना की कि मेरी मी 
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आविरिञ्च्याद्विरक्तोऽपि मुक्ति कामयते ततः । 
तत्मवृत्तिश्व काम्येति चेत्तह्मषाऽपि बाध्यताम्‌ ॥ १६३ ॥ 
आत्माज्चानेकहेतुस्वाद्वाइमनःकायकर्मणाम्‌ । 
आत्मज्ञानेन तद्वानात्समापिः सर्वकर्मणाम्‌ ॥ १६४ ॥ 


जाया 'स्रीः हो, यह कामना श्रुतिमें स्पष्ट है। इसके अनुसार सब कामना- 
धिकारियोंमें कामना दोष श्रुतिने स्पष्ट कहा है । अविद्याके बिना कामना 
नहीं होती, अतः मूळ दोष अविद्या है, यह अर्थात्‌ सिद्ध होता है ॥ १६२ ॥ 
आविरञ्च्या०' इत्यादि । 
शङ्का--जैसे कामादिदोषदुष्टका कर्ममें अधिकार है, वैसे ही मोक्षकी कामना- 
वाले मुमुक्षुका ज्ञानमें अधिकार है, अतः कामनारूप दोष उन दोलोंमें 
समान ही है, फिर ज्ञान और कर्ममें क्या विशेष हुआ ! मोक्षकामनाके बिना उसके 
साधन श्रवण, मनन आदिगें पुरुषकी प्रवृत्ति ही नहीं हो सकती । 
समाधान--सभी कामनाएँ दोष नहीं हैं । प्रकृतमें बन्धनहेतु विषयकी 
कामना कामनाशब्दसे विवक्षित है । स्थाणुसे लेकर ब्रह्मलोकपयन्त जो विविध 
ऐहिक ,आमुष्मिक फळ हैं, उन फलोंसे विरक्त परमाथ सत्‌ सांसारिक- 
घर्मातीत आत्मा है, ऐसा जिसको विवेक है, उस पुरुषका मोक्षसें अधिकार है । 
अथवा यदि कामनामात्र दोष है, यही सिद्धान्त मानते हो, तो मोक्षकामनाका 
मी बाध मानो, मोक्षशब्द मोक्षसाधन ( उसके उपाय ) श्रवणादिके तात्पर्यसे 
कहा गया है । विरक्तका ही ज्ञानमें अधिकार दै, इसमें क्या प्रमाण £ “पराचः 
कामाननुयन्ति बाढास्ते म्योर्गन्ति विततस्य पाशम्‌ इत्यादि और “कामान्‌ यः 
कामयते मन्यमानः स काममिर्जायते तत्र तत्र’ इत्यादि वचन प्रमाण हैं। इनसे कामकी 
निन्दा की गई है । निन्दा त्यागके लिए की जाती है, निरथेक नहीं । 'योऽक्रामः' 
इत्यादि श्रुति साक्षात्‌ कामका निषेध करती है । इससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
कामादिसे रहित पुरुषरत्लकी अयोमाग सम्यगजञाे प्रवृत्ति होती है ॥१६३॥ 
'आत्माज्ञातै०' इत्यादि । वाचिक, मानसिक, कायिक--इन त्रिविध कमोमें 
आरमाका अज्ञान ही कारण है । आसञ्ञानसे आत्माज्ञानकी निवृत्ति होनेसे सब 
कर्मोंकी समाप्ति हो जाती दै । कारणके अमावसे कार्यका मी अभाव होता है, यह रे 
सर्वसिद्धान्त है, इसलिए मोक्षके लिए ज्ञानीको कसैकी अपेक्षा नहीं होती ॥९४॥ 
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कर्मोपयोगाभावेऽपि वथाकालक्षयाद्रम्‌ । 
कर्मानुष्ठानमिति चेन्न ग्रवृत्तरसम्भवात्‌ ॥ १६५ ॥ 
न चोच्छिन्नात्ममोहस्य संदैवा55त्मधिय; स्मृतेः । 
अल्पोऽप्यवसरोऽस्तीह वाइमनःकायकर्मणाम्‌ ॥ १६६ ॥ 
“कर्मोपयोगा ०” इत्यादि । 

शङ्का- यद्यपि उक्त रीतिसे मोक्षके लिए ज्ञानियोंको कर्मकी अपेक्षा 
नहीं होती, फिर मी कर्मानुष्ठानका त्यागकर व्यर्थ काळ बितानेकी अपेक्षा शास्त्र- 
विहित शुभकर्मोके अनुष्ठान द्वारा समय बिताना अच्छा है, इस इष्टिसे ज्ञानियोके 
लिए भी कर्मानुष्ठान आवश्यक है । 

समाधान- नहीं, कमेके अनुष्ठानमें ज्ञानियोंकी प्रवृत्ति ही असंभव है। 
ज्ञानोसत्तिसे पूर्वे कर्म और उसके फरमें सत्यत्वज्ञान रहनेसे श्रद्धा और तत्‌-तत्‌ 
फरुकी कामना होती है, इसलिए फलकी कामनावाला पुरुष उसके साधन कर्में 
प्रवृत्त होता है, तच्चज्ञान होनेके बाद द्वेतमात्रमें मिथ्याज्ञान होनेसे अश्रद्धा हो जाती 
है और फलकी कामना मुमुक्षुको होती नहीं, फिर कर्ममें प्रवृत्तिकी क्या 
संभावना है ! ॥ १६५ ॥ 

प्रवृच्यसम्भवको ही स्फुट करते हे--'न चोच्छिन्ना०' इत्यादिसे । 

ज्ञानक्षणिकत्ववादीकी शङ्का है कि जिस पुरुषका आत्ममोह--आत्माज्ञान-- 
आत्मतच्वज्ञान द्वारा नष्ट हो गया है, उस पुरुषकी भी प्रवृत्ति उक्त ज्ञानका नाश 
होनेपर फिर हो सकती है । 

समाघान--आसज्ञान क्षणिक है, ऐसा माननेपर भी उत्तरोत्तरज्ञानप्रवाह उत्पन्न 
होता ही रहता है, क्योंकि मुमुक्षुकी निदिध्यासनमें ही सदा प्रवृत्ति रहती है, 
इसलिए मुमुक्षुकी आसमज्ञानशन्य अवस्था ही नहीं है, तो कर्मानुष्ठानका क्या 

प्रसंग १ इस अभिप्रायसे कहते हैं--कायिक, वाचिक और मानसिक--इन तीनों 

कर्मोका थोड़ा मी अवसर नहीं रहता अर्थात्‌ सतत आत्मज्ञानमें ही ततर 
होनेसे मुमुक्षुको कर्म करनेका अवसर नहीं है। वातिंकमें 'आत्मधियः स्थितेः? यह 
पाठ है और वार्तिकसारमें 'आस्मधियः स्मृते यह पाठभेद है, पर दोनों 
प्रवाहरूपसे स्थिति मानना आवश्यक है। निर्विचिकित्स शब्दज्ञानसन्तति 
स्मरणात्मक ही है, इसलिए वातिकसारमें धीविशेषवाचक स्मृतिशब्दसे निर्देश 
क्रिया है, सामान्यविरेषवाचकशळ्दके प्रयोगका मेद है, अर्थ तो एक ही है॥१६६॥ 
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कर्मणो$वसरुचेत्स्यात्वद्धिक्षावसरो यथा । 2... 
मैवं क्षुधादिदौपैकहेतुत्वेना$निवारणात ॥ १६७ ॥ 

कर्माऽपि मोक्षकामादिमूल चेद्यो वियुद्मति । 

स करोत्येव कर्माणि को ह्यक्चं विनिवारयेत्‌ ॥ १६८ ॥ 
अनिवार्यश्नुधेवाऽयं मोहो यस्या$निवारणः । 
तस्मिन्कुवेत्यमूढस्य कि छिन्न ब्रह्मवेदिनः १६९ ॥ 


कर्मणो' इत्यादि । 
शङ्का--ज्ञानी जीवन्मुक्तको जैसे मिक्षाटन आदि कर्म करनेका अवसर 

। मिलता है, वैसे ही अन्य कर्म करनेका अवसर उसे क्यों नहीं मिळता £ यह तो 
कोडे कह नहीं सकता कि जीवन्मुक्त मिक्षाटन आदि कर्म भी नहीं करता, क्योंकि 
2 शरीरधारण भिक्षाटनके बिना हो ही नहीं सकता और तत्त्वोपदेशके लिए 
शास्त्रके निमीण आदिमें भी उसकी प्रवृत्ति देखी जाती है; फिर कर्ममें ही 
क्या द्वेष है ! जो कि उसे नहीं कर सकता है, ऐसा कहते हो ! 

समाधान --मिक्षा आदिमे प्रवृत्तिके कारण हैं पारब्धकर्मवश शरीरघार- 
णेपयोगी मिक्षाशनके सूरू कारण क्षुधादिदोष, सो दृष्ट हैँ; इसलिए उनमें 
प्रवृत्ति होती है, अन्य फलकी इच्छा नहीं है, अतः शास्त्रीय कर्मानुष्ठानमें 
प्रबृत्ति नहीं हो सकती ॥ १६७ ॥ 

“कर्माऽपि? इत्यादि । जो केवल विवेकी है, तत्वज्ञानी नहीं दै, उसकी यह 
धारणा होती है कि कर्मानुष्ठान ही मोक्षकामनाका मूल है, यह यद्यपि विवेक 
नहीं है, किन्तु मोहमात्र है; तथापि ऐसे मुग्धकी कर्मानुष्ठानमे प्रवृत्ति ही है, 
कारण कि अज्ञ अर्थात्‌ विपरीत ज्ञानवानूको कोन रोक सकता है । आन्त पुरुष 
अपने अज्ञानवश आमासमें मी प्रवृत्त होता ही है ॥ १६८ ॥ 

“अनिवार्य ०” इत्यादि । शरीरघारी प्राणिमात्रको धा जैसे अनिवार्य है; 
अर्थात्‌ अपने अनुरूप आहार अवश्य ही करना पता है, वैसे ही सब 
पुरुषोंको उक्त मोह अनिवार्य है अर्थात्‌ झास्त्राचायोपदेश द्वारा भी निवृत्त नहीं 
होता, अतएव वह काममें प्रदत्त रहता है, त्रकज्ञानी अतएव मोहरहितकी : 
क्या हानि होगी ? अर्थात्‌ कुछ नहीं होगी, अधिकारीका दृष्टान्त अनधिकारी Ei 
पर लागू नहीं होता ॥ १६९ ॥ 
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क्षुधितो अङ्क्त इत्येवं ्ुङ्क्ते त्तो न कुत्रचित्‌ । - 
मूढः कुरुत इत्येवं नेव ङुर्यादमूढधीः ॥ १७० ॥ 
उच्छिन्नस्य न मोहस्य ह्यकस्मात्पुनरुद्धवः । 
येन मूढः ग्रवृत्तेत नित्यकर्मसु तत्ववित्‌ ॥ १७१ ॥ 


'क्वुधितो' इत्यादि । क्षुवित--भूखा--पुरुष यदि भोजन करता है, तो 
क्या तृत मी कहीं भोजन करते पाया जाता है! यदि ऐसा पाया जाय, तो 
यही मानना पड़ेगा कि वह तृप्त ही न था, एवं मूढ़ कर्म करता है, 
यह देखकर अमूढ़धी आत्मानात्मविवेक्ी अद्वेत-तरह्म-तत्त्वद्शी कर्म नहीं 
कर सकता ॥ १७० ॥ 

(उच्छिन्नस्य' इत्यादि । 

शङ्का ज्ञानीका अज्ञान नष्ट हो जाता है, इसलिए उसको कर्म करनेका 
अवसर ही नहीं आता, यह आपने कहा, सो ठीक नहीं जचता; कारण कि 
फिर यदि अज्ञान उत्पन्न हो, तो कर्मका अवसर क्यों नहीं आवेगा ! अज्ञान- 
नाशके अनम्तर पुनः अज्ञानकी उत्पत्ति नहीं होती, इसमें कोई कारण नही कहा है । 

समाधान--ज्ञानाग्तिसे समूळ अज्ञान नष्ट हो जाता है, अतः ज्ञान रहने- 
पर पुन; अज्ञान उत्पन्न नहीं होता । इस तात्पर्यसे कहते हैं--'उच्छिन्नस्य न 
मोहस्येत्यादि' | अभिप्राय यह है कि जो अज्ञान नष्ट हुआ है, उसकी फिर 
उत्पत्ति तो असम्भव ही है | यदि उसके सजातीय दूसरे अज्ञानकी उत्पत्ति कहिए, तो 
कारणके अमावसे ही अज्ञानकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । यदि अज्ञानको ही उत्पादक 
कहिये, तो वह नष्ट हो चुका है। यदि अज्ञानका नाश ही न मानिए, तो 
ज्ञानोपत्ति ही व्यर्थ होगी और कमी मोक्ष ही. नहीं होगा । यदि आत्माको ही 
अज्ञानका उत्पादक कहिये, तो फिर अनिर्मोक्षापत्ति ही दोष होगा । आत्मा 
नित्य है और उसीको अञ्चानका उत्पादक कहते हो, अतः अज्ञान सदा ही 
होता रहेगा । यदि कहिये कि अनेक अज्ञान मानेंगे, तो इसमें कुछ प्रमाण 
नहीं हे अहमज्ञः? इत्यादि प्रतीति जब एक अज्ञानको लेकर भी उपपन्न हो 
- जाती है, तो फिर अनेक अज्ञानोमें कुछ प्रमाण नहीं है, अतः जिस पुरुषका 
अज्ञान नष्ट हो गया है, वह ज्ञानी पुरुष कर्म नहीं करता । 

मिक्षाटन आदि कर्म भी परोक्षात्मतत्तदर्शी ही करता है, उसमें मी मूल 
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कर्मत्रह्मधियोः कालभेदेनाऽत्रसरो यदि । 
मैं वस्तुनिमित्तत्वाद्‌ ब्रह्मबुद्धे! सदा स्थितेः ॥ १७२ ॥ 


शुषादि दोष हैं। अमिह्वोत्रादि कमै केवळ दोषमात्रनिमिततक्र नहीं हैं 
किन्तु शाख भी उनमें निमित्त है, इसलिए मूढ़ पुरुषके समान तत्त्ववेत्ताकी कर्ममें 
प्रवृत्ति नहीं होती । 

शङ्का--न्रह्म मी वस्तु ही है, वस्तुमात्रमें कालसंवन्ध घटादिके समान 
रहता ही है, इसी तरह बश्षमें कर्मका संवन्ध भी मानें, तो क्या क्षति है £ यदि 
कहो कि वस्तुमात्रमें काङसंवन्ध मानते हो, तो काळ मी वस्तु ही है, इसलिए 
उसमें भी कालसंवन्ध मानना होगा । यदि आत्माश्रयादि दोषसे काळमें कालका 
संबन्ध नहीं मानते, तो ब्रह्ममें काळसम्बन्ध सिद्ध नहीं हो सकता, क्योकि 
संबन्धसाघक वस्तुत्व कारमें ही व्यभिचारी है, तो इसका उत्तर यह है कि 
कालातिरिक्त वस्तुत्वको काळसंबन्धसाधक माननेसे उक्त दोष नहीं दोगा, 
अतः विद्वान्‌ आस्मामें भी काठसम्बन्धके समान कर्मसवन्ध हो सकता 
है॥ १७१॥ . 

समाधान--'कर्मब्रह्मधियो!” इत्यादि । कर्म और ब्रह्मस्वरूपज्ञानका विशेष 
कालसंबन्धसे आत्मामें अवसर हो सकता है, ऐसा मानना ठीक नहीं है, कारण 
कि नित्य और स्वप्रकाश ब्कषज्ञानमें कर्मका अवसर कहां £ 

अभिप्राय यह है कि वस्तुको काळकी अपेक्षा उत्पत्तिम कहते हो या 
ज्ञप्तिमें ? प्रथम पक्षमें घटादिके समान आत्माकी उत्पत्ति नहीं है जिससे कि 
कालका सम्बन्ध अपेक्षित हो । आयक्षणसंवन्ध ही उत्पत्ति है, इसलिए अजन्य 
पदार्थमात्र कालोपाधि माने जाते हैं । 'इदानीं घट उत्पद्यते, अस्ति, नश्यति' 
इत्यादि व्यवहार काळसंवन्थके बिना,नहीं हो सकता । आत्मा नित्य है, इसलिए 
उसमें इदानीं, तदानी! की आवश्यकता ही नहीं है, अतएव तार्किकोंका 
कहना है कि 'नित्येषु काछिक्रायोगः' अर्थात्‌ नित्यमें कालोपाधि नहीं होती | 
द्वितीय पक्षमें ज्ञान स्वयंप्रकाश तथा नित्य है, इसलिए उसमें भी उक्त रीतिसे 
कालसंबन्ब नहीं हो सकता । यदि आत्मा परप्रकाश होता, तो प्रकाशक कालमे ही 
उसका प्रकाश होगा अन्य कालमें नहीं, अतः 'इदानों प्रकाशते? इत्यादि व्यवहारके 
लिए कालसंबन्ध माननेकी आवश्यकता होती है। स्वप्रकाश होनेसे ब्रहझ- 
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न वस्त्ववसरापेक्ष स्वतः सिद्धत्वकारणात्‌ । 
क्रियैवाऽवसरापेक्षा तस्याः कारकतन्त्रतः ॥ १७३ ॥ 
यदोद्भवेतक्षुधेवाऽस्य प्रबला मोहवासना । 

तदाकृत न नित्यं स्यात्तस्य याइच्छिकत्वतः ॥ १७४ ॥ 


बुद्धिकी सदा स्थिति ही रहती है, इसलिए किसी तरह उसमें कालसबन्ध 
नहीं कह सकते । 

शङ्का--तब किसको कालकी अपेक्षा है ! 

समाधान--क्रियासे कार्यमात्रका अहण होता है, कार्यमात्रकों अकसर 
कालकी अपेक्षा होती है, क्योंकि क्रिया (कार्यमात्र) कारकतन्त्र (कारकके अधीन) 
ही है । कारणके समवधानसे ही कार्य होता है, अन्यथा नहीं । अतएव कदाचित्क 
कहा जाता है ॥ १७३ ॥ 

यदोद्धवेत्‌ इत्यादि । जिस समय तत्त्वज्ञानीको दोषमात्रजन्य श्लुधाके 
समान मोहवासना उत्पन्न होती है, उस समय कर्म अवश्य करना चाहिए, यह 
घारणा होती है, उस समयका किया हुआ अग्निहोत्रादि कर्म नित्य कर्म नहीं कहा 
जा सकता, वह तो केवळ याइच्छिक कहलाता है । 

अभिप्राय यह हे कि धयावज्ीवमनिनिहोत्रं जुहोति’, 'उदिते जुहोति, 
अनुदिते जुशेतिः इत्यादि शाख्रसे विहित जो कर्म हैं, ये नित्य कर्म 
कहलाते हैं । प्रतिदिन उनका नियत साधन, समयादिसे अनुष्ठान होता हे, जिसे 
कर्मी प्रायः किया करते हैं। तत्त्वबुसुत्सु मुमुक्कु जब निदिष्यासनमें निरत 
रहता है, उस समय उसको काल-कर्मादिका ज्ञान है ही नहीं, इसलिए तदनुष्ठान 
असंभव ही है । कदाचित्‌ व्युत्थानदशामे पूर्वाजितवासना अभिव्यक्त 
होती है, तो अन्निहोत्रादि कर्ममें शास्त्रकी आज्चासे नहीं, किन्तु स्वेच्छासे 
बाढक्रीडादिवत्‌ प्रबृत्ति हो जाती है, परन्तु वह कर्म नित्य कर्म नहीं 
कहा जाता; किन्तु वासनाक्कत अतएव याइच्छिक कर्म कहा जाता 
है। जो कर्मवशा किया जाता है, वह नित्य कर्म कहलाता है, जो 
ला किया जाता दै, वह याइच्छिक कहलाता है, यही दोनोंमें मेद 
१ ॥ ५७४ ॥ 
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नेवा$्यं नियमोऽस्माकं परिसङ्ञया हि सा यतः | 
नो चेद्विहितकालेऽस्य मिक्षात्यागो न शक्यते ॥ १७६ ॥ 


“दोषजन्ये' इत्यादि । ज्ञानी भिक्षाटन आदि कर्मे कामादि-दोषवश करता है; 
अस्निहोत्रादि कर्म नहीं करता, क्योंकि वे दोषनिवन्धन नहीं हैं, किन्तु विधि- 
निबन्धन हैं । विधि ज्ञानीक ढिए है नहीं; अतएव भाष्यकारने शारीरकमें 
स्पष्ट ही कहा है-“अविद्यावद्विषयाणि शाख्ाणि' अर्थात्‌ शाख अविद्ठानोके लिए 
हे । यहाँ विद्वानका तासयै ज्रबज्ञानीमै है; अतः उससे अतिरिक्त विद्वान मी 
अविद्वान्‌ ही माने जाते हैं। इसका 'पश्चादिमिश्चाडविशेषात्‌ इत्यादि वाक्‍्यसे 
भाष्यकारने स्वयं स्पष्टीकरण किया है । 

शङ्का-- ज्ञानीके लिए शाख्रमै विधि नहीं है, यह तो आप ठीक नहीं कह 
रहे हैं, क्योंकि “चातुरवर्ण्य चरेह्नयम', ‘एककालं चरेद्धैश्यम्‌?) “यतीनां च चतुगुणस्‌' 
इत्यादि शाखोसे जैसे ज्ञानीके लिए भिक्षा आदिका विधान है, वैसे अग्निहोत्र आदिका 
भी विधान क्यों नहीं मानते ! आखिर आप विधिका सर्वथा निषेध तो कर नहीं 
सकते, क्योंकि उक्त वचनोंसे मिक्षा, अशौच आदिमें काढ, वर्ण और संख्याका 
नियम स्फुट ही विहित है ॥ १७५ ॥ 

समाधान--इनकी मी विधि ज्ञानीके लिए नहीं दै, इसका उत्तर अग्रिम 
इलोकसे कहते हैं--“नेवाऽयं' इत्यादिसे । 

हमारे ( वेदान्तियोंके ) मतसे पूर्वोदाहत नियमविधि नहीं दै, किन्तु वह 
परिसंख्याविधि है, अन्यथा विहितकालमें भिक्षादिका त्याग नहीं हो सकेगा । 

अभिप्राय यह है कि विधि तीन प्रकारकी होती दै-अपूवविधि, नियम- 
विधि और परिसँख्याविधि । अत्यन्त अग्राप्तकी प्रापक अपूर्वविधि है । 
जैसे 'अनिनहोत्र जुहुयात्स्वगकामः' यहां अम्होत्रमें स्वगेसाधनल अरावा 
सरथा अप्राप्त है, इसका प्रापक यही वचन है। इसलिए 'अग्निोत्रम्‌ 
इत्यादि अपूर्वविधि है । शत्रीहीनबहन्ति' यह नियमविधि है । be 
अप्राप्तकी प्रापक निबमविषि कहलाती है। अवघातका प्रयोजन तण्डुक | 
निष्पत्ति है, सो. दो प्रकारसे हो सकती है; अवधातसे--कूंटनेसे---अथवा 2 
र ६०४ i 
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नेखविदलनसे । जिस पक्षमें नखविदळन द्वारा तण्डुलनिष्पत्तिमें पुरुषकी प्रवृत्ति 
होती है; उस पक्षमें अप्राप्त अवघातकी नियमविधि है; अवघातसे ही 
तण्डुछोंकी निष्पत्ति करनी चाहिए, उपायान्तरसे नहीं; अन्यथा अपूर्वकी उत्पत्ति नहीं 
होगी । तत्र और अन्यत्र अर्थात्‌ दोनों पक्षोंमें प्राप्ति हो तो परिसंख्या है; जैसे 'पञ्च 
पञ्चनखा भक्ष्या:' । यहॉपर रागतः पञ्चनखापञ्चनखसाधारणके अक्षणमें प्रवृत्ति है; 
अतः पश्चनखेतरका भक्षण नहीं करना चाहिए, इस अथेसें इस वचनका ताल है; 
पञ्चनखके अक्षणमे नही, अन्यथा पञ्चनखके अभक्षणसे प्रत्यवायकी आपत्ति होगी; 
क्योंकि विधिके उल्लघनसे प्रत्यवाय होता है; यह सिद्धान्त सर्वमान्य दै । प्रकृतमें 
यदि नियमविधि मानेंगे तो नियत समयपर भिक्षा करनी ही पड़ेगी । परि- 
संख्याविधिके माननेपर यदि भिक्षादि करना ही है, तो नियत समय 
पर ही करे, अन्यथा नहीं और न करना हो, तो कोई शाख्रकी प्रेरणा नहीं है कि 
भिक्षादि अवश्य करो । ब्रह्मवेत्ताके लिए नियमविधि समुचित भी नहीं है, क्योंकि 
वह विधियोंसे अति दुर होनेके कारण किसी भी विधिका विषय नहीं हो सकता । 

शङ्का--यदि ज्ञानी विधिसे अतिक्रान्त है, तो वह निषेधसे भी अतिक्रान्त है, 
ऐसा भी मानना पड़ेगा, ऐसी परिस्थितिमें उसकी निन्य आचरणमें भी प्रवृत्ति हो 
सकती है, क्योंकि उसके लिए निषेधशाख्न भी नहीं-के समान है । 

समाधान-- निन्य आचरणमें प्रवृत्ति तो अधर्म और अविवेकसे होती है, 
ज्ञानीमँ इन दोनोंकी संभावना नहीं है, इसलिए उक्त प्रबृत्तिकी संभावना ही 
नहीं है, क्योंकि ऐसे पुरुष-रलोंकी जब अविद्यादशामें भी निन्य आचरणोंमे 
रत्ति नहीं होती तो विद्यादशामै कहांसे होगी £ कपूयसंस्कार भी 
उनमें हैं नहीं, जिनसे कि ऐसी संभावना भी हो सके और वस्तुतः अविद्वान्‌ 
अतएव विविदिषु पुरुषोंके लिए विधि है, परन्तु उनके लिए भी उक्त नियम- 
विधि नहीं है, किन्तु परिसंख्या है । परिसंख्या अन्यत्र निवृत्तिकी प्रयोजिका है, 
क्रियाविशेषम प्रयोजिका नहीं है । 

अतः बह्मविद्याकी वह विरोधिनी नहीं है । चित्तकी स्थिरताके बिना आत्म- 
चिन्तन नहीं हो सकता, अतः चित्तस्वैयेके लिए भोजन अपेक्षित है, सो ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैद्य--इन त्रैवर्णिकोसे ही मिक्षाका ग्रहण करना- चाहिए, इस अशमे 
उक्त शाखका व्यापार नहीं है, किन्तु शूद्रसे भिक्षाका ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
इस अंशसें उक्त शाखका व्यापार है। इससे स्पष्ट होता है कि निदृत्तिके बोधनमें ही 
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ग्रत्यवेयादिति प्राप्त बाढमस्य न दुष्कृतम्‌ ॥ १७७॥ 
मोहवासनया कृत्वा विहितं सुकृती यथा । 
निषिद्वातिक्रमेणेवं दुष्कृती न भवेत्कृतः ॥ १७८ ॥ 


परिसंख्याका ब्यापार दै, सो भी अविद्वान्‌ विविदिषुके प्रति हे, ज्ञानीके प्रति नहीं । 
ब्रह्मज्ञानी तो विधिनिषेधकी भूमिसे अतिक्रान्त है, अतः उसके ढिए परिसंख्या 
भी नहीं है ॥ १७६ ॥ 

“एवं चेत्‌’ इत्यादि । 

शङ्का--यदि आप परिसंख्या मानते हो, तो भी अविदित कालमें 
अथ च शुद्रसे भिक्षाका अहण कर उसके सेवनसे तत्त्वज्ञानी भी प्रत्यवायी होगा, 
क्योंकि परिसंख्यासे इतरकी निद्ृत्ति बोधित होती है, इसलिए निषेधके 
उल्लङ्घनसे प्रत्यवाय अवश्य होगा, अन्यथा निषेध ही व्यथ हो जायगा, अतएव 
पञ्चनखेतरभक्षणसे प्रत्यवाय शास्त्रकारोने माना है । 

समाघांन--हाँ ठीक दै, किन्तु ज्ञानी विधि-निषेधकी मूसिमे नहीं है, 
यह कह चुके हैं, आई जमीनमें अमर्जित बीज उगता है, इससे क्या संतस 
वादय मूमिमें भित बीज कमी उगता है? कमी नहीं। एव ज्ञानीको 
दुष्कृत हो मी, तो भी वह भर्जित बीजके समान मरुस्थळसम ज्ञानीके चित्तमें 
ककशाङ्करका आरम्मक नहीं हो सकता । पहलेके छपे. हुए वार्तिकसारसें 
'कालेडमुक्तवा” ऐसा पाठ दै, पर वह प्रमादसे छप गया है । “अकाले सुक्खा! ऐसा 
पाठ होना चाहिए, इसीमें अर्थकी संगति होती है, इसलिए हमने ऐसा ही पाठ 
रक्खा है ॥ १७७ ॥ 

“मोहवासनया? इत्यादि । 

शक्का--मोहवासनासे तीर्थस्नान, उपवास आदिका अनुष्ठान करके ज्ञानी यदि 
सुक्कती- पुण्यवान्‌- होता है, तो निषेधके अतिक्रमसे- निषिद्धके अनुष्ठानसे--- 
दुष्किती क्यों नहीं होता ! यद्यपि इस विषयमे निर्णय हो चुका है कि वह 
विधिनिषेधका विषय नहीं है, तथापि स्थूणानिखननन्यायसे सिद्धान्तको पुनः | 
इढ़ करनेके लिए और इस विषयमै शाखप्रमाण दिखलानेके लिए फिर आक्षेप 
किया गया है ॥१७८॥ | 
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अइ्लेषवचनान्नाऽस्व सुकृतं लेपकं यदि । 
दुष्कृतं च तथेत्येवं सन्तोष्टच्यं विपश्चिता ॥ १७९ ॥ 
'अश्चेषवचना०' इत्यादि । अशेषवचनसे ज्ञानीका सुकृत ( पुण्य ) लेपक 

(फलप्रद) नहीं होता, तो उसी प्रकार दुष्कृत भी फलप्रद नहीं होता, यह समझ कर 
ही विद्वानांको इस विषयमें सन्तोष करना चाहिए। यह अभिप्राय है--वेदान्तसूत्र 
तथा उसके भाष्यमें यह विचार किया गया है कि ब्रह्मवेत्ताका दुरित नष्ट 
होता है या नहीं ! 

शक्का--कर्मे फलप्रद होता है, अतः फलप्रदानके बिना कर्म नष्ट नहीं 
होता, अतएव स्मृतिकारोने कहा है--“नाऽभुक्तं क्षीयते कर्म? इत्यादि । 

यदि कहो कि कर्म फल दिये बिना नष्ट नहीं होता, तो प्रायश्चित्तका 
विधान ही व्यथे होगा, क्योंकि प्रायश्चित्त तो इसीलिए है कि बिना फल दिये कर्म 
नष्ट हो, तो इसका उत्तर यह है कि कर्मेनाशके उद्देश्यसे किया गया प्रायश्चित्त 
कर्मका नाशक हो सकता है, पर ब्रह्मविद्या तो इस उद्देश्यसे विहित है 
नहीं, इसलिए ब्रह्मवेताका दुरित फळ दिये बिना नष्ट नहीं होगा। 
यदि ब्रह्मवेत्ताको भी स्वकर्मफल भोगना पड़ा, तो शरीरेन्द्रियोंके बिना 
उसके फलका भोग होगा नहीं, अतः तदेशकालादिसापेक्ष शरीरादिका धारण 
आवश्यक होनेसे मोक्ष ही दुरूंभ हो जायगा । 

समाधान--त्रह्मवेत्ताके पूर्वे और उत्तर--ये दोनों पाप निवृत्त हो जाते हैं, 
मेद केवल इतना है कि पूर्व दुरितका विनाश और उत्तर कालिक दुरितका 
असंछेष ( असंबन्ध ) मात्र होता है, इसमें प्रमाण यह है--'यथा पुष्करपलाश 
आपो न इिुष्यन्ते एवमेवंविदि पापं कमे न रिलष्यते! । एवं पूरवे दुरितके विनाशमें 
प्रमाण है--तद्यथेषीकातुळमग्नौ प्रोतं प्रदूयेतैवं हास्य सर्वपाप्मानः प्रदृयन्ते' 
तथा 'भिधते हृदयग्रन्थिश्छियन्ते सर्वसंशयाः । क्षीयन्ते चाऽस्य कर्माणि तस्मिन्‌ 
इष्टे परावरे? आदि । जो यह कहा कि कर्म फळके भोगके बिना नष्ट नहीं होता, 
सो ठीक नहीं है, क्‍योंकि 'नाभुक्तम' इत्यादिका तात्पर्य फलदान, समर्थे 
कमें है, सो हम मी मानते हैं। प्रायश्चितके समान ब्रह्मविद्या मी उसके फलके 
प्रदानमें प्रतिबन्धक है । 

वस्तुतस्तु कमै नष्ट नहीं होता, यह औत्सर्गिक है, इसका अपवाद दै 
प्रायश्चित्त तथा त्रक्षविद्या। इन दोनेकि द्वारा पुण्य और पाप--ये दोनों फलदानके 
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तस्मात्कमाधिकारणां निपेधायाऽऽत्मधीवचः । 

निपेधवाक्यवत्तेन कार्या शङ्का न काचन ॥ १८० ॥ 
बिना मी नष्ट हो जाते हैं। इसमें प्रमाण है--सर्वपाम्पानं तरति तरति त्रह्म- 
हत्यां यो ऽश्वमेधेन यजते य उ चेनमेवं वेद? इत्यादि श्रुति। जो आपने यह 
कहा कि प्रायश्चित्त जैसे पापनाशके उद्देश्यसे विहित दै, वैसे ब्रह्विद्याका 
विधान नहीं है, सो भी ठीक नहीं है, क्योंकि सगुण ब्रह्मविद्या पापनाश 
और ऐश्त्रयेकी प्राप्तिके उद्देश्यसे विहित है, निगुण ब्रह्मविद्याका विधान 
यद्यपि उक्तोदेश्यसे नहीं है, तथापिं अकतरत्वादि ज्ञान द्वाराः पूर्व 
कर्मोका नाश उत्तर कर्माका असंबन्ध स्वतःसिद्ध होता है, जब अपनेको 
तत्त्ववेत्ता कर्ता ही नहीं मानता, तब पुण्य, पाप आदि तथा उनके फल मी 
कहां £ 'शाखदेशित फळं कतेरि! इस सूत्रसे कर्तृत्वाथमिमानीकों ही धर्मीधम तथा 
उसका फल मी होता है । उस अभिमानसे शुन्यको नहीं, 'इतरस्याप्येवमसंझेषः पाते 
तु? इस सून्नमें यह सिद्धान्त किया है कि पुण्य कर्मका भी पापके समान असंइलेष 
और विनाश माना जाता है । “उमे उ हैवैष एते तरति? - इस श्रुतिसे दुष्कृतके 
समान सुकृतका मी नाश होता है । जहां कहीं दुष्कृतका नाश बतलाया है, 
वहां सुक्कतमें भी उसका तारय है, क्योंकि ज्ञानीका सुकृत मी ज्ञानफरूका (मोक्षका) 
प्रतिबन्धक होनेसे दृष्कृतके समान ही है अर्थात्‌ दोनोंका फल ज्ञानरूप 
फलकी अपेक्षा निकृष्ट दै ॥ १७९ ॥ 

“तस्मात्‌? इत्यादि । चूंकि अकतृत्वायुपरक्षित आत्मदर्शीको कोई कर्तव्य 
नहीं रहता, इससे सकल नित्य, नैमित्तिक और काम्य कर्मोके निषेधके लिए 
आत्मधीवचः---तत्त्वमस्थादि वाक्य--हैं। “मा हिंस्यात्सर्वा मूतानि' “न सुरां पिबेत्‌? 
इत्यादि निषेधवाक्य जिस प्रकार औदासीन्यसे अतिरिक्त किसी कतेव्य अर्थेके 
बोधक नहीं हैं, उसी प्रकार 'तत्त्वमसि आदि वाक्य मी सकल कारकव्यवहारातीत 
्रहमस्वरूप जीव है, इस बोधन द्वारा जीवको किसी कतेव्य अर्थका 
उपदेश ही नहीं देते, प्रत्युत सकल कर्मोंसे उपरतिके ही बोधक हें; 
अतः पूर्वोक्त शङ्का नहीं करनी चाहिए किं परिसंख्याविषि मी जझविद्याको 
विरोधिनी है । 

निषेघवाक्य जैसे बरहमविद्याके विरोधी नहीं हैं, कारण कि वे क्रियाके प्रयोजक 
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तथा चाऽत्र निषेधेऽपि शुद्यादो वेदमानता । 
ब्रह्मणीव ततः प्राण उपास्यो गुणसंयुतः ॥ १८१ ॥ 
विध्यर्थवादन्यायानां पूर्वस्मिन्त्राह्मणे यथा । 
सब्नहस्तद्वदत्राउपि ठृतीयब्राह्षण कृतः॥ १८२ ॥ 


इति वार्तिकसारे तृतीयगुद्ीथब्राह्मणम्‌ | 


_ [25128 क कड हळ 
नहीं हैं, किन्तु उसमें औदासीन्यके प्रयोजक हैं, वैसे ही परिसंख्या भी कियांकी 
प्रयोजक नहीं है, किन्तु निषेधवाक्यके समान औदासीन्यमात्रकी प्रयोजक है, 
क्रियामात्रमें औदासीन्य ब्रह्मविद्याके अनुकूल है, प्रतिकूल नहीं है । 

सारांश यह है कि निषेघवाक्य और 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य आन्त पुरुषकी 
प्रवृत्ति रोकनेके अतिरिक्त कुछ कय अर्थके उपदेशक नहीं हैं, अतः कार्य- 
रेष नहीं हैं; किन्तु वस्त्ववसान हैं ॥ १८० ॥ 

“तथा चा$त्र' इत्यादि । 

शक्का-_'तेतत्वमसिः! आदि वाक्य आत्मेकत्वमें प्रमाण नहीं हो सकते, कारण कि 
कर्तेव्याथंके बोधक नहीं हैं, अतः 'सुमेरुरस्ति” इत्यादि सिद्धार्थक वाक्य प्रमाण नहीं 
माने जाते, इस शङ्काकी निवृत्तिके लिए कहते हैं कि जैसे 'न पछाण्डुं भक्षयेत्‌? 
इत्यादि निषेधबोधक वाक्य कर्तव्यार्थबोधक नहीं हैं, तो मी प्रमाण माने जाते हैं, 
तरसे ही 'तत््वमसि आदि वाक्यमें मी कर्तव्याथबोधकत्वके न होनेपर मी अज्ञातार्थ- 
ज्ञापकत्व होनेसे वह प्रमाण माना जाता है । 'सुमेरुरस्ति' इत्यादि सिद्धार्थक वाक्य 
निष्प्रयोजन हो सकते हैं, किन्तु उक्त महावाक्य परमपुरुषाथेक होनेसे निष्प्रयोजन 
मी नहीं हैं। उपासनाविधिपरक मी वाक्य प्राणोंके शुद्धयादि गुणमें मी प्रमाण हैं । 
देवताधिकरणन्यायसे अवान्तर तात्पर्य प्रमाणान्तराविरुद्ध वाच्यार्थमें मानकर अन्य- 
परक वाक्यका अपने वाच्य अर्थमें प्रमाण माना ही जाता है । यह श्जतिमें 
कहीं नहीं है कि प्राण सत्य है और उसमें रहनेवाला विशुद्धयादि गुण मिथ्या दै, 
इत्यादि पूवम विशेषरूपसे निरूपण कर चुके हैं, उसीका यहां संक्षेपसे 
उपसंहार करते ईँ- तथा चेत्यादिसे | निषेध और शुद्धयादिमें ब्रह्मत वेद 
प्रमाण है, अतः विशुद्धयादिगुणविशिष्ट पाण उपास्य है, यह निष्क 
निकला ॥ १८१ ॥ 

“विध्यर्थ०! इत्यादि । विधि, अर्थवाद और न्यायका संग्रह संक्षेपसे 
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तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ८५१ 


~ soem 
००० 


चलन "णा 
«> 


लिजा Se aes een 
४9७०7. ~“ AS ASSASSIN ना, 


श्रतिः ॥ तेनेतास्तृप्यन्त्येबं <ह वा एन «स्वा अभिसंविशन्ति मर्ता 
स्वाना श्रेष्ठः पुर एता भवत्यन्नादोऽधिपतिर्य एवं वेद य उ हेव॑विद* 
स्वेषु प्रतिवुभूपति न हेवालं भार्येभ्यो भवत्यथ य एवैतमनुभवति यो बै 
तमु भार्यान्बुभूषति स हेवालं भार्येभ्यो भवति ॥ १८ ॥ 

सोऽयास्य आजङ्गिरसोऽङ्गाना हि रसः प्राणो वा अङ्गानां रसः 
प्राणो हि वा अङ्गानां रसस्तस्माद्यस्मात्कस्माचचाऽङ्गात्प्राण उत्क्रामति तदेव 
तच्छुष्यत्येप हि वा अङ्गानां रसः ॥ १९ ॥ 

एप उ एव बृहस्पतिर्वाग्चे ब्रहती तस्या एप पतिस्तस्मादु 
बृहस्पति! ॥ २० ॥ 

एप उ एव ब्रह्मणस्पतिर्वाग्वे ब्रह्म तस्या एप पतिस्तस्मादु 
ब्रह्मणस्पतिः ॥ २१ ॥ 

एष उ एव साम वाग्वै साऽमेप सा चामश्चेति तत्साञ्नः सामत्वम्‌ । 
यद्वेद समः प्छुपिणा समो मशकेन समो नागेन सम एमिस्त्रिभिलकिः 
समोऽनेन सर्वेण तस्माद्वेव सामाइनुते साम्नः सायुज्य सलोकतां य 
एवमेतत्साम वेद ॥ २२ ॥ 

एष उ वा उद्गीथः ग्राणो वा उत्‌ प्राणेन हीद्‌ई सर्वगुत्तब्ध वागेव 
गीथोच्च गीथा चेति स उद्गीथः ॥ २३ ॥ 

तद्धापि ब्रह्मदत्तश्रेकितानेयो राजानं भक्षयन्नुवाचायं त्यस्य राजा 
दधानं विपातयताद्चदितोऽयास्य आजङ्गिरसोऽन्येनोदगायदिति वाचा च 
ह्यव स प्राशन चोदगायदिति ॥ २४ ॥ 

तस्य हैतस्य साम्नो यः स्वं वेद भवति हास्य स्तं तस्य वे स्वर एव 


प्रतिपादन जैसे पूर्व ब्राह्मणमें किया गया है, वैसे ही उक्त तीनोंका संग्रह इस 


तृतीय ब्राह्मणमें मी किया गया है ॥ १८२ ॥ 


इति म० म० पं० श्रीहृरिहरङ्कपाढ द्विवेदिचिरचितब्रृहदारण्यकवारतिक- 
सारभाषानुवादमें प्रथमाध्यायका तृतीय ब्राह्मण समाप्त । 
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~~ स्स्क्क्व्क्क्व्व्क्क्क्स्स्व्व्क््व््य्र 


१० 


eS AANA 


स्व तस्मादात्विज्यं करिष्यन्वाचि स्वरमिच्छेत तया वाचा स्वरसम्पन्न- 
याऽऽसिज्यं ढुर्यात्तस्मायज्ञे स्वरवन्तं दिइक्षन्त एव अथो यस्य स्व भवति 
भवति हास्य स्वं य एवमेतत्साम्नः स्वं वेद ॥ २५॥ ५ ह 

तस्य हैतस्य साम्नो यः सुवणं वेद भवति हास्य सुवण तस्य चे स्वर 
एव सुवण भवति हास्य सुवर्णं य एवमेतत्साम्नः सुवण वेद ॥२६॥ 

तस्य हैतस्य साझो यः प्रतिष्ठां वेद प्रति ह तिष्ठति तस्य चे वागेव 
प्रतिष्ठा वाचि हि खल्वेष एतत्प्राणः प्रतिष्ठितो गीयतेऽन्न इत्यु 

आहुः ॥ २७ ॥ 
ह अथातः पवमानानामेचाभ्यारोहः स वे खल प्रस्तोता साम प्रस्तौति 
स यत्र प्रस्तुयात्तदेतानि जपेत्‌, असतो मा सभय तमसो मा ज्योतिगमय 
मृत्योमीऽसृतं गमयेति, स यदाहासतो मा सद्गमयेति स्यु क 
मृत्योमाऽख्तं गमयाख्ृतं मा कुवित्येबेतदाह तमसो मा ज्योति येति 
मृत्युगै तमो ज्योतिरमृतं खस्योर्माज्खत गमयासत॑ मा व 
तदाह सत्योमाब्सत गमयेति चात्र तिरोहितमिवास्ति अथ यार्न रा | 
स्तोत्राणि तेष्वात्मनेऽन्नाद्यमागायेत्तस्मादु तेषु वर इणीत यं कामं कामयेत 
तस एष एवंविदुट्राताऽऽत्मने वा यजमानाय वा य कम कामयते तमागायति 
तद्धैत्लोकजिदेव न हैवालोक्यताया आश्ञाऽस्ति य एवमेतरसाम वेद ॥२८॥ 


इत्युपनिपदि तृतीयं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 
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अथ चतुर्थ ब्राहमणम्‌ । 


आस्मैवेदमग्र आसीत्पुरुषविधः सोऽनुवीक्ष्य नान्यदात्मनोऽपस्यः 
त्सोऽहमस्मीत्यग्रे व्याहरत्‌ ततोऽहंनामाऽभवत्तस्मादप्येतह्ममन्त्रतोऽहः 
मयमित्येवाग्र उक्त्वाऽथान्यं नाम ग्रन्ते यदस्य भवति स यत्पूर्वो$स्मात- 


समुचित ( मिले हुए ) ज्ञान ( उपासना ) और कर्मसे प्रजापतिपदकी 
प्राप्ति होती है और केवल प्राणकी उपासनासे मी प्रजापतिपदकी प्राप्त 
होती है, इस प्रकार 'तद्धैतल्लोकजिदेव” इत्यादि श्रतियोंसे निरूपण कर 
चुके हें । फलमूत प्रजापतिको जगतूकी सृष्टि, स्थिति और संहारमें स्वतन्त्रता 
आदि विभूतियाँ प्राप्त हैं, ऐसा वर्णन करनेसे वैदिक ज्ञान और कके 
फलका उत्कर्ष ( उच्चता ) प्रतीत होता है, इसलिए “आमैवेदमग्न आसीत्‌? 
इत्यादिका आरम्म किया जाता दै। इससे कर्मकाण्डविहित ज्ञानकर्मकी 
स्तुति हो सकती है, परन्तु विवक्षित तो यह है कि यह सब ज्ञानकर्भफर 
संसार ही में अन्तभूत है, क्योकि फळमत प्रजापतिमें भय और अरति 
आदिका अवण होता है और कार्यकरणळक्षण स्थूळ, व्यक्त, अनित्य 
देहका सम्बन्ध भी है। केवल वक्ष्यमाण ब्रह्मविद्या ही मोक्षकी हेतु दै । उसकी 
स्तुतिके लिए मी यही विवक्षित है, क्योंकि संसारका विषय जो साध्य- 
साधन आदि मेद है, उससे जब तक वैराग्य न हो, तब तक आत्मैकत्व ज्ञानके 
विषयमें वैसे ही अधिकार नहीं है, जैसे पिपासारहित पुरुषको जलपानमें 
अधिकार नहीं होता, इसलिए समुचित ज्ञानकमके फलके उत्कर्षका 
वणन उतरार्थ है, यह कहेंगे “तदेतत्पदनीयमस्य तदेतत्मेयः पुत्रात्‌? इत्यादि 
अन्थसे । “आत्मैव? यहांपर “आत्म” शब्दका अर्थ प्रजापति है, जो प्रथम 
शरीरधारी अण्डसे उत्पन्न हुआ है, क्‍योंकि वैदिक ज्ञानकमेका फल वही है । 
इद ( यह शरीरमेदजात ) उस प्रजापति-शरीरसे अविभक्त ( मिला हुआ ) 
आत्मा ( प्रजापति-शरीर ) ही था अग्रे--अन्य शरीरोंकी उपत्तिसे 
पहले---और वह पुरुषविध:--पुरुषाकार मस्तक, कर, चरण आदिसे युक्त 
विराट्‌ ही था । उस प्रथम उत्पन्न विराटने में कौन हैँ, किस... 
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बुभूषति य एवं वेद ॥ १ ॥ 


शिक > 
ठक्षणवाळा हूँ ! यह आलोचना करके प्राणपिण्डात्मक कायैकरणरूप 
प्रजापति-शरीरसे अन्य वस्तुको नहीं देखा, केवल आत्माको ही सवोत्मा देखा । 
चैसे ही पूर्वजन्मके श्रौतविज्ञानसे संस्कृत हुए प्रजापतिने मैं प्रजापति 
हूँ, मैं सीमा हूँ, यह ( पहले कहा था ) । चूकि पूर्वज्ञानके 
संस्कारसे प्रजापतिने अपने शरीरको पहले “अहं? कहा था, इसलिए 
उसका नाम “अहस! हो गया । “तस्योपनिषदह यह शति भी 
प्रजापतिका “अहस! नाम कहती है। चूंकि कारण शरीर प्रजापतिमें 
ऐसा व्यवहार हुआ दै, इसलिए इस काळमे मी परजापतिके कार्यभूत प्राणियोंमे 
यही व्यवहार देखा जाता है। किसी मी शरीरधारीको बुखाकर पूछे कि 
तू कौन है! तो वह कहता है “भै हूँ? । इस प्रकार कारणशरीर 
प्रजापतिका नाम ही अपना नाम बताकर पीछे विशेष नाम पूछनेपर 
बिशेष शरीरका नाम 'देवदच', 'यज्ञदत्त' आदि जो माता पिताका रक्खा 
हुआ है उसे बतळाता है । उस प्रजांपतिने अतीत-जन्ममें सम्यक्‌ कर्म, ज्ञान और 
भावनाके अनुष्ठानोसे साधक अवस्थामें कर्म, ज्ञान और भावनाके अनुष्ठानों द्वारा 
प्रजापतिपदकी प्रासिकी इच्छावाले सब उपासकसमुदायसे पहले दगध कर 
दिया था । किसको दुग्ध कर दिया था: अज्ञानलक्षण सब पापोंको, जो कि 
प्रजापतिपदके प्रतिबन्धक थे। चूँकि प्रजापतिने सब पापोंको पहले दग 
किया था, इसलिए प्रजापतिका पुरुष नाम हुआ। इसी प्रकार अन्य पुरुष भी ज्ञान, 
कमै और, भावनाके अनुष्ठानरूपी अग्निसे अथवा केवल ज्ञानके बरुसे भस्म कर 
देता है । उसको £ जो इस विद्वानसे पहले प्रजापति बनना चाहता है । उसीको 
दिखलाते हैँ- “य एवं वेद” इत्यादिसे इसका अथे जो ज्ञान भावना प्रकर्षवान्‌ है! 
यह है | यदि शङ्का हो कि जब ऐसा उपासक दूसरे पुरुषको दुग्ध कर देता है, वो 
प्रजापतिपदकी प्राप्ति अनर्थरूप सिद्ध होती है, ऐसी शङ्का नहीं करनी चाहिए, 
क्योंकि ज्ञानभावनाके उत्कर्षके न होनेसे प्रथम पुरुष प्रजापतिपदको भात नहीं हुआ 
है, यहांपर यही दाह शब्दका अर्थ है, क्योंकि उत्कृष्ट साधनबाला पहले हक 
पद्को प्राप्त हो गया, न्यून साधनवाल् प्राप्त न हुआ, यही उसका दाह ह। 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषालुवादसहित ८५५ 


चतुर्थ ब्राह्मणे पूर्वज्ञानकर्मफलोजिंतम्‌ । 

अव्याङृतं व्याकृतं च विद्याविद्ये च वक्तयसों ॥ १ ॥ 
श्रत्वा फलोर्जिति भीमां तदोषानखिलान्धिया । 
अवेक्ष्य शुद्धया तस्माद्विरक्तोऽथ मुम्ुक्षति ॥ २ ॥ 
अच्याकृतोक्या वेदान्तप्रमेय कथित भवेत्‌ । 
व्याकृतोक्त्या जह्मबोधद्वारं जीवोञ्त्र वर्णितः ३ ॥ 
आदेयहेयनिर्देशो विद्याईविद्यावचोद्यात्‌ । 

एतावता च शास्त्रार्थः संक्षेपेणाउत्र पूयते ॥ ४ ॥ 
यहैराज पदं पूर्वज्ञानकर्मफल हि तत्‌ । 

चिदात्मेव विराइरूपो यथा स्यादुच्यते तथा ॥ ५ ॥ 


जैसे लोके संग्राममें जानेवाले योद्धाओम से जो पहले संग्राममें जाता है, वह 
औरोंको दग्ध ( लज्जित ) कर देता दै, ऐसा ही यहांपर भी समझना चाहिये । 

“चतुर्थे? इत्यादि । पहले तीन ब्राह्मणोंमें प्रतिपादित ज्ञान और केके 
फलका उत्कर्ष एवं अव्याकृत, व्याकृत, विद्या और अविद्या--इन पाँच 
पदाथीको यह श्रुति कहती है ॥ १॥ 

श्रुखा' इत्यादि । ज्ञान और कर्मके उत्कृष्ट फलत्वरूप विचारके पदको 
प्राप्त होकर मी प्रजापतिको भय, अरति आदि दोष प्राप्त हुए [ इस विषयमें 
अधिक आगे कहेंगे ] । शुद्ध बुद्धिसे उन दोषोंको देखकर पुरुषको त्रह्मलोकके 
भोगोसे वैराग्य हो जाता है, तब वह मोक्षकी इच्छा करता है ॥ २॥ 

अव्याक्ृत' इत्यादि | अव्याकृतपदकी उक्तिसे वेदान्तका प्रमेय ( अज्ञात जक्ष ) 
कहा गया है और व्याकृतपदकी उक्तिसे ब्रह्मबोधके द्वारमुत जीवका वर्णन 
हुआ; इस प्रकार 'अव्याकृत' पदसे तत्‌! पदार्थका और “्याक्रत' पदसे 
“तवस्‌? पदार्थेका वर्णन हो गया॥३॥ 

“आदेय ०? इत्यादि । विद्या और अविद्या- इन दोनों वचनोंसे “आदेयका' 
( अहण करने योग्य आत्मवस्तुका ) और हेयका ( त्यागने योग्य संसारका ) 
निर्देश किया गया है । इतना कहनेसे संक्षेपसे यहाँ शाखाथे पूर्ण हो 
जाता है ॥ 9 ॥ 

शक्का--पहले कर्म और ज्ञानका फर कहा जाता दै, यह तुम्हारा कथन 
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rere 


प्रत्यग्रूप; पराग्रपाद्‌ व्याबृतोऽलुभवात्मकः । 

ग्रथते यः स आत्मेति प्राहुरात्मविदो बुधाः ॥ ६ ॥ 
आत्मात्मीयादिरूपं यन्नामरूपादिमज्जगत्‌ । 

तस्य यद्वास्तवं रूपं स प्रत्यङ्ङद्वयस्तथा ॥ ७ ॥ 
नानात्वेनेव यद्भाति तत्प्रत्यग्दश्शिलिनाम्‌ । 
प्रत्यङ्मात्रे विलीनं स्यात्परागेबैति चित्रताम्‌ ॥ ८ ॥ 


अयुक्त है, क्योंकि 'आमैवेदमग्न आसीत्‌! इस श्रृतिमें पहले आसमात्रका 
कथन है । 

समाधान--“यट्दै' इत्यादिसे । 

पूर्वोक्त ज्ञान और कर्मका प्रसिद्ध फल जो विराट्पद है, वह 
बिराद्से उपहित चिदात्मा ही है। यह अर्थ जिस प्रकार स्पष्ट होगा, वही 
कहा जाता है ॥ ५ ॥ 

प्रतिज्ञात गर्थकी सिद्धिके लिए “आत्मैवेदं! इस श्रुतिके आत्मपदका अर्थ 
कहते हैं-“ग्र्यगरूपः? इत्यादिसे । 

पराक्‌ ( बाह्य ) रुपोंसे 'व्यावृत्त' (रहित ) प्रत्यक्‌ ( आन्तर ) 
रूप जो अनुभव ( ज्ञान ) प्रतीत होता है, उसीको आत्मज्ञानी पण्डित आत्मा 
कहते हैं ॥ ६ ॥ 

'आसैवेदम्‌? यहांपर “इदं? शब्दसे निर्दिष्ट जगतमें प्रथमा विभक्तिसे 
आत्माका सामानाधिकरण्य ( एकरूपता ) प्रतीत होता है, इसलिए “इदं? शब्दकी 
जगतमें अनुस्यूत सत्तामें लक्षणा करके निश्चयका फल कहते हैं-- 
आत्मा' इत्यादिसे । 

आमा ( देह ), आत्मीय ( खरी, पुरुष, धन आदि ) रूप जो नाम, रूप 
आदिसे युक्त जगत्‌ है, उसका जो वास्तविक रूप है, वह प्रत्यक्‌? अद्वितीय 
सन्मात्र है ॥ ७ ॥ 

“नानात्वे०' इत्यादि । प्रत्यग्दृष्टिवाले ( अन्तसुख ) पुरुषोंको जो नानाभावसे 
प्रतीत होता है, उसका वे प्रत्यकमात्रमें रय कर देते हैं अथीत समष्टि-व्यछिदेहोको 
आत्मरूप ही जानते हैं, अतः पराग्रृष्टि ( बहिसुख ) पुरुषोंको तो प्रस्य, 
आत्मा ही “चित्रताम्‌ एति’ अर्थात्‌ नानारूप प्रतीत होता है ॥ ८ ॥ 
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NAAN AANA SAS 


अपामार्गलतेवाऽयं विरुद्फलदो भवः । 

प्रत्यग्द्रशां विमोक्षाय. संसाराय पराग्डशाम्‌ ॥ ९ ॥ 
अग्रादधो माजेने सा न लग्ना कण्टकेः करे । 

मूलादूध्वे माजने तु लग्ना स्याद्‌ बहुधा करे ॥ १० ॥ 
एवमन्तसुखस्याऽयं संसारो नेव दुःखदः 

बहियुखस्तु संसारे दुःखाद दुःखतरं ब्रजेत्‌ ॥ ११ ॥ 
प्रबुद्धोञ्न्तयुखस्तिप्ठेदप्रबुद्धो बहिमुखः 

बहिसुखेन न ज्ञातं प्रत्यक्तर्वं विना मितिम्‌ ॥ १२ ॥ 
यदज्ञात परं तस्तं तच्छतं कारणं श्रतौ । 
आङन्त्यात्कार्यात्तदेव स्यात्सर्वकायस्य कारणम ॥ १३ ॥ 
तेन तेनाऽऽत्मकार्येण विशिष्टः सन्‌ सजेत््रथ॒ः 
स्वात्माभासतमोयुक्तस्तेजोबन्नानि मायया ॥ १४ ॥ 


“अपामागे ०” इत्यादि । अपामाग रुताकी. तरह यह संसार विरुद्ध फलका 
देनेवाळा है--प्रत्यगूदष्टिवाळोंको तो मोक्ष देता है और पराग्दृष्टियोंकी संसार 
देता है ॥ ९ ॥ 

अग्रादधो' इत्यादि । चोटीसे जड़की ओर माजन करनेसे अपामार्ग 
लताके कांटे हाथमें चुम जाते. हैं, जड़से उपरकी तरफ मार्जन करनेमें 
कांटे हाथमें नहीं चुमते हैं ॥ १० ॥ 

एवम्‌०' इत्यादि । इस प्रकार अन्तर्मुख पुरुषके लिए यह संसार दुःखदायी 
नहीँ होता है और बहिसुख पुरुष तो संसारमै दुःखके अनन्तर दुःख ही 
प्राप्त करता है ॥ ११॥ 

रुद्धो ०? इत्यादि । ज्ञानी पुरुष सदा अन्तमुख रहता है और अज्ञानी सदा 
बहिमुख रहता है, क्योंकि विवेकके न होनेसे बहिसुख पुरुष प्रत्यकृतत्तको नहीं 
जानता है ॥ १२ ॥ 

'यदज्ञातम इत्यादि । जो अज्ञात परतत्त्व दै, वही श्रुतिमं जगतका कारण. 
कहा गया है, 'अन्त्यः ( प्रथिवी) पर्यन्त सब कार्योंका वही अज्ञात त्रक्ष 
कारण है ॥ १३ ॥ । 

“तेन! इत्यादि । उस आत्मकार्यसे विशिष्ट होकर ही प्रभु अपने चिदाभाससे 
युक्त मायासे तेज, जरु, एथिवी आदि कायोको उत्पन्न करता है ॥ १४॥ 
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ज्ञानकर्मादितन्त्र सतनं जज्ञे ततो विभोः । 
ज्ञानक्रियाशक्तिमच्वात्तत्रेद जगदाहितम्‌ ॥ १४ ॥ 
विराडपि ततो जज्ञे त्रेलोक्यात्मकदेहवाच्‌ । 

चं ग्रत्यग्विराडभूत्‌ ॥ १६ ॥ 
स एप परमोऽप्यात्मा कोशपश्चकधारणात्‌ | 
संवृतः. पुरुषाकारः कामाविद्याद्पप्छतः ॥ १७॥ 
सोऽचुदीक्ष्यात्ममोहोत्थं वैराजं रूपमात्मनः । 
नाऽपद्यद्परं किश्चित्सो$हमस्मीत्यथाभ्यधात्‌ ॥ १८ ॥ 
अहमित्येव नामाऽस्य सम्पन्न तेन लौकिकाः । 
तत्सृष्टाः स्व॑ स्वमात्मानमहमित्यभिचक्षते ॥ १९ ॥ 
कोशपञ्चकयुक्तस्य प्रत्यक्तक्वस्य नाम तत्‌ । 

विराजा कृतमित्येतत्सर्वसाधारणं मतम्‌ ॥ २० ॥ 

Mee २ 

'ज्ञान०' इत्यादि । सूक्ष्ममूतोपहित ब्रह्मसे ज्ञान और कर्मका फळरूप सूत्र 
( हिरण्यगम ) उत्पन्न हुआ । ज्ञानक्रियाशक्तिमान्‌ होनेसे उस सूत्रमं यह 
सारा जगत्‌ स्थित है॥ १५ ॥ 

(विराडपि' इत्यादि । ततः ( सूत्रोपहित ब्रह्से ) त्रैकोक्यात्मक देहवान्‌ 
विरादू मी उत्पन्न हुआ, इस प्रकार यथोक्त ज्ञानकर्मोसे प्रत्यगात्मा ही विराट्‌ 
हुआ है ॥ १६॥ 

“स एष! इत्यादि । यह प्रत्यगात्मा परमशुद्ध होता हुआ मी कोशपश्चकके 
धारण करनेसे पुरुषाकार हो गया और अविद्या, काम आदिसे युक्त हो गया॥१७॥ 

'सोच्नुवीक्ष्या०' इत्यादि। उसने आत्माके अज्ञानसे उत्पन्न हुए अपने 
विराट्रूपको देखकर दूसरी वस्तुको न देखते हुए “अहमस्मि? (मै हूँ ) यह 

' कहा ॥ १८॥ 

‘अहमित्येव इत्यादि । अहम्‌ यही इसका नाम हो गया, इसलिए उसके 
रचे हुए रोक अपने-अपने शरीरको में हूँ ?, यह कहते हैं ॥ १९ ॥ 

'कोशपश्चक०' इत्यादि । पाँच कोशोसे युक्त प्रत्यकतत्त्वका विराद्ने 
“अहस्‌? यह नाम किया है, इसलिए सर्वसाधारणका अहम्‌ नाम हो गया ॥ २०॥ 
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असाधारणदेहर्य तत्तत्पित्रादिना कृतम्‌ । 

देवदत्तादिक नाम जघन्यं पूर्वनामतः ॥ २१ ॥ 

कस्त्वमित्यपि पृष्टः सन्नादावहमिति ब्रुवन्‌ । 

पश्चाज्जघन्यनामेद्‌ वक्ति जिज्ञासवे जनः॥ २२॥ 

चिदेकरस आत्मेव कश्मले कोशपश्चके । 

एकतामभिसम्पन्नोऽहङ्करोत्यभिमानतः॥ २३ ॥ 

बहवो चीतकस्पेऽन्ये आसन्यद्यप्युपासकाः । 

तथापि भावनाधिक्यादेक एव विराडभूत्‌ ॥ २४ ॥ 

निःशेपेणासुरं पापं दग्धवान्बहुजन्मभिः । 

ततो विराडभूदन्योऽप्येवं दग्ध्वा भवेद्विराट्‌ ॥ २५ ॥ 

सोऽविमेत्तस्मादेकाकी विभेति स हायमीक्षां चक्रे यन्मदन्यन्नास्ति 

कस्मान्छु विभेमीति तत एवास्य भयं वीयाय कस्माद्वचमेष्यद्‌ 
द्वितीयाद्वै भयं सवति ॥ २ ॥ 


असाधारण देहका माता, पिता आदिका किया हुआ, देवदत्तादिक नाम 
इस पूर्व ( अहम्‌ ) नामसे जघन्य है ॥ २१ ॥ ः 

त कौन है ? ऐसा पूछनेपर पहले में हूँ, यह कहता है, पीछे जिज्ञासा 
करनेपर लोक जघन्य नाम बताते हैं ॥ २२ ॥ 

चिदेकरस आत्मा ही कश्मल कोशपश्चक् में एकताका अभिमान करके 
अहङ्कार करता है॥ २३ ॥ 

बहवो' इत्यादि। अतीत कर्में यद्यपि बहुतसे उपासक हो चुके हैं, तथापि 
भावनाकी अधिकतासे विराट्‌ एक ही हुआ ॥ २४ ॥ 

“निः्ेषेणा०? इत्यादि । बहुत जन्मोंके किये गये सब आसुर पापों को दग्ध 
करके वह विराट्‌ हुआ था । अन्य पुरुष मी इसी प्रकार सब पापों को दगध 
करके विराट हो सकता है ॥ २५ ॥ 

कर्मकाण्डविहित ज्ञान और कर्मके फलरूप प्रजापति, जिसकी यहां स्तुति 
करनी अमीष्ट है, संसारके विषयसे बाहर नहीं है । इस अथैको दिखलानेके 
लिए शति कहती दै- “सोडबिमेत्‌" इत्यादिसे । 

वह प्रजापति जो प्रथम शरीरथारी पुरुषाकार कहा गया दै, वह हम छोगोंकी ही ' 
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ततः खनाशमाशङ्कय सोऽबिमेदस्मदादिवत्‌ ॥ २६ ॥ 
सज्यं कर्पयित्वाऽऽस्ते तङ्कयादाङलेन्द्रियः । 
एवं नश्वरदेहादिं ग्रतीच्यारोप्य कम्पते ॥ २७ ॥ 


२.” ४८” ४८ ४” 


Mh oe २ - 
तरह डर गया अर्थात्‌ वह पुरुषविध (शरीर और इन्द्रियोंवाला है), चूंकि वह शरीर- 
नाशविषयक विपरीत ज्ञानवाळा होनेसे डर गया; इसलिए आज भी शरीरघारी 
पुरुष निर्जन वन आदिमें अपनेको अकेला पाकर डरता है। किंच जैसे हम लोगोंके 
भयके हेतुभृत विपरीत ज्ञाके नाशका कारण यथाभुत आसज्ञान है, 
वैसे ही उस प्रजापतिने विचार किया--सुझसे भिन्न अर्थात्‌ प्रजापति- 
शरीरको छोड़कर प्रतिद्वन्द्वी दूसरी वस्तु नहीं है, इसलिए आत्माके नाशका 
कारण न होनेसे में किससे उरू £ अर्थात्‌ किसीसे नहीं। इस यथार्थ 
आत्मदशनसे प्रजापतिका भय स्पष्रूपसे नष्ट हो गया । 
प्रजापतिको जो भय था, वह केवळ अविद्यासे ही था। परमाथे दशनमें 
वह सर्वथा अयुक्त है, यह श्रुति कहती है-“कस्माद्वयमेष्यत्‌' अर्थात्‌ वह प्रजा- 
पति क्यों डरा £ परमाथ निरूपणमें भय अयुक्त ही है, यह अभिप्राय है। 
क्योंकि 'द्वितीयाहे भयं भवति’ ( द्वितीयसे भय हुआ करता द्वै) क्योंकि 
अद्ृइयमान- न देखा हुआ--द्वितीय भयको नहीं उत्पन्न कर सकता है, 
कारण कि “तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः यह मन्त्र है; 
अथात्‌ जो सर्वत्र ब्रह्मरूपसे एकताको देखता है उसको मोह केसा और शोक 
केसा £ अतः एकत्वदशनसे प्रजापतिका भय नष्ट हो गया । यह युक्त ही था, 
क्योंकि {द्वितीयाद्वै भयं भवति’ ( द्वितीयसे भय हुआ करता है ) वह द्वितीय- 
दर्शन एकलदशनसे नष्ट हो चुका है, इसलिए भय कैसा £ 

'दग्धपापो०' इत्यादि । पापोंके दग्ध होनेपर भी अनात्मज्ञ होनेसे उसने 
देहादिम अभिमान किया, इसलिए आत्मनाशकी शङ्का करके वह विराट मी 
हम छोगोंकी तरह डुर गया ॥ २६ ॥ 

सखिज्यहि' इत्यादि । माझें सकी कलपना करके सर्पके भयसे जैसे पुरुष 


व्याकुळ हो जाता है वैसे ही प्रत्यगात्मामें नरवर देहादिका आरोप करके मनुष्य 
कापता है ॥ २७ ॥ 
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आलोच येत्सजस्तत्त्वं भीतिध्वस्तौ यथा नर! । 
विराडालोचयत्तइत्मतीचस्तत्तमादरात्‌ ॥ २८ ॥ 
आलोचयन्यथातत्मपास्तध्वान्ततद्धयम्‌ । 
अनन्यानुभवं साक्षाददशैंकात्म्यमात्मनि ॥ २९ ॥ 
प्रत्यम्याथात्म्यविज्ञानशिसिप्डुष्टमहातमाः । 
आम्ताशेषपुमर्थाऽथ सोऽमन्यत ततो विराट्‌ ॥ ३० ॥ 
देहेन्द्रियमनोबुद्धिभावाभावादिसाक्षिणः । 
ग्रतीचोऽन्यत्किमप्यत्र नाऽस्ति कस्माद्विमेम्यहम्‌ ॥ ३१ ॥ 
अन्वयव्यतिरेकास्यां स्वमात्मानं यदा पुमान्‌ । 
ग्रतीच्येचाऽनुसन्धत्ते ब्रह्मास्मीति तदैक्षत ॥ ३२ ॥ 
ग्रत्यग्दष्ट्या तदज्ञानं न तज्ज चेक्षते स्वतः । 
्रहमप्रतीचोरेकात्म्यात्तद्रीकृत्य गजति ॥ ३३ ॥ 

'आलोच०' इत्यादि । माळाके तत्वका विचार करनेपर जैसे मनुष्यका 
भय नष्ट हो जाता है, वैसे ही विराटने आदरसे प्रत्यकृतत्तका विचार 
किया ॥ २८॥ 

“आलोचयन्‌' इत्यादि । तत्त्वका विचार करनेसे विराटने अपनी आत्मामें 
उस ऐकात्म्यका साक्षात्‌ दर्शन किया, जिसमें अज्ञानरूप अन्धकार और उससे 
उत्पन्न होनेवाला भय नहीं है और जो अद्वितीय ज्ञानस्वरूप है ॥ २९ ॥ 

अत्यग्‌०' इत्यादि । प्रत्यगास्माके यथाथेज्ञानरूप अग्निसे,जब उसका अज्ञानरूप 
अन्धकार दग्ध हो गया और पूर्ण पुरुषार्थ प्राप्त हो गया तब विराटने विचार 
किया ॥ ३० ॥ 

ढेहेन्द्रिय०' इत्यादि । देह, इन्द्रिय, मन, बुद्भि--इनके भाव और अमाव 
आदिके साक्षी प्रत्यकृतत््वसे अन्य कोई वस्तु ही नहीं है, अतः में किससे 
डरता हूं ॥ ३१ ॥ 

(अन्वय०' इत्यादि । जब पुरुष अन्वय और व्यतिरेके अपने 
आत्माका प्रत्यगासामें अनुसन्धान करता है, तब भें ब्रह हूँ! ऐसा निश्चय हो 
जाता है ॥ ३२ ॥ 

भत्यग्द्ष्टयाः इत्यादि । प्रत्यक्‌ दृष्टिसे न अञ्चानको न उसके कार्यको 
देखता है । ब्रह्म और प्रत्यगास्माके ऐकास्यका स्वीकार करके गर्जता है ॥ २३ ॥ 

१०९ 
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रूप ब्रह्मता चाऽऽत्मनः स्वतः । 
ति विद्वांखपायते ॥ २४ ॥ 
रहमविद्यासृते नाऽन्यद्गयहेतुविनाशङृत्‌ । 
अतोऽत्र बोधादेवाऽस्य भयं वीयाय सर्वतः ३५ ॥ 
कस्मादमेष्यदीशोऽयं द्वितीयात्खढ तङ्कयस्‌ । 
द्वितीयो नेश्वरखा5स्ति ततो निभेय एव सः ॥ ३६ ॥ 
नलु प्रजापतेरेक्यदशनं इत उद्भभौ । 
शाखनाचार्यादितद्वेतोरसच्वात्तदसम्भवः ।। २७ ॥ 


यदि जन्मान्तरास्याससंस्क्ारोत्थमिदं तदा । 
जेरर्थक्यग्रसक्तिः स्यात्सम्यण्ज्ञानस्य सर्वतः ॥ ३८ ॥ 
स्वम्यस्ताऽप्यात्मविदयेयं पूर्वजन्मनि तत्तमः । 
) नाध्ाक्षी्ेन वैराजं देई स्वीकृत्य वत्तेते ॥ २९ ॥ 
(रत्यक्ताः इत्यादि । प्रत्यक्ता ब्रह्मका रूप है और प्रत्यगात्माकी ब्रकषता 


स्वभावसिद्ध है, ऐसी दशामे मुझे भय क्‍यों हुआ! यह जानकर रञ्जित 
हो जाता है ॥ ३४ ॥ 

“ह्मविद्या०* इत्यादि । त्रह्मविद्याके सिवा भयके कारणका नाश करनेवाला 

. दुसरा कोई पदाथ नहीं है, इसलिए ज्ञानसे ही विराट्का भय नष्ट हुआ ॥ २५॥ 

'कस्माद० इत्यादि । इश्वरको भय क्यों हुआ ! भय द्वितीयसे हुआ 
करता है, ईशवरका प्रतिद्वन्द्वी द्वितीय है नहीं, इसलिए वह निर्भय ही है ॥ २६ ॥ 

“ननु? इत्यादि । प्रजापतिको एकताका दर्शन कैसे हुआ! क्योंकि 
उस. समय ज्ञानके कारण शास, आचाय आदि नहीं थे, अतः उनकी ज्ञानप्रासि 
सवैथा असम्भव दै ॥ २७ ॥ धर 

“यदि इत्यादि । यदि यह कहें कि प्रजापतिको यह ज्ञान जन्मान्तरके £ 
अभ्यासके संस्कारोंसे उत्पन्न हुआ है, तो यथाथे ज्ञानकी सर्वथा निरथेकता 
हो जायगी ॥ ३८ ॥ 

'स्वभ्यस्ता०” इत्यादि । जब पूर्व जन्ममें भळी भाति किये गये अभ्याससे 
प्राप्त हुई विद्याने मी प्रजापतिके अज्ञानको दग्ध न किया, इससे उसको बिराट्‌- 


देह स्वीकार करनी पड़ी, तब हम लोगोंकी आत्मविद्या कैसे अज्ञानको 
तष्ट कर सकती है ! ॥ ३९॥ | 
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उच्यते महता पुण्यपुञ्जपाकेन तत्पदम्‌ । 

वैराज लब्धवांस्तेन ज्ञानमस्योद्वभौ स्वतः ॥ ४० ॥ 
ज्ञानमग्रतिघं यस्य वैराग्यं च जगत्पतेः । 

ऐड्वये चेव धर्मश्च सहसिद्धमिति स्मृतिः ॥ ४१ ॥ 
सहैव सिद्ध चेज्ज्ञानं तन्निवर्त्यं भयं कथम्‌ । 
उदेतीति न वक्तव्यं, भीतेरूष्वं विबोधनात्‌ ॥ ४२ ॥ 


सहसिद्धत्ववचसा परापेक्षा निवार्यते । 

न जन्मकाल एवाऽस्य ज्ञानसद्भाव उच्यते ॥ ४३ ॥ 
आचार्यनिरपेक्षत्वे शु्भषादिरनर्थताम्‌ । 

प्राझोति चेत्स्वयम्भातवेदानामस्त्वनर्थता ॥ ४४ ॥ 
मार्जारो रूपविज्ञाने प्रकाश नद्यपेक्षते । 


नाऽपेक्षन्ते योगिनश्च लोचनं चित्तसाधनम्‌ ॥ ४५ ॥ 


“उच्यते' इत्यादि । कहा जाता है--पुण्योंके पुञ्जोके महान्‌ परिणामसे 
विराट्का पद उसको प्राप्त हुआ है; इसलिए गुरु, शाख आदिके बिना स्वतः 
ही प्रजापतिको ज्ञान उत्पन्न हुआ ॥ ४० ॥ 

'ज्ञानम्‌०' इत्यादि । स्मृतिने कहा है कि जगत्पतिके अकुण्ठित ज्ञान, 
चैराम्य, ऐइवर्य, घर्म ये सहसिद्ध ( साथ ही उत्पन्न हुए ) हैं ॥ ४१ ॥ 

“सहेव! इत्यादि । यदि ज्ञानं सहसिद्ध है; तो ज्ञानसे निवृत्त होनेवाला 
भय प्रजापतिको कैसे हुआ £ यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि भयके अनन्तर 
ज्ञान हुआ था ॥ ४२ ॥ 

सहसिद्धत्व०' इत्यादि । सहसिद्धत्ववचनसे परापेक्षा ( गुरु, शाख आदिकी 
आवश्यकता ) का निवारण किया जाता है । जन्मकाळ ही में प्रजापतिको ज्ञानका 
होना सहसिद्धत्व-वचनसे नहीं कहा जाता है ॥ ४३ ॥ 

आचार्य०' इत्यादि । गुरुकी निरपेक्षता होनेपर गुरुशुश्रूषा, संन्यास 
आदिकी विधि निरथैक हो जायगी, ऐसा कहो तो स्वयेमात-वेदोंके 
( जिनको पूर्वेजन्मके पुण्योंसे बिना पढे वेदोंका स्मरण होता है, उन देवताओंके ) 
लिए शुश्रूषादि निरथेक होंगे ॥ ४४ ॥ 

मार्जारो? इत्यादि । रूपके ज्ञानमें बिल्ली सूय्यै आदिके प्रकाशकी 
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एवं यत्साधनफलं सिद्धं यस्याऽन्यसाधनात्‌। = 
तस्य तत्साधनं व्वर्थमितरस्य च साथेकम्‌ ॥ ४६ ॥ 
नाऽवेदविदू बृहन्तं तं मचुते कश्चिदित्यसौ । 
श्रतिज्रह्मात्मविज्ञाने वेदादन्यं निषेधति ॥ ४७ ॥ 
नाऽतो विकल्पते वेद एक एवाऽऽस्मबेदने । 
अन्यानि तु विकल्पन्ते साधनानि यथायथम्‌ | ४८ ॥ 
एवं सति स्वयम्मातवेद्त्वाद्‌ बुद्धवान्स्वयस्‌ । 
शरतिः-स बै नैव रेमे तस्मादेकाकी न रमते स द्वितीयभेच्छत्‌ 
सहेतावानास यथा ख्रीपुमाइंसौ सम्परिष्वक्तो स इममेवात्मानं द्वेधांउ- 
पातयत्‌ ततः पतिश्च पत्नी चामवतां तस्मादिदमद्धेदगलमिष स्व इति ह 
स्माह याज्ञवल्क्यस्तस्मादयमाकाशः स्रिया पूयेत एव ता₹ ससभवत्ततो 
मनुष्या अजायन्त ॥ ३ ॥ 


अपेक्षा नहीं करती है। योगी छोग मनके साधन नेत्रकी अपेक्षा नहीं 
करते हैं ॥ ४५ ॥ 

__ “एवम इत्यादि | इस प्रकार जिसको जिस साधनका फल सिद्ध है, उसको 
अन्य साधनसे उसकी सिद्धि करना व्यथे हे और जिसको फल सिद्ध नहीं है, - 
उसके लिए वह साधन साथेक हे ॥ ४६॥ 

'नावेद०' इत्यादि । वेदज्ञके बिना उस ब्रह्मको कोई भी पुरुष नहीं जान 
सकता, इस प्रकार श्रुति ब्रह्मात्मविज्ञानममें वेदसे अन्य साधनका निषेध 
करती है ॥ ४७॥ 

नाञ्तो विकल्पते' इत्यादि । इसलिए आसञ्ञानमें केवल एक वेदका ही 
विकल्प नहीं है, अन्य साधनोंका तो यथायथ विकल्प हुआ ही करता है ॥४८॥ 
ओ_ “एवं सर्ति इत्यादि । ऐसी दशमे स्वयम्भात-वेद होनेसे प्रजापतिको गुरु, 
शास्त्र आदि साधनोंके बिना ही बोध हो गया | 
ति संसारके अन्तर्गत ही है, क्योंकि प्रजापतिको 

अनुभव न हुआ; इसलिए हम लोग 
J बाबा पे क हम लोगोंकी तरह प्रजापति मी अरति 


इसीलिए अत्र भी एकाकी पुरुष रतिका अनुभव नहीं करता। इष्ट 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषाचुवादसहित ८६५ 


———— आ 


बोधध्वस्तात्ममोहस्याप्यरतिः समजायत ॥ ४९॥ 


४४11100 हह. 
पदार्थके संयोगसे उत्पन्न होनेवाली क्रीडाको रति कहते हैं। इस प्रकारकी 
क्रीडासे युक्त पुरुषको इष्ट पदाथके वियोगसे मनमें जो व्याकुळता होती दै, 
उसको अरति कहते हैं। उस प्रजापतिने अरतिके हटानेके लिए अरतिके 
नाशमें समर्थ दूसरे साथीकी (ख्रीकी ) इच्छा की | इस प्रकार ख्रीकी इच्छा 
करते ही प्रजापतिका ख्रीसे आलिङ्गित स्वरूपकी तरह अपना भाव हो गया, उस 
भावसे सत्यकाम होनेके कारण प्रजापतिके शरीरका परिमाण उतना हो गया, 
जितना कि अरतिके दूर करनेके लिए आलिङ्गित स्त्री-पुरुषोंका परिमाण हुआ 
करता है । तब प्रजापतिने उस परिमाणवाले अपने शरीरके दो ड॒कड़े पातन किये 
( गिरा दिये ) । “इममेव? ( इसीको ) यहाँ “एव? अवधारण सूळकारण-विराद्के 
विशेषणके लिए है । जैसे सर्वतोमावसे दुग्धका नाश करके दधिमावकी 
प्राप्ति होती है, वैसे ही विराट्शरीरका सर्वेतोभावसे नाश करके पति-पल्ली-भाव की 
प्राप्ति नहीं हुई, किन्तु विराट्‌ उसी अवस्थामें स्थित रहे । सत्य-संकल्प होनेके 
कारण विराद्‌-शरीरसे भिन्न आलिङ्गित स्त्री-पुरुषके परिमाणवाला अन्य शरीर हुआ, 
अतः वह विराट्‌ ही पति-पल्लीरूप मिन्नशरीर हो गया है । यह विषय 'सद्दैतावा- 
नास' ( वह विराट्‌ ही इतना हो गया) इस सामानाधिकरण्यसे जाना जाता 
है । उस पातन ( गिराने ) से पति और पल्ली हुए थे, यह लौकिक दम्पतियोंका 
निर्वेचन हो गया । विरादू-आत्माका यह अधेभाग पीछे एथक हुआ था, 
जो यह ख्री है, इसलिए यह शरीर आत्माका अधंबृगल ( आधा द्विदळ “दार? ) 
की तरह है, अर्थात्‌ स्रीका विवाह करनेसे पहले पुरुषका शरीर अधेबृगळ 
( दार याने आधा ) कहा जाता है, यह यज्ञवरक्यके अपत्य दैवरातिने कहा है । 
चूंकि विवाइसे पहले पुरुषका अर्थ आकाश ख्रीरूपी अर्धसे शून्य होता है 
अतः विवाहके अनन्तर ख्रीख्पी अर्घसे पूर्ण हो जाता है, जैसे दो बिदलॉके 
मिलानेसे संपुट हो जाता है। उस मनु नामक प्रजापतिने शतरूपा नामवाली 
अपनी पुत्रीको पत्ती समझकर उससे मैथुन किया, उस मेथुनसे मनुष्य 
उत्पन्न हुए । 

ज्ञानसे आत्माके अज्ञानका नांश हो चुका था, तो मी प्रजापतिको 
अरति हुई ॥ ४९ ॥ 
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कु स्वामीष्वस्त्वलामेन चेतसो या5नवस्थितिः । 
१ ॥ ५० ॥ 
अरतिः सा सिसृक्षीः सा छ | 
बिज्ञानबिध्वस्तावविद्यायाः ॥ 
या व्यान सा चेत्स्यादनिर्मोश्षः प्रसजते ॥ ५१ ॥ 
नाऽस्ति विद्येति कल्प्यतामू । 
डितीयबैधभावस्य बोधाड्धीतिरपैष्यति ॥ ५२ ॥ 
समीचीनाऽपि विद्ययं प्रकृतानुचितत्वतः । 
अकालकुसुमानीव नेव प्रीतिकरी सताम्‌ ॥ ५३ ॥ 
पिण्डसशै प्रवृत्तायां ज्ञानस्यावसरोःत्र कः । 
इति चेद्युक्तमेवात्र ज्ञाने प्रकरणत्वतः ॥ ५४॥ 
आरब्धोपनिषत्सर्वा विद्यार्थिव तथा सति । 
्वड्िद्याऽऽक्षेप एवायमकालकुसुमायते ॥ ५५ ॥ 

प्वामीष्ट०' इत्यादि । अपनी अमीष्ट-तस्तुके वद्धा खाहि जपतो अभीष्टस्य अळामसे जो चित्तकी 
अनवस्थिति ( बेचैनी ) होती है, उसको अरति कहते हैं । सष्टिकी इच्छावाले 
प्रजापतिको वधूके न मिळनेसे वह अरति हुई ॥ ५० ॥ 

“ननु विज्ञान०' इत्यादि । ज्ञानसे अज्ञानका नाश हो जानेपर प्रजापतिको 
अरति क्यों हुई! अज्ञानका नाश होनेपर मी यदि अरति हो, तो कमी 
मोक्ष हो ही नहीं सकता ॥ ५१ ॥ 

'अरत्यु० इत्यादि । अरतिकी उत्पत्तिरूप हिङ्गसे प्रजापतिमें विद्या नहीं 
है, यह कल्पना करनी चाहिए । द्वितीय शखुके अभावके ज्ञानसे भयके नाशका 
सम्भव है ॥ ५२ ॥ 

(समीचीना०' इत्यादि । समीचीन होती हुई मी यह विद्या इस 
प्रकत अनौचित्यसे अफाठपुष्पकी तरह महात्माओंकी प्रीतिकरी नहीं हो 
सकती है ॥ ५३ ॥ री 

पेण्ड०! इत्यादि । प्रजापति पिण्डकी सृष्टिमै प्रवृत्त हुआ है, यहा 
ज्ञानका अवसर ही क्या है! यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि प्रकरण 
ज्ञानका है॥ ५४ ॥ ँ 

“आरञ्धो०' इत्यादि । सम्पूर्ण उपनिषद्का आरम्भ विद्या ही के लिए 
किया गया है, इसलिए तुम्हारा विद्याका आक्षेप ही अकालपुष्पके सहश है ॥५५॥ 
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पिण्डसृष्टेनिन्दतया तन्चिन्दायै भयादिगीः । 
तद्भीतिध्वस्तिहेतुत्वगिरा विद्या प्रशस्यते ॥ ५६ ॥ 
लोकेऽपि मइती भीतिमापन्नाः परमेश्वरम्‌ | 

तूणं शिव शिवेत्येवं स्मरन्ति भयहारिणम्‌ ॥ ५७॥ 
विराजो जगदीशस्य भीतावन्यः परात्मनः । 

को वा स्मार्यस्ततो विद्या स्वकालकुसुमायते ॥ ५८ ॥ 
न विराजो वैरिशङ्का न ताइक्‌ पूर्ववासना । 

सर्वात्मको विराउस्मीत्येचं पूर्वमुपासनात्‌ ॥ ५९ ॥ 

अथ पैरी स्वस्य पिता भक्षणाय प्रवचितः । 

तह्ययुक्तो भीतिनाशो द्वितीयस्याऽत्र संस्थितेः || ६० ॥ 
अभिज्ञातात्मवृत्तान्तो देहनाशात्स्वविच्युतिम्‌ । 

मत्वा भीत्या प्रबुद्धो$भूनिर्भीरिति तु युज्यते ॥ ६१ ॥ 


नामा ४८ ५-० I I त आ ro] 


पपेण्डसृष्टे०' इत्यादि । शरीरकी रचना ही _निन्ध है, उसकी निन्दाके 
लिए भय आदिका कथन है । विद्यासे प्रजापतिके भयका नाश हुआ था 
यह विद्याकी प्रशसा है ॥ ५६ ॥ 

'लोकेडपि! इत्यादि । छोकमें मी महाभयके प्राप्त होनेपर मनुष्य 
तत्काळ ही शिव, शिव इस प्रकार भयनाशक परमेश्वरका स्मरण 
करते हैं ॥ ५७ ॥ 

“विराजो? इत्यादि । जगदीश्वर विराट्को भय होनेपर वह परमात्मासे 
भिन्न किस दूसरेका स्मरण करे ! इसलिए विद्या स्वकाल कुसुमके 
सहश है ॥ ५८ ॥ 

“न बिराजो' इत्यादि | विराटको न तो शबुकी शङ्का ही है न 
चैसी पूर्ववासना ही है, क्योंकि “मैं सर्वीत्मक विराद्‌ हैं” इस प्रकार पूर्वेजन्ममे 
उसने उपासना की थी ॥ ५९ ॥ 

(अथ वेरी? इत्यादि । यदि कहें विराटका पिता हिरण्यगभ जो कि 
विराट्को खाने लगा था, वही विराटका शु है, तो भयका नाश नहीं ह 
सकता, क्योंकि द्वितीय हिरण्यगभ अब मी स्थित है।॥ ६० ॥ 

“अविज्ञातात्स°' इत्यादि । आसस्वरूपको नहीं जानता था देइके 
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I NI 
ह अप्युत्पन्नात्मवोधानामाऽघिकारसमासितः । 
अरत्यादि यथा दष्टं तयेव स्यात्रजापतेः ॥ ६२ ॥ 
अधिकारो यस्य यावान्धुक्ते भोगे स तावति । 
कुतो न मुच्यते झुक्तिम्रतिबन्धस्य संक्षयात्‌ ॥ ६३ ॥ 
सत्यामप्यात्मविद्यायां दोषो न विनिवतते । 
तेन दोषेणाऽुमेयोऽधिकारो विदुषामसौ ॥ ६४॥ 
विराजोऽविकृतिः सुष्टौ व्यासादेः शाख्ननिमितौ । 
अस्मदादौ यथायोग्यं कार्यात्कारणमूह्यतास्‌ ॥ ६५ ॥ 
दोषोऽस्तीत्येव विद्येयं नास्तीत्येवं न शक्यते । 
वक्तुं, नहमनुमेयाऽसौ, च्टेषा घटबोधवत्‌ ॥ ६६ ॥ 


नाशसे आसनाझ समझकर डर गया था। ज्ञान होनेपर निर्भय हो गया, 
यही तो युक्त है ॥ ६१ ॥ 

“अप्युत्पन्नात्म०' इत्यादि । ज्ञानके उत्पन्न दोनेप भी जब तक 
अधिकार ( प्रारञ्ध कर्म ) समाप्त नहीं होता, तब तक हम छोगोंको ज्ञानी 
होनेपर भी जैसे अरति आदि देखे जाते हैं, वैसे ही प्रजापतिको भी अरति 
आदि हो सकते हैं ॥ ६२ ॥ 

अधिकारो' इत्यादि । जिसका जितना अधिकार है, उतना भोग भोग 
लेनेपर वह क्यों नहीं मुक्त होगा £ क्‍योंकि मुक्तिका प्रतिबन्धक जो अधिकार 
है, वह तो नष्ट हो चुका है ॥ ६३ ॥ 

'सत्याम०' इत्यादि । आत्मविद्याके होनेपर मी जो दोष निवृत्त नहीं 
होता है, उस दोषसे तच्चज्ञानियोंके अधिकारका अनुमान करना चाहिए ॥ ३४ ॥ 

'विराजो०' इत्यादि । विराट्का अधिकार सृष्टिमें था, व्यासादिका 
शाख्नोंकी रचनामें था और अस्मदादि ज्ञानियोंमें भी यथायोग्य दोषरूपी कार्यसे 
कारणका अनुमान कर लेना चाहिए || ६५ ॥ 

दोषों इत्यादि । किसी तत्त्जञानीमें कोई दोष है, इससे उसको 
ज्ञान नहीं है, यह नहीं कहा जा सकता, क्योकि ज्ञानका अनुमान नहीं हुआ 
करता, किन्तु घटके ज्ञानकी तरह आत्मज्ञानका दर्शन होता है ॥ ६६ ॥ 
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व्यतिरिक्तात्मविज्ञानविहीन इति कथ्यते ॥ ६७॥ 
व्यतिरिक्तात्मवोधस्य शड्यते न परोक्षता । 

अहं देहीत्यापरोक्ष्यान्मानसं सर्वसम्मतम्‌ ॥ ६८ ॥ 
यथा$5तिरिक्तात्मबोघे5प्यरतिः कर्मिणीक्ष्यते । 

तथा अह्यात्मवोधे$पि विदुष्यरतिरीक्ष्यताम ॥ ६९ ॥ 
नाऽयं दोपः कर्मिणि स्याद्धोक्तृत्वादिति मन्यसे । 
भोक्तयेवाऽरतिस्तहिं बिद्ददेहेशपि नो चिति॥ ७० ॥ 
अभोक्तृचिद्विबोधेन बाधिता भोक्तृतेति चेत्‌ । 
अतिरिक्तात्मबोधेन देहात्मा किन्न बाधितः ॥ ७१ ॥ 
वाथितोऽपि यथापूवं वत्तते स्वस्वभावतः । 
इत्येतत्कमिविदुषोः स्वस्थाने समधत्तम्‌ ॥ ७२ ॥ 


“वार्बाकवत इत्यादि । चार्वाककी तरह अपनी देहका पोषण करता 
हुआ भी वैदिक पुरुष देहातिरिक्त आत्माके ज्ञानसे रहित है, ऐसा नहीं 
कहा जा सकता ॥ ६७ ॥ 

“यतिरिक्ता० इत्यादि । वैदिक पुरुषको देहव्यतिरिक्त आत्माका ज्ञान परोक्ष 
नहीं है, क्योंकि 'मैं देहघारी हूँ” इस प्रकार उसको मानस-त्यक्ष होता है, 
मनरूप इन्द्रियसे मी प्रत्यक्ष हुआ करता है, यह सर्वसम्मत है, क्योंकि सुख, 
दुःख आदिका मानस प्रत्यक्ष होता है ॥ ६८ ॥ 

“यथा०' इत्यादि । जैसे देहातिरिक्त आमाका ज्ञान दोनेपर मी कमीमें 
अरति देखी जाती है, वैसे ही ब्रह्ामबोध होनेपर मी विद्वानमें अरति 
देखी जानी चाहिए ॥ ६९ ॥ 

“नाऽयं? इत्यादिसे । यह दोष नहीं है, कर्मी भोक्ता है, इसलिए उसमें 
अरति हो सकती है। यदि भोक्तामें ही अरति होती, तो विद्वानको मी 
देहमें ही अरति होनी चाहिए, चैतन्यमें नहीं ॥ ७० ॥ 

'अभोक्तु०' इत्यादि । अगोक्ता चैतन्यके झानसे विद्वासं भोक्तताका 
बाध हो चुका है, यदि ऐसा कहें, तो देहातिरिक्त आत्माके बोधसे क्या 
देहात्माका बाध नहीं हुआ £ ॥ ७१ ॥ 

“बाधितोऽपि' इत्यादिसे । बाधित हुआ. मी देहात्मा अपने स्वभावसे 
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त दुहतिरिक्तकचार कर्मी जानात्यय पुनः । 
करप्यविकं अद्षेत्येतावन्मात्रमिन्नता ॥ ७३ || 
कर्त्रीत्मान बिबुध्यासौ करोतीति मत यदि । 
तहीकर्त्रात्मयोधेन न करोतीति तत्समम्‌ ॥ ७४ ॥ 
किं बहुक्तेन बोधौ हो स्वस्ववोध्यावभासने | 
शक्तो) व्यवहृतिनश्येत्स्याधिकारनिवृत्तितः ॥ ७५ ॥ 
असतेरुद्बे भीतिः कतो नोद्धवतीति चेत्‌ । 
मये ना$धिकृतः किन्तु छष्टाविति तदुत्तरस्‌ ॥ ७६ ॥ 
नियामकोऽधिकारोऽतः काऽपि नातिप्रसञ्जनम्‌ । 
अतिप्रसङ्गमीरुः किमधिकारं नियच्छति ॥ ७७ ॥ 
ईश्वरोञ्प्यनुसत्यैव प्राणिकर्म जगत्सृजेत्‌ । 
नियन्तमानिनस्ते त्वं सामर्थ्यं वेत्सि नो वयस्‌ ॥ ७८ ॥ 


री और विद्वान इन 
पूर्ववत्‌ वर्तमान रहता है । स्वमाववादका उत्तर तो कर्मी और विद्वान्‌- इन 
दोनोंका अपने-अपने स्थानमें तुल्य है ॥ ७२ ॥ 

'देहातिरिक्त०' इत्यादि । देहे अतिरिक्त कताको कर्मी जानता है और विद्वान्‌ 
कत्ती--आत्मा--से अधिक ब्रक्मको अक्त जानता है, इतना ही मेद है ॥७३॥ 

कृत्रीत्मानम' इत्यादि । यदि आत्माको कर्ता समझकर कर्मी यह मानता है 
कि “में कर्ता हैं” तो आत्माको अकत्ती समझकर विद्वान्‌ यह मान सकता हे 
कि “भै कर्ता नहीं हूँ ', यह उत्तर दोनोंके लिए समान है ॥ ७४ ॥ 

(कि बहुक्तेन' इत्यादि । बहुत कहनेसे क्या ! दोनों ज्ञान अपने-अपने 
बोध्य अभा प्रकाश करनेमें समथ हैं । व्यवहार तो अधिकारकी निवृत्तिसे ही 
नष्ट हो सकता है ॥ ७५॥ 

'अरतेरुद्धवे' इत्यादि। अरति होनेपर विराट्को भय क्यों नहीं 
उत्पन्न होता है ! यदि यह कहें, तो उसका उत्तर यह है कि भयमें प्रजापतिका 
अधिकार नहीं है, किन्तु सष्टिमे ही अधिकार है ॥ ७६ ॥ 

“नियामको०' इत्यादि । अधिकार ही नियामक है; इसलिए कहीं भी 
अतिप्रसङ्ग नहीं होता । अतिप्रसङ्गसे भय करनेवाला पुरुष क्या अधिकारको रोक 
सकता हे १॥ ७७॥ 


ईश्वरो' इत्यादि । ईश्वर मी प्राणियोंके कर्मके अनुरोधसे ही जगत्‌की 
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न्क्क्स्स्स्क्क्स्स्स्य्यस्स्स्य्य्स्य्य्य्य्य्य्क्य्य्य्य्य्य्य्क््य्य्य्स्व्व्य्व्य्झ र 
आत्मक्रीडथाऽऽत्मरतिरिति रत्यन्तरं शरुतिः । 
वारयेदिति चेत्तहिं व्यवस्था5स्तु श्रुतिहये ॥ ७९ ॥ 
ग्रबठारूधविषय विज्ञेयमरतेवेचः । 
इतरढ्‌ भ्रान्तिविषयरत्यन्तरनिवारकम्‌ ॥ ८० ॥ 
विनाऽपि प्रबलारूधमविवेकभ्रमार्पिता; । 
ये,रागास्ते विलीयन्ते विवेकेन न संशयः ॥ ८१ ॥ 
प्रबलारब्धवेगेन काग्नुकः सन्प्रजापतिः । 
एकं देह स्वभोगार्थमसजन्मिथुनात्मकम्‌ ॥ ८२ ॥ 
तं देधाञ्पातयद्देहमभूतां दम्पती उभौ। 
सनुः पुमान्‌ वपूर्शया शतरूपाज्च्र नामतः ॥ ८३ ॥ 
तयोः सम्भोगतो जाता मनुष्या दम्पती पुनः । 
नानादेहानगृहीतां ताभ्यां इन्द्वानि जज्ञिरे ॥ ८४ ॥ 


रचना करता है । ऐसे मी कर्मको में रोक सकता हूँ, इस प्रकार कहनेवाले तुम्हारी 
शक्तिको तुम्हीं जानते हो, हम नहीं जानते ॥ ७८ ॥ 

“आत्सक्रीड०? इत्यादि । आक्रक्रीडश्च' यह श्रुति आत्मासे भिन्न पदार्थमें 
रतिका निषेध करती है, यदि ऐसा कहो, तो दोनों श्रतियोमें व्यवस्था समझनी 
चाहिए ॥ ७९ ॥ 

श्रबलारब्धविषयम्‌' इत्यादि । अरतिका वचन प्रबळ प्रारब्ध कर्मके विषयमें 
है और निषेधवचन आन्तिविषय अनात्मरतिका निवारक है ॥ ८० ॥ 

“विनाऽपि? इत्यादि । प्रबल प्रारब्धके बिना मी अविवेकप्रयुक्त अमसे जो 
राग उत्पन्न होते हैं, वे विवेकसे नष्ट हो जाते हैं, इसमें संशय नहीं है ॥ ८१ ॥ 

प्रबलारब्धवेगेन' इत्यादि । प्रबळ प्रारब्धके वेगसे कामी होकर प्रजापतिने 
मिथुनात्मक एक देहकी अपने भोगके लिए रचना की ॥ ८२ ॥ 

त द्वेघा' इत्यादि । मोगके अनन्तर अपनी देहके दो टुकड़े करके 
पातन किया ( गिरा दिया ) वे पति-पत्नी हो गये, उनमें से मनु पुरुष और 
शतरूपा वधू हुई ॥ ८३ ॥ 

“तयोः? इत्यादि । उनके भोगसे मनुष्य उत्पन्न हुए, फिर पति-पत्नीने अनेक 
देह धारण किये । उन देहोंसे सत्र द्वन्द्व ( जोड़े ) उत्पन्न हुए ॥ ८४॥ 
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शिक नम सन न 
Ca a 


एकशफमजायताजेतराऽभवद्वस्त इतरोऽविरितरा सेप इतरस्ता ९ 
समेवाभवत्‌ ततोञ्जावयोञ्जायन्तैबमेव यदिदं किञ्च मिथुनमा पिपीलि- 
काभ्यस्तत्सर्वमसृजत ॥ ४ ॥ a 

सोऽवेदहं वाव सृष्टिरस्म्यहर हीद< सर्वमसृक्षीति ततः सृष्टिरभव- 
मृष्ठा हास्यैतस्यां भवति य एवंवेद ॥ ५ ॥ 

धावाश्व०' इत्यादि । गाय, घोड़ा, गधा, बकरा, भेड़ आदिसे लेकर 
पिपीलिका ( चीटी ) पर्यन्त अपने-अपने कर्मोके अनुसार मिथुनात्मक ( जोड़े ) 

) प्राणी उत्पन्न हुए ॥ ८५॥ 

भ्रत्यर्थ- सा उ, ह, इयम्‌? इस प्रकार पदच्छेद है । उस शतरूपाने, 
पुत्रीके गननमें स्मृतिकथित निषेधका स्मरण करके, विचार किया कि यह 
ऐसा अकृत्य क्यों करता है? जो मुझको स्वयं ही उत्पन्न करके मेरे साथ 
भोग करता है । यद्यपि यह निज हो गया है तथापि में क्‍यों न 'तिरो 5सानि' 
अर्थात्‌ अन्य जातिको धारण करके छिप जाऊं । यह सोचकर वह गऊ बन 
गई तब प्रजापति बैळ बन गया और उसने उसी प्रकार भोग किया | उससे गउएँ 
उत्पन्न हुई । प्रजापतिका अपना कोई कर्म नहीं है । स॒ज्यमान प्राणियोंके कर्मासे 
प्रेरित होकर ही शतरूपा और मनुकी यह दशा होती रही । फिर वह लज्जित 
होकर घोड़ी बन गई और प्रजापति घोड़ा बन गया । वह गधी बनी तो प्रजापति 
गधा बन गया। उनके सम्भोगसे एकखुरवाठी तीन जातियाँ अर्थात्‌ घोड़े, खचर और 
गधे उत्पन्न हुए । वह बकरी बनी तो प्रजापति बकरा बन गया । वह भेड़ बनी 
प्रजापति- मेष बन गया, उसके साथ समागम करता ही रहा । उनसे बकरियाँ और 
भें उत्पन्न हुई । इसी प्रकार चीटी तक जितने जोडे हैं, वे सब इसी प्रकार 
उत्पन्न हुए॥ ४ ॥ 

सोच्बेदह इत्यादि । इस सारे जगतूकी रचना करके उस प्रजापतिने 
विचार किया कि में ही सृष्टि हूँ । मेरा रचा हुआ जगत्‌ मुझसे भिन्न नहीं है । 
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अथेत्यभ्यमन्थत्स युखाच योनेइस्ताभ्यां चाग्निमसृजत तस्मादेत- 
हुभयमलोमकमन्तरतोऽछोमका हि योनिरन्तरतस्तद्दिदमाहुरस॑ यजाम्नु 


“में ही हूँ ', क्योंकि यह सब मैने ही रचा है । चूँकि प्रजापतिने “मैं सृष्टि हूँ? 
यह कहा था, इसलिए प्रजापतिका सृष्टि नाम हो गया । म्रजापतिके इस 
जगत्में वह पुरुष प्रजापतिको ही तरह स्रष्टा होता है जो जगत्को अपनी 
आत्मासे अनन्यमूत (जुदा ) नहीं समझता है। कौन £ जो इस प्रकार 
प्जापतिकी तरह अध्यात्म, अधिभूत और अधिदेव सहित सारे जगत्‌ को झैं हूँ! 
यह समझता है ॥ ५॥ 

“अथेत्य०” इत्यादि । इस प्रकार मिथुनामक इस जगत्को रचकर 
ब्राह्मणादि वर्णोको नियममें रखनेवारे देवताओंकी सृष्टिकी इच्छासे प्रजापतिने 
अपने सुखमें दोनों हाथ डालकर अच्छी तरहसे मन्थन किया। हाथॉसे 
सुखका मन्थन करके सुखरूप योंनिसे और दोनों हस्तरूप योनियोंसे ब्राह्मण- 
जातिपर अनुग्रह करनेवाले अम्नि-देवताकी सृष्टि की । चूंकि हस्त और 
मुख दाहक ( दग्ध करनेवाली ) अग्निकी योनि हैं, इसीलिए हस्त और सुख 
ये दोनों लोमवर्जित हैं ( इनमें रोम नहीं होते हें ) । क्या हाथ और मुँह सर्वथा 
लोमवर्जित हैं £ नहीं, अन्दरसे । यह इन दोनोंका स्त्रीकी योनिके साथ सामान्य 
( साइश्य ) है, क्योंकि स्त्रीकी योनि भी अन्दरसे लोमवर्जित हुआ करती दै । 
वैसे ही ब्राह्मण भी प्रजापतिके मुखसे ही उत्पन्न हुआ; इसलिए एक योनिवाळे 
होनेसे जैसे ज्येष्ठ ( बड़ा भाई ) अनुज ( छोटे भाई ) पर अनुग्रह करता है 
वैसे ही अग्नि त्राहणपर अनुग्रह करती है। इसीलिए श्रृति-स्मृतियोंमें यह 
प्रसिद्ध है कि ब्राह्मणका अग्नि देवता है और मुख बल है । वैसे ही बलके 
आश्रय जो दो बाहुएँ हैं, उनसे क्षत्रिय जातिको नियममें रखनेवाले इन्द्र आदि 
क्षत्रियोंको उत्पन्न किया, इसीलिए श्रुति-स्मृतियोंमें प्रसिद्ध है कि क्षत्रियका 
इन्द्र देवता है और बाहू वीर्य है । वैसे ही चेष्टाके आश्रय उरुओं ( जंषाओं ) से 
वैश्य जातिको नियममें रखनेवाले वसु आदि वैश्योंको उत्पन्न किया, इसी- 
लिए वैश्य कृषि आदिकी चेशओंमें तपर रहता है और वसुओंको | 
देवता मानता है । वैसे ही पैरोसे प्रजापतिने शूद्रको उत्पन्न किया, वह 
सेवा करमें समर्थ है और प्रथ्वी गृहका देवता है, यह श्रुतिस्पतियोमै 
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प्रसिद्ध है। यद्यपि यहां क्षत्रादि देवताओंकी सृष्टि नहीँ कही हे, 
तथापि वक्ष्यमाण है, सृष्टिके साकर्यके लिए वक्ष्यमाण सुष्टिका उपसंहार करके 
माष्यकारॉने यहींपर. क्षत्रादि देवताओंकी सृष्टि भी कह दी है। जिस प्रकार 
अतिकी ऐसी व्यवस्था है, उसी प्रकार प्रजापति ही सब देवता है, यह अर्थ 
निश्चित है, क्योंकि सुष्ट ( रचे हुए ) पदाथ स्रष्टा ( रचने वाले ) से भिन्न 
नहीं हुआ करते हैं, क्योंकि सब देवताओंकी सृष्टि प्रजापति ही नें की 
है; इसलिए प्रजापति सर्वदेवस्वरूप है। इस प्रकार. प्रकरणार्थेकी ब्यवस्था 
होनेपर प्रजापति ही सब देवस्वरूप है, इस अथेकी स्तुतिके अभिप्रायसे 
अज्ञानियोके मतोंकी निन्दाका उपन्यास है, क्योंकि अन्यकी निन्दा अन्यकी 
स्तुतिके लिए हुआ करती है । कर्मे-प्रकरणमें केवळ याज्ञिक लोग यागकालमें 
जो यह वचन कहते हैँ उस “अञ्निका यजन कर”, “उस इन्द्रका यजन कर? 
इत्यादि नाम, शास्त्र, स्तोत्र, कर्म आदिके मेदसे अभि आदि एक-एक देवताको 
भिन्न-भिन्न मानते हुए ऐसा कहते हैं, ऐसा नहीं समझना चाहिए । चूँकि 
ये सब देवता इस प्रजापतिकी ही सृष्टि हैं, इसलिए यह प्रजापति ही 
सर्वेदेव-स्वरूप है । वह प्रजापति प्राण है । यहांपर कुछ लोग विवाद करते 
हैं । एक कहते हैं, कि हिरण्यगभ परमेश्वर है। दूसरे कहते हैं कि हिरिण्यगर्स संसारी 
(जीव ) है, इन्द्र मित्रं वरुणमभिमाहु” ( इस प्रजापतिको ही इन्द्र मित्र 
वरुण और अभि कहते हैं ) इस श्ुतिसे “एष ब्रह्मा एष इन्द्र एष प्रजापतिरेते 
सर्वे देवाः? ( यही ब्रह्मा हि यही इन्द्र है, यही ,विराट्‌ और यही सर्व देवता है ) 
इस अतिसे “एतमेके वदन्त्यश्नि मनुमन्ये प्रजापतिम! ( कोई इसको अभि 
च कोई मनु और कोई प्रजापति कहते हैं ) और “योव्सावतीन्द्रियो आदय: 
सनातनः | सर्वभृतमयोञचिन्त्यः स एव स्वयमुडभौ? ( वह 
र देवा दे हि 
प वीचा a दरण्यगर्भ संसारी ही है, क्योंकि “सर्वान्‌ 
क्योंकि परमात्मके फपके सब पाप दुग्ध कर दिये ) इस प्रकार श्रुति है, 

दाइका प्रसङ्ग ही नहीं है । भय, अरति और सम्भोग 
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सोम एवान्नमभिरन्नदः सेपा ब्रहमणोऽतिसृष्टिः । यच्छ्रेयसो देवानसृजताथ 


यन्मत्यः सन्नसृतानसजत तस्मादतिसृष्टिरतिसृष्टयां हास्यैतस्यां भवति 
य एवं वेद ॥ ६॥ 
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मी सुने जाते हैं, “अथ यम्मत्त्यः सन्नमृतानसुजतः ( आप मरनेवाला होकर 
उसने अमर देवताओंको उत्पन्न किया ) इससे और 'हिरण्यगमै पश्यत जायमानं 
( उत्पन्न होनेवाले हिरण्यगमको देखो ) इस मन्त्रवर्णे और कर्सेविपाककी 
प्रक्रियामै ब्रह्मा विश्वसजो धर्मो महानव्यक्तमेव च । उत्तमां सात्विकीमेतां 
गतिमाहुमनीषिणः ॥' ( ब्रह्मा, प्रजापति, धर्म, महत्तत्त और अव्यक्त--इनको 
पण्डित लोग उत्तम सात्विकी गति कहते हैं ) इस स्मृतिसे मी यही प्रतीत 
होता है कि हिरण्यगर्भ जीव है। क्या विरुद्ध अर्थोंकी अनुपपत्तिसे वेदमें प्रामाण्यका 
व्याघात होता है, नहीं, क्योंकि उसकी अन्य कल्पना द्वारा विरोधका हो सकता 
है । और वह कल्पना उपाधिविशेषके सम्बन्धसे हो सकती है । “आसीनो 
दूरं ब्रजति शयानो याति सर्वैतः । कस्तं मदामदं देवं मदन्यो ज्ञातुमर्हति’ 

( वह बेठा रहता है, दूर-दूर भागता है, वह सोया रहता है और सब जगह 
जाता है, वह देव मदवाला है और मदसे रहित है, उस देवको मेरे बिना 
( तत्त्वज्ञानीके बिना) और कौन जान सकता है £)। इत्यादि श्रुतियोंसे 
उपाधियोके सम्बन्धसे हिरण्यगभ संसारी हे । परमाथमें वह संसारी नहीं है; किन्तु 
स्वयं वह असंसारी परमात्मा ही है । इस प्रकार उपाधिकी दृष्टिसे हिरण्यगर्भ 
नाना है और स्वरूपकी इष्टिसे एक है, यही दशा सब जीवोंकी है । उपाधिकी 
इष्टिसे वह जीव है, परमाथसे परमात्मा ही है; क्योंकि 'तत््वमसि” ( हे 
श्वेतकेतो ! तू ब्रह्म है ) ऐसी श्रुति है। हिरण्यगर्भकी उपाधिमें शुद्धिका अतिशय 
है, इसलिए प्रायः अ्रुति-स्म्ृति-वादोंमें हिरण्यगर्भको परमात्मा ही कहा है । 
कहीं-कहीं संसारित्् मी दिखलाया है । जीवोंकी तो उपाधियोंमें अग्रुद्धिकी 
अधिकता है; इसलिए प्रायः वे संसारी ही कहे जाते हें। उपाधिमें सब 
मिथ्या हैं, इस दृष्टिसे तो श्ति-स्मृति-वादोंमें भी सब जीवोंका परमात्मस्वरूपसे 
ही वर्णेन किया गया है । तार्किकोंने तो वेदके बलका त्याग कर दिया है। 
कोई कहता है आत्मा है, कोई कहता है नहीं है, कोई कहता है कत्ता दै 
कोई कहता है अकत्तों है, इस प्रकार परस्पर विरुद्ध तर्क करते हुए उन्होंने ट 
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मुखबाहरुपादे भ्यो वह्दीन्द्रवसुभूमयः | 


देवता असजडह्या चातुर्वण्येनियामिकाः ॥ ८६ ॥ 


ह... नी यापा 
शास्त्रार्थको व्याकुळ कर दिया है, इसलिए अर्थका निश्चय दुळेभ है । जो केवल 
शास्त्रका अनुसरण करनेवाले शान्तदर्प ( मदरहित ) पुरुष हैं; उनको तो 
प्रत्यक्ष विषयकी तरह देवता-विषयक शास्त्राथेका निश्चय ही है। एक ही 
प्रजापतिका अत्ता ( भोक्ता ), आद्य ( अन्न ) लक्षण मेद विवक्षित है । उनमें से 
अनि अत्ता दै, यह पहले कह चुके हैं । सोम अन्न है, यह अव कहा जाता है। 
इस छोकमें जो ये आई ( द्रवात्मक--गीछी ) वस्तुएँ हैं, उनको प्रजापतिने अपने 
रेतस्‌ ( बीज ) से उत्पन्न किया है, क्योंकि 'रेतस आप? ( वीर्यसे जळ ) ऐसी 
श्रुति है । जो दवात्मक है, वह सोम है । इसलिए प्रजापतिने अपने वीर्यसे जो 
आईवस्तु.उसन्न की है, वह सोम ही है । सारा जगत्‌ इतना ही है, इससे अधिक 
नहीं । इतना क्या £ अन्न, जो द्रवात्मक होनेसे पुष्टि करनेवाला है और 
(अन्नाद अग्नि! जो कि उष्ण और रूक्ष है, उसमें यह अवधारण है। सोम ही 
अन्न है अर्थात्‌ जो खाया जाता है, वह सोम है । अत्ता ही अग्नि है, ऐसा अथके 
बळसे निश्चय करना चाहिए । अग्नि मी कहीं खाई जावे, तो सोमके पक्ष ही 
में है। जहां सोमके लिए यज्ञ किया जाता है, वहां सोम ही अनि है; 
अत्ता ( भोक्ता ) होनेसे, इस प्रकार सारे अग्निसोमात्मक जगत्को आत्मरूपसे 
देखनेवाला विद्वान्‌ किसी दोषसे लिप्त नहीं होता है और प्रजापति होता है । 
वह यह प्रजापति ब्रह्मकी अतिसृष्टि ( अपनेसे भी अतिशयित ) है। कौन सी 
वह ध कहते हैं जो अपनेसे अधिक श्रेष्ठ देवताओंकी सृष्टि है। 
इसलिए देवसृष्टि अतिसृष्टि है, किस प्रकार फिर वह आत्मासे अतिशयित 
सृष्टि है ः कहते हैं 'यतः ( जिस कारणसे ) मत्त्यः सन्‌ ( मरणधर्मा होते 
हुए ) प्रजापतिने “अमृत ( मरणसे रहित ) देवताओंकी कर्म-ज्ञानरूप अग्निसे 
अपने सब पापोको दग्ध करके सृष्टि की है। इसलिए यह देवसुष्टि अतिसृष्टि 
( उत्कृष्ट ज्ञानका फल ) है। इसलिए इस प्रजापतिकी आत्ममृत अतिसृष्टिको. 

| जो जानता है; वह इस अतिसृष्टिमें प्रजापतिकी तरह ष्ठा होता है ॥ ६ ॥ 

ओ सुख” इत्यादि। मुख, बाहु, उर, पाद इनसे ब्रह्माने चारों वर्णोंको 

नियमे रखनेवाले अभि, इन्द्र, वपु और भूमि देवताओंकी सृष्टि की ॥ ८६ ॥ 
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तत्रेन्द्रादीन्‌ भिन्नदेवान्मन्यन्ते यागभूमिषु । 
कर्मिणस्तदसज्ज्ञेयं विराडेवाऽखिला इमे ॥ ८७ || 
अविद्दद्धिकारित्वात्कमंणां भिन्नदेवता; । 
उच्यन्तां कर्मकाण्डेन वस्तुतस्तु न तत्तथा ॥ ८८ | 
विराजो जीवतामाहुः केचिदन्ये परात्मताम्‌ । 

उभयं युक्तमेवैतद्विवक्षाया विशेषतः ॥ ८९ ॥ 
सोपाधिकविवक्षायां जीव एव विरा भवेत्‌ । 
निरुपाधिविवक्षायां परमात्मैव नेतरः || ९० ॥ 
बयमप्येवमेवेति यद्युच्येत तथाऽस्तु तत्‌ । 

सृष्ठा विराड्‌ भोक्ववग भोग्यमन्नमचीक्रूपत्‌ ॥ ९१ ॥ 
पूर्वजन्मनि मत्यः सन्कृत्वाऽसौ ज्ञानकर्मणी । 
अमृतानसृजददेवान्यचयप्येतन्महाद्श्चुतम्‌ ॥ ९२ ॥ 
सृष्ठाऽखिलमवेत्सृष्टमहमस्म्यखिरिँ जगत्‌ । 

ईदशो महिमा ज्ञेयः कृतयोज्ञानकर्मणो! ॥ ९३ ॥ 


~उ 
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“तत्रे? इत्यादि । कर्मी लोग यज्ञमें इन्द्र आदिको मिन्न-मित्र देवता 
समझते हैं, यह सत्य नहीं दै, क्योंकि विराट्‌ ही सर्व-देवता दै ॥ ८७॥ 

“अविद्व ०” इत्यादि । कर्माका अधिकारी अज्ञानी दै, इसलिए कर्मकाण्ड 
भिन्न-भिन्न देवता कहता है, वास्तवमें वह ठीक नहीं है ॥ ८८ ॥ 

"विराजो? इत्यादि । कोई कहते हैं विराद्‌ जीव है, कोई कहते हैं--वह 
परमात्मा है, विवक्षाके मेदसे दोनों ही मत युक्त हैं ॥ ८९ ॥ 

“सोपाधिक० इत्यादि । सोपािकःविवक्षामें विराट्‌ नीव ही दै और निरः 
पाधिककी विवक्षामें विराट्‌ परमात्मा ही है, जीव नहीं है॥ ९० ॥ 

'बयमप्ये० इत्यादि । इम सब मी इसी प्रकारके हैं; ऐसा भी यदि कहा 
जाय, तो ठीक ही है । विराटने ओक्वर्गकी सृष्टि करके मोग्य अन्नकी 
रचना की ॥ ९१॥ है कः 

ूर्वजन्मनि' इत्यादि । पूर्व-जन्म्े मत्त्ये होते हुए भी विराटने ज्ञान आर 
कर्मके उपार्जन द्वारा अमृत देवताओंकी सृष्टि की यह महात्‌ आरे दै ॥ ९२॥ 

'मृष्ठाः' इत्यादि । सारे जगतको उस्न करके मुझसे रचा गया सारा | 
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जज III "ऱ्य 
चणितेत्थं ग्रयत्तेन ज्ञानकर्मफलोजिंतिः । 
उपासितुः प्रवृत््यथ निदृत्त्यथ सुशुक्षतः ॥ ९४ ॥ 
ष्ये स्वतन्त्रत्वं तत्कामी बहु मन्यते । 
दोषानेव विवेक्यत्र बढ्नुख्रेक्षते थिया || ५५ ॥ 
अविद्यापटसंवीतचश्लुपामियदेव हि ।. 
वैदिक साधनं जञेयं ज्ञानकर्मस्वमावकम्‌ ॥ ९६ ॥ 
तच्च कर्ञ्रादिसापेक्ष विरिञ्च्यन्तफलग्रदस्‌ । 
जन्मादिविक्रियाषटकयुक्ते सातिशयं जडम्‌ ॥ ९७ ॥ 
दुःखानि च विचित्राणि सन्त्येतद्‌ बहुजन्मसु । 
अनेकक्केशयुक्तेन दुलेभ तपसा विना ॥ ९८ ॥ 
कथचित्साधिते5प्यस्मिन्परानन्दघन ग्रश्ुम्‌ । 
अन्तर्भाव्य विराट्पिण्डे स्थातव्यं हि जुगुप्सिते ॥ ९९ ॥ 
जगत्‌ में ही हूँ, इस प्रकार प्रजापतिने जाना । किये गये ज्ञान और कर्मकी 
ऐसी महिमा समझनी चाहिए ॥ ९३ ॥ 

वर्णिते०” इत्यादि । इस प्रकार उपासककी प्रवृत्ति लिए और 
मुमुक्कुकी निवृत्तिके लिए ज्ञान और कर्मके फलके उरकर्षका यल्लसे वर्णन किया 
गया है ॥ ९४ ॥ 

'सुष्ययेश्वयें” इत्यादि ब्रह्महोकक्री कामनावाळा पुरुष सष्टिके ऐश्वयमें 
स्वतन्त्रताका बड़ा आदर करता है; इसलिए वह उपासनामें प्रवृत्त होता है, 
विवेकी पुरुष अपनी बुद्धिसे विराद्पदमें बहुतसे दोषोंको देखता है ॥ ९५ ॥ 

'अविद्या०' इत्यादि | अविद्यारूपी वस्रसे जिनके नेत्र बँघे हुए हैं, उनके 
लिए केवळ जञान-कर्म-स्वरूप ही वैदिक साधन उपयुक्त है॥ ९६॥ 

'तच' इत्यादि। और वह साधन कर्ता आदिकी अपेक्षा रखता दै । 
और विराटपद:पयैन्त ही फल देता है । यह विराट्पद जन्म आदि षड़कारोंसे 
युक्त, सातिशय और जड़ है ॥ ०७ | 
दुःखानि’ इत्यादि। बहुत जन्मोमें इसकी प्राप्तिक लिए अनेक विचित्र दुःख 
OR अनेक क्लेशोसि युक्त तपस्याके बिना यह विराट्पद दुर्म 


€ कथञ्चित्‌’ > 
कथञ्चित्‌ इत्यादि । किसी प्रकार इस पदके सिद्ध होनेपर मी परमानन्द- 
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स्ल्य्य्स्य्य्य्य्य्स्य्च्स्स्श्स्य्य्स्स्स्स्ण्स्स्प्् 


न केवलं पिण्डवासस्तादात्म्यं चाउमिमानिता । 

ततो भयं भक्षणाय पितुमुखविदारणात्‌ ॥ १०० ॥ 
चाण्डालानां च नेयं भीः किन्तु पत्नगजन्मनः । 

को भेदः स्याद्विराइजन्मन्युरगातपुत्रभक्षिणः ॥ १०१ ॥ 
कृच्छ्राङ्कये प्रशान्तेडपि जग्राहाथाऽरतिग्रहः । 

क्रियमाणे ग्रतीकारे गदैमादिशरीरताम्‌ ॥ १०२ ॥ 
एकयोनौ सकुजातः छेश सोढुं न शक्नुयात्‌ । 
अनन्तयोनिष्वसकृज्ञायमानस्य का कथा ॥ १०३ ॥ 
निस्तरेद्विद्यया चेत्कि बकबन्थप्रयासतः । 

अथ विद्याम्नुपेक्ष्योध्ये कि बिद्या ग्रार्थयिष्यते ॥ १०४ ॥ 


ro शण 


घन प्रभु परमात्माको जुगुप्सित ( घृणित ) विराट्पिण्डमे छिपाकर रहना 


पड़ता है ॥ ९९ ॥ 

“न केवलम्‌? इत्यादि । न केवळ पिण्डमें बास ही होता है, प्रत्युत उस 
जुगुप्सित देहमें तादात्म्य और अहंताका अभिमान मी होता दै, फिर जब 
विराटको खानेके लिए पिता हिरण्यगर्भ अपने मुखका विदारण करता है, 
तो विरादूको भय भी होता है॥ १०० ॥ 

“चण्डालानाम्‌? इत्यादि । चाण्डाडोंको मौ यह भय नहीं होता है, 
क्योंकि चाण्डाल मी - अपने पुत्रको नहीं खाता है । सर्पिणी अपने पुत्रोको खा 
लेती है, इसलिए सोको यह भय होता है । ऐसी परिस्थितिमें विरादके जन्मसें 
और पुन्रमक्षी सर्पके जन्ममें क्या मेद रह जाता है !॥ १०१॥ . 

'कृच्छा०” इत्यादि । कष्टसे मयके शान्त होनेपर मी फिर अरतिरूप 
अहने विराट्कों पकड़ लिया । अरतिका प्रतिकार करनेपर गदेभादि शरीरोंकी 
प्राप्ति हुई ॥ १०२ ॥ पता 

पोच इत्यादि । एक योनिमें एकबार उसन्न होकर मी हेशोके 
सहन करनेमें समर्थ नहीं हो सकता हे । फिर अनन्त योनियोंमें जो बारबार 
जन्मता है, उसके क्लेशोंकी क्या कथा ! ॥ १०३ ॥ 

fe । 'सहसिद्धे चतुष्टयम! इस वचने विराटको अक्षज्ञान 


अवश्यम्भावी है, उससे सब दुःखोंकी निइपि हो जावेगी, इस मकार राका करके | हन 
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क्लेशेन महतोपास्य बहुयोलि अविश्य च | 
विद्यान्वेषणतः श्रेय इदानीमेव वेदनम्‌ ॥ १०५ ॥ 

एवं विचार्यं बहुशस्तूर्णमेव मुसुक्षति । 

निवृत्तः सर्वबाद्याथीत्म्रमेयं मातुमहति ॥ १०६ ॥ 
अधिकारी साधितः स्यादेवं फठविचारत; । 

तेन प्रमातुं यद्योग्यं तदिदानीं निरूप्यते ॥ १०७ ॥ 
नजु शास्त्र ग्रमाणत्वात्रमापयतु वस्तु तत्‌ । 

प्रमातुं योग्यता त्वादौ यत्नेन किमितीयेते ॥ १०८ ॥ 


कहते हैं-जब ब्रह्मविद्यासे ही मुक्ति होती है तब इस बंकबन्धप्रयाससे 
क्या छाभ £ क्योंकि विराटूकी प्रासिसे जो सुख होनेवाला है, वह मी तो 
ब्रह्मानन्दका लेश है, इसलिए उपासनासे विराट्पदको प्राप्त होकर फिर 
ब्रह्मविद्याकी मार्थना न करके केवळ इसी मनुष्यजन्ममें ब्रक्मविद्याके लिए यत्न 
करना चाहिए ॥ १०४ ॥ 

'क्लेशेन' इत्यादि । महान्‌ केशसे उपासना करके और बहुत-सी योनियोंमें 
प्रवेश करके विद्याके अन्वेषणकी अपेक्षा अमी मनुष्यदेहमें ही विद्याका 
अन्वेषण करना श्रेष्ठ है ॥ १०५ ॥ 

“खम ०' इत्यादिः | इस प्रकार बहुत विचार करके शीघ्र ही मुक्त होनेकी 
इच्छा करता है, सब बाह्य पदार्थोंसे निवृत्त होकर प्रमेय ( अज्ञात आत्मतत्त्वको ) 
जानना चाहता है ॥ १०६ ॥ 

अधिकारी इत्यादि । इस प्रकार फलके विचारसे अधिकारीकी 
सिद्धि हो गई, अब उसका ज्ञातव्य जो प्रमेय है, उसका निरूपण किया जाता 
है॥ १०७ ॥ 

'नजु' इत्यादि । शास्त्र प्रमाण है, इसलिए वह भले ही वस्तुका बोधन करे, 
परन्तु पे ज्ञानकी योग्यताका यलसे क्यों निरूपण किया जाता है !॥ १०८॥ 


=e 


१--वकके वन्धनके लिए कुछ पुरुष उपाय बंतलाते हैं कि वकके सिरपर छत रख देना 


चाहिए। सूयेकी गर्मीसे जव घी पिघल कर उसकी आंखोंमें गिरता है, तब वह अन्धा 


हो जाता है और पकड़ा जा सकता 
कता है, परन्तु यह प्रयास व्यर्थ है, क्योंकि क रि 
` शत रख सकता है, वह पकड भी सकता ह १ जो उसके सिरपर 
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न कर्मशाखन यलञेन कर्मणो मानयोग्यताम्‌ । 
क्चिद्‌ ब्रूते तथा साऽत्र न वक्तव्येति चेन्न तत्‌ ॥ १०९ ॥ 
कर्मशा्नव्यवहृतिलौंकिकव्यवहारवत्‌ । 

साध्यसाधनरूपेण प्रसिद्धा न विलक्षणा ॥ ११० ॥ 
वेदान्तप्रतिपाद्य तु न साध्यं नाऽपि साधनम्‌ । 
अलौकिकत्वास्पुम्बुद्धिनेंतत्सम्भावयत्यपि ॥ १११ ॥ 
सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्षः साध्येत हेतुना । 

इति न्यायेन तन्मेयमादौ सम्भाव्यते श्रुतौ ॥ ११२ ॥ 
उपादेयस्य मेयस्य वाच्या सम्भावना यथा । 
हेयसंसारहेतुश्च वक्तव्यो यल्नतस्तथा ॥ ११३ ॥ 
संसाराख्यमहाव्याधेः किं मूलमिति चिन्तिते। 
तदूध्वस्तये चिकित्सेयं तदा फलवती भवेत्‌ ॥ ११४॥ 


NANA NN 


“न कमे ०? इत्यादि । कर्ममें मानयोग्यता है, ऐसा कर्म प्रतिपादकशास्न कहीं 
नहीं कहता, इसलिए ब्रह्ममें मी: मानयोग्यता नहीं कहनी चाहिए, ऐसा कहें तो 
यह ठीक नहीं है ॥ १०९ ॥ 

'कर्मशास्त्र०' इत्यादि । कर्मशास्त्रका व्यवहार लौकिक व्यवहारकी तरह 
साध्यसाधनरूपसे होता है, विलक्षण नहीं होता, यह प्रसिद्ध दै ॥ ११० ॥ 

विदान्त०' इत्यादि। वेदान्तका प्रतिपाद्य तो न साध्य दै, न साधन है, क्योंकि 
अलौकिक होनेसे पुरुषकी बुद्धिम उसकी सम्भावना ही नहीं हो सकती ॥ १११॥ 

सम्भावितः’ इत्यादि । “परवत बहिमान्‌ है? इस प्रतिज्ञामें पक्षमूत पर्वतमें 
सम्भावित वहि धूमरूपी हेतुसे सिद्ध की जाती है । इस न्यायसे अुतिमें पहले 
प्रमेयकी सम्भावना कही है ॥ ११२ ॥ 

“उपादेयस्य! इत्यादि । उपादेय ( ग्रहण करने योग्य ) प्रमेयकी 
सम्भावना जैसे कहनी पड़ती है, वैसे ही देय ( त्याग करने योग्य ) संसारका 
कारण मी यत्नसे कहना चाहिए ॥ ११३ ॥ 

संसारा०' इत्यादि। संसाररूप महारोगका मूल क्या दै! ऐसा 
चिन्तन कर लेनेपर संसारके नाशके लिए की गई चिकित्सा फलवाली 
हो सकती है ॥ ११४ ॥ 
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तदनर्थकरं यद्वत्ञकृतेऽप्यवगम्यताय्‌ || | ११५॥ 
मायामूलं द्वैतमेतदित्यज्ञाते कथं त्विदम्‌ 

जे बुदधिमरोहेस्यादतोञ्न्य तु नेव धीः ॥ ११६ ॥ 

देहादष्टक्रियाकवेरागाध्यासार्थसप्कात्‌ । 

द्वारा संसारहेतुः स्यादात्माज्ञानं तु लोकवत्‌ ॥ ११७ ॥ 

आत्माज्ञानमनर्थानां मूलं लोकेऽपि नेतरत्‌ । 

स्वपराक्रममज्ञात्वा युध्यन्म्रियत एव हि॥ ११८ ॥ 

एवं स्वात्मानमन्ञात्वा संसारानर्थमाप्लुयात्‌ । 

अनर्थाज्ञानयोः कायेकारणत्वं प्रपञ्च्यते ॥ ११९ ॥ 

जिहासितस्याऽनर्थस्य हेतुः स्यात्सशरीरता । 

'न प्रियाप्रियविच्छेद! सश्चरीरस्य कस्यचित्‌ ॥ १२० ॥ 


।अविज्ञात०? इत्यादि । जो वैद्य निदानको नहीं जानता है, उसकी 
की हुई चिकित्सा जैसे अनर्थकारी होती है, वैसे दी प्रक्ृतमें भी समझना 
चाहिए ॥ ११५ ॥ 

“माया सूलम्‌? इत्यादि । इस द्वेतका सूळ माया है, यह ज्ञान जबतक न 
हो जाय, तब तक अद्वेत बुद्धिमें नहीँ जम सकता दै । अद्वेतके बिना अन्यत्र 
वतमं तो क्लेश ही है ॥ ११६॥ 

द्विहा०' इत्यादि । देह, अहृष्ट, ( धर्माधर्म ) क्रिया, कत्तों, राग, अध्यास, 
बाह्य पदार्थे--इन सात पदार्थोके द्वारा आमाका अज्ञान छोककी तरह संसारका 
हेतु हो सकता है ॥ ११७॥ 

आत्मा इत्यादि । छोकमें मी आमाका अज्ञान ही अनर्थांका मूल है, 
और नहीं दै, क्योंकि अपने पराक्रमको न जानकर युद्ध करनेवाला मरता 
ही है॥ ११८॥ 

“एवम? इत्यादि । इस प्रकार अपनी आत्माको न जानकर संसाररूप 
अनर्थ को प्राप्त होता हे । अनर्थ और अज्ञानके काये-कारणभावको विस्तारसे 
कहते हैं ॥ ११९ ॥ | 


'जिहासित०' इत्यादि । त्याग करनेके योग्य जो अन है, उसका हेतु 
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धर्माधमों च देहस्य योनिरित्यागमोज्जबीत्‌ । 

विहित प्रतिषिद्धं च कर्म मूर्ख तयोरपि ॥ १२१ ॥ 
कतुरेव भवेत्कर्म रागद्वेषाच कर्तृता । 
शोभनाशोभनाध्यासौ रागद्वेषप्रयोजको ॥ १२२ ॥ 
उक्ताष्यासोऽप्यन्यचस्तुसद्धावास्स्यान्न चाऽन्यथा | 
वस्त्वन्तरस्य सद्भाव आत्मज्ञानेन कल्पितः ॥ १२३ ॥ 
एवं देहादिवस्त्वन्तसप्चकव्यवधानतः | 
संसारानर्थहेतुः स्यादात्माज्ञान॑ जगत्खजत्‌ ॥ २२४ ॥ 
प्रत्यग्याथात्म्यसंमोहाजगत्सदिव भासते । 
अ्त्यग्याथात्स्यसम्बुद्धौ न सत्तन्ना$सदुच्यते || १२५ ॥ 


टल we ns se 


सशरीरता ( शरीरधारण ) है, क्योंकि किसी भी शरीरधारीको प्रिय और 
अप्रिय ( सुख और दुःख ) विच्छेद नहीं होता है ॥ १२०॥ | 

“घर्माधर्मो? इत्यादि । धर्म और अधर्म देहके कारण हैं, यह वेदमें कहा 
है और उन दोनोंका मूळ विहित और प्रतिषिद्ध कर्म है, . यह मी वेदम ही 
कहा है ॥ १२१॥ आड क 

'कर्तुरेव? इत्यादि । कर्ता ही कर्म करता है और राग-्रेषसे कर्त बनता 
है । रागद्वेषके कारण शोभनाध्यास ( यह अच्छा है) और अशोभनाध्यास 
( यह बुरा है ) होता है ॥ १२२ ॥ | 

“क्ताध्यासो' इत्यादि । अन्य वस्तुके सद्भावके बिना पूर्वोक्त अध्यास 
हो नहीं सकता | वह अन्य वस्तुका सद्भाव आत्माके अज्ञानसे कल्पित 
है॥ १२३ ॥ 

“एवम? इत्यादि । इस प्रकार देहसे लेकर अन्य वत्तुपर्यन्त सात पदार्थाके 
व्यवधानसे जगत्को उत्पन्न करता हुआ आत्माका अज्ञान संसाररूप अनेका 
हेतु होता है ॥ १२४ ॥ 
`  ्रत्यगू०” इत्यादि । प्रत्यगात्माके यथार्थस्वरूपके अज्ञानसे जगत्‌ सतकी 
तरह भासता है । प्रत्यगात्माका यथार्भज्ञान होनेपर जगत्‌,न सत्‌ कहा जाता है 
और न असत्‌ कहा जाता है ॥ १२५ ॥ ( 
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अशेषानर्थरूपस्य ग्रत्यगज्ञानरूपिणः । 
ध्वस्तौ भ्वस्तिरनर्थानामानन्दश्च समाप्यते ॥ १२६ ॥ 
निरस्तातिञ्चयानन्दरूपता प्रत्यगात्मनः | 
यो वै भूमा तत्सुखं स्यादित्यादिश्वतिसम्मता ॥ १९७ || 
स्वत आनन्द्याथात्म्येऽप्यवोधाद्‌ दुःखसंप्डतिः । 

स वोधोऽनर्थहेतुत्वानिरदष्टव्यश्चिकिर्सितुग्र ॥ १२८ ॥ 

अबुड्डमात्मनस्तत्तव प्रमातुं योग्यमागमेः । 

निर्देष्टव्यं तदप्यत्र सम्भावयितुमजजसा ॥ १२९॥ 

तमबोध तच्च मेयमव्याकृतगिरा श्रतिः । 

निरदिक्षच्छुतिः सा तु न्यायेना्र विचार्यते ॥ १३० ॥ 
श्रतिः- तद्धेदं तक्षव्याकृतमासीचन्नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियत असौ 
नामाउयमिद रुप इति तदिदमप्येतहि नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियतेऽसौ 
| नामाऽयमिदररूप इति स एष इह प्रविष्ट आनखांग्रेभ्यः । 


“अशेषा०' इत्यादि । सकलानथरूप इस प्रस्यगात्माके अज्ञानका नाश 
होनेपर सब अनर्थांका नाश होता है और पूणीनन्द॒की प्राप्ति होती है ॥ १२६॥ 

“निरस्ताति०' इत्यादि निरतिशय आनन्दरूपता प्रत्यगात्माका स्वरूप 
है, यह “यो वे सूमा तत्सुखम्‌! (जो बड़ा है वह सुख है ) इस श्रृतिसे 
सम्मत है ॥ १२७ ॥ 

(खत इत्यादि । यद्यपि स्वभावसे आत्माका यथार्थस्वरूप आनन्द है, तथापि 
अज्ञानसे दुःखका बोध होता है । दुःखका हेतु होनेसे चिकित्सा करनेके लिए 
पहले उस बोधका निर्देश करना चाहिए ॥ १२८ ॥ 

` “अबुद्धू० इत्यादि । आमाका अज्ञातस्वरूप आगमसे जाननेके योग्य 
है, इसलिए सम्यक्‌ सम्भावनाके. छिए उसका भी यहाँ निर्देश करना 
चाहिए ॥ १२९ ॥ 

'तमबोधम्‌' इत्यादि । उस अबोध और उस प्रमेयका अव्याकृतशब्दसे 


क निर्देश किया है, इसलिए न्यायसे उसका यहां विचार किया जाता 
॥ १३० | 
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TT १७१०" 


~ रिन 


प्न 
'तद्भेदम' इत्यादि । तत्‌, हृ और इदम्‌ इस प्रकार पदच्छेद है । 
“वत्‌? इस अप्रत्यक्ष (परोक्ष ) वाचक सर्वनामसे उत्पत्तिसे पहले बीजा- 
वस्थ जगत्‌ कहा जाता है, क्योंकि उस कारमें वह परोक्ष था; कारण 
कि अव्याकृत भावी जगत्‌ भूतकालका सम्बन्धी है | सुखपूर्वक ग्रहणके 
लिए इतिहासार्थेक 'ह' शब्दका प्रयोग है । “एवं हृ तदा आसीत्‌? (उत 
कालमें ऐसा था ) ऐसा कहनेपर . जगतृकी उस परोक्ष बीजावस्थाको मी 
सुखपूर्वक जान लेता है जैसे कि “युधिष्ठिरो इ किळ राजासीत? ऐसा कहनेसे । 
“इदम्‌? शब्दसे व्याकृत नाम-रूपवाला साध्य-साधत-क्षण अथावर्णित जगत्‌ 
कहा जाता दै । परोक्ष और प्रत्यक्ष अवस्थावाले जगत्के वाचक 'ततः और 
“इद्म्‌ ये दोनों शब्द समानाधिकरण ( एकविभक्त्यन्त ) हैं, इसलिए 
परोक्ष अवस्थावाले और प्रत्यक्ष अवस्थावाले जगतकी 'वही यह ( प्रत्यक्ष ) है 
और यही वह अव्याकृत था? इस प्रकार एकता प्रतीत होती है । 

ऐसा होनेपर न तो असक्कार्यकी उत्पत्ति होती है और न सत्‌ कार्यका नाझ 
होता है, यह निश्चित हो जाता है। वह एवंभूत अव्याकृत जगत्‌ नाम और 
रूपसे ही व्याकृत हुआ। “याक्रियत! यह कर्मकतृप्रयोग है; इसलिए वह 
आप ही व्य्राक्ठत हो गया अर्थात्‌ सामैथ्यसे आक्षिप्त नियन्ता, कती, करण, 
क्रिया आदि निमित्तोंको लेकर ही अत्यन्त स्पष्ट नामरूपविरोषावघारण पर्यन्त 
व्यक्तिभावको प्रास हुआ । “असौनामा' इस सामान्यवाचक सर्वेनामसे नाम- 
मात्रका व्यपदेश होता है । अथवा देवदत्त, यज्ञद इत्यादि नाम जिसका है, 
वह यह असौनामा है । वैसे ही 'इदम्‌! यह थुक, कृष्णादिका सामान्यरूपसे 
व्यपदेश है । अथवा यह शुक्र, यदद कृष्ण रूप जिसका दै, वह यह इदरूप दै । 
वह यह अव्याङ्कत वस्तु एतर्हि अर्थात्‌ इस कार्में भी 'असौनामा अयम्‌ इदेरूपः 
इस प्रकार नाम और रूपसे ही व्याकृत होती है | 


(१) इससे संसारमें असारत्वका वर्णन होता है । 
(२) जहां क्रियाके सौकर्यके सूचनके लिए कमै आदि कारकोंमें सी कर्ताकी विषक्षा की 


जाती है, वहां अन्य कारक भी कर्ईसंज्ञाको प्राप्त होते हैं; जैसे “मुच्यते वत्सः स्वयमेव? 


( वछड़ा आपही खुळ जाता है )। | 
(३) हेतुके बिना कार्यकी सिद्धिकी अजुपपत्तिसे नियन्ता, कर्ती, करण और क्रियाका 


आक्षेप किया जाता है, उनकी अपेक्षा करके ही अव्याकृत जगत व्याहृत हुआ, गहु 


योजना करनी चाहिए। 
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दा लिए सबैशाखका आरम है, जिसमें स्ाभाविकी अविद्यासे कर्ती, 
क्रिया और फलका आरोप किया गया है, जो सारे जगतका कारण . है, 
जिसके आत्मभूत नाम-रूप, स्वच्छ जलसे फेनरूप मलकी तरह, अव्याकृत होते 
हुए व्याकृत हुए हैं, और जो उन नामरूपोंसे विलक्षण अथात्‌ अपने स्वरूपसे ही 
नित्य-गुद्-बुद्ध-मुक्तस्वभाव है, वह यह परमात्मा आत्मभूत अव्याहत नामरूपोंका 
व्याकरण करनेके लिए कर्मफ्ॉके आश्रय ब्रह्मसे लेकर स्तम्बपयन्त अशनायादि- 
मान्‌ देहोंमें प्रवेश कर गया है । 
यदि कहो कि अव्याहत आप ही व्याकृत हुआ यह पहले कह चुके हैं 
अब यह केसे कहा जाता है-कि पर ही आतमा अव्याकृतको व्याकृत 
करके उसमें प्रवेश कर गया, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि यहां पर आत्मा भी 
) अव्याकृत जगत्रूपसे विवक्षित है । 


आक्षिप्त नियन्ता, कती, क्रिया आदि निमित्तवाळा ही अव्याकृत जगत्‌ 
व्याहृत हुआ है, यह कह चुके हैं और अव्याकृत शब्दका “इदं शब्दके 
साथ सामानाधिकरण्य होनेसे भी यही प्रतीत होता है | जैसे यह व्याक्ृत 
जगत्‌ नियन्ता आदि अनेक कारक निमित्तादि विशेषवाला है, वैसे ही प्रत्येक 
विशेषको न त्यागता हुआ ही वह अव्याकृत हो गया। व्याकृत-अव्याकुत- 
मात्र तो विशेष है। छोकमें विवक्षासे शब्दप्रयोग देखा जाता दै--आम 
आया है, आम शून्य है। कदाचित्‌ आमशब्दसे निवासस्थानमात्रकी . विवक्षा 
होनेपर आम शून्य है, यह शब्द-प्रयोग होता है, कदाचित्‌ निवासी जनोंकी 
विवक्षा होनेपर आम आया है, यह झब्द-प्रयोग होता है, कदाचित्‌ दोनोंकी 
विवक्षासे मी यह शब्द-प्रयोग हुआ करता है--जैसे आममें प्रवेश न करे । 
बसे ही बहॉपर मी आत्मा और अनात्माके अभेदकी विवक्षासे इस जगतके 
लिए व्याकृंत और अब्याहत शब्दका व्यवहार होता है। वैसे ही. यह 
जगव्‌ उत्रत्तिबिनाशामक है, अतः उसके लिए केवळ जगतका व्यपदेश 


१--काण्डद्रयात्मक नेदका आरम्भ आत्माकी प्राप्तिके लिए ही किया गया है । कर्मकाण्ड 
अपने अर्थके अनुष्ठानसे बित्तशद्धि द्वारा तत्त्वहानका उपयोगी है और ज्ञानकाण्ड तो साक्षात्‌ ही 


. उद्दमें उपयोगी है। बही परमात्मा इन देहादिमें प्र 
- ... बरवी सहिए । न देहादिभे प्रवेश कर गया है, इस प्रकार थोशना 
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होता है और 'महानज आसा", 'अस्थूछोऽनणुः?, 'स एष नेति नेति इत्यादि 
केवल आत्माके लिए व्यपदेश है । 

शङ्का--जब ब्याकती परमात्मासे यह व्याकृत जगत्‌ सर्वतोमावसे सर्व- 
काठमें व्याप्त है, तब यह कल्पना केसे की जा सकती है कि वह इसमें 
प्रवेश कर गया है, क्योंकि अप्रविष्ट ( जिसमें प्रवेश न किया गया हो ) देशमें 
परिच्छिन्न व्यक्ति प्रवेश कर सकता है--जैसे आमादिमें पुरुष प्रवेश 
करता है। परन्तु आकाश किसी प्रदेशमें प्रवेश: नहीं कर सकता, क्योंकि वह नित्य 
प्रविष्ट है । यदि कहें कि पाषाण-सपे आदिकी तरह भिन्न धर्मसे प्रवेश करता है 
और यहं हो भी सकता है--परमातमाने अपने रूपसे जगत्में प्रवेश नहीं 
किया, किन्तु उसीमें विद्यमान हो अन्य धर्मसे उत्पन्न हुआ, इसलिए उसने प्रवेश 
किया, इस प्रकार उपचार किया जाता है; जैसे पाषाणमें सहज ही अन्तःस्थ 
सर्प और नारिकेर्में जळ, तो यह भी कहना युक्त नहीं है, क्योंकि 'तत्सष्ठा 
तदेवानुमाविशत्‌! ( उसकी रचना कर उसीमें उसने प्रवेश किया ) यह श्रुति 
है। जो सष्टा है, वह भावान्तरको प्राप्त हुए बिना ही कार्यकी रचना करके 
पीछे प्रवेश कर गया बह सुना जाता है--जेसे भोजन करके जाता है, यहाँ- 
पर भोजन और गमनरूपी क्रियाओंका पूर्व और अपर काळमें परस्पर विच्छेद 
है, परन्तु कर्ता दोनोंका एक ही है, वैसे ही यहां मी होगा । यह 
नहीं हो सकता कि उसीमें विद्यमान भावान्तरसे उत्पन्न हुआ हो । 

और अन्य स्थानसे वियुक्त होकर भिन्न स्थानके साथ संयोगरूप प्रवेशं 
निरवयव अपरिच्छिन्नका नहीं देखा गया दै । 

प्रवेशकी बोधक श्रुति है, इसलिए वह सावयव है, ऐसा भी नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि 'दिज्यो ह्यमूः पुरुषः, 'निप्क निष्कियम्‌ इत्यादि भुतियॉ हैं 
और सबैव्यपदेशय धर्मविशेषका निषेध करनेवाढी श्रुतियोंसे उसके सावयवपनका 
निषेध किया गया है । प्रतिबिम्बकी तरह प्रवेश है, यह भी नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि अन्य वस्तुओंसे विप्रकर्प ( अन्तर ) नहीं दै । द्रव्यमे गुणके प्रवेशकी 
तरह उसका प्रवेश है, यह भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह आश्रित 
नहीं है । गुण नित्य परतन्त्र और आश्रित है; इसलिए द्रव्यमे उसके प्रवेशका 


उपचार किया जाता है, ब्रह्म तो स्वतन्त्र सुना जाता है; इसलिए उसका प्रवेश | 


उपपन्न नहीं हो सकता । फल्में बीजकी तरह प्रवेश हो, यह भी नहीं कह 
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सकते, क्योंकि ऐसा कहनेसे सावयत्व, वृद्धि, क्षय, उत्पत्ति और विनाश 
आदि धर्माका प्रसन्न हो जायगा। और ज्म ऐसे धर्म हैं नहीं, क्योंकि 
“अजो ऽजरः इत्यादि श्रुति और न्यायसे विरोध है । 
अन्य परिच्छिन्न संसारी ( जीव ) ही यहां प्रविष्ट है, यह नहीं कहना 
चाहिए, क्योंकि “सेयं देक्तैक्षत' ( इस उस देवताने विचार किया ) यहांसे 
आरम्म करके “नामरूपे व्याकरवाणिः (मैं नामरूपका व्याकरण करूं) 
इत्यादि श्रुतियोंसे उसी देवताके प्रवेश और व्याकरणकतृत्वका श्रवण है। 
इसी प्रकार 'उसको रचकर आप ही उसमें प्रवेश कर गया ! वह इस सीमाका 
विदारण करके इसके द्वारा प्राप्त हुआ । सब रूपोंको रचकर और नाम रख करके 
बोलता हुआ स्थित है । तू कुमार है, तू कुमारी है। तू ही वृद्ध हो छाठी लेकर 
चळ रहा है। दो पादवाले पुर बनाये। रूप रूपके प्रति प्रतिरूप हो गया? 
इत्यादि मन्त्रवणासे मी यही प्रतीत होता है कि परमात्मासे अन्यका प्रवेश 
नहीं है । यदि शङ्का हो कि प्रविष्टोका परस्पर मेद होनेसे परमात्मा अनेक 
हो जायेगे, तो यह मी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि 'एक ही देव बहुत प्रकारसे 
प्रवेश कर गया है ।! “एक होता हुआ बहुत प्रकारसे विचरता है । “तु एक ही 
अनेकोंमे प्रविष्ट है ।' 'एक देव सर्वभूतोंमें गुप्त है” सर्वव्यापक हैं और सब मूतोंका 
अन्तरात्मा है? इत्यादि अथेकी बोधक श्रुतियाँ विद्यमान हैं । 
प्रवेश उपपन्न हो सकता है या नहीं, इसका विचार तो अभी दूर रहने दो । 
परन्तु जो प्रविष्ट दै, वह संसारी है और उससे परात्माका अमेद है, अतः 
परमात्मामें मी संसारित्वकी प्राप्ति होगी, तो यह मी नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि वह अशनाया आदिसे रहित है!, इस प्रकार श्रुति कहती है । सुखित्व 
और दुःखिलके दशनसे वह असंसारी नहीं है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि 
(बढ बाह्य है, लोकदुःससे लिप्त नहीं होता दै, इस प्रकार अति कहती है। 
रक्ष आदिके साथ विरोध होनेसे यह अयुक्त हे, यह नहीं कहना चाहिए, 
त प तल लीग उसन्न हुए विशेषको ही विषय करते हं । 
(१) उपाधि--अन्तःकरण--का आश्रय RR राणा 
रहनेवाले सुख-दुःखादिको प्रत्यक्षादि दाल है स वरक लटक 
किन्तु प्रमाणाभास हैं; अतः उनके साथ आत्माके अससारित्व-प्रतिपादक वेदका विरोध नहीं 
है। किच, अत्यक्षादि अनात्माको विषय करते हैं और वेद आत्माको विषय करता है; इसलिए 
भिन्न विषय होनेसे प्रत्यक्षादिका और वेदका विरोध नहीं है । 
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“इष्टके द्रष्टाको तू नहीं देख सकता', “अरे विज्ञाताकों किससे जान 
सकता दै”, “वह किसीसे ज्ञात नहीं होता सबका ज्ञाता हैः इत्यादि श्रुतियोंसे ज्ञान 
आत्मको विषय नहीं करता है; किन्तु बुद्धघादि उपाधिमें जो आत्माकी प्रतिच्छाया 
है, उसको विषय करता है। भुखितो हम" 'दुःखितोडहम्‌" इत्यादिः प्रत्यक्ष 
विज्ञान है । “यह में हूँ' इस प्रकार विषयके (देहके) साथ विषयीके ( आत्माके ) 
सामानाधिकरण्यका उपचार है और इससे अन्य द्रष्टा नही है, इस प्रकार 
अन्य आत्माका निषेध भी है । 

सुख और दुःखके देहके अवयवविशेष्य हैं, इंसलिए सुख और दुःख 
विषयके धर्मे हैं । 'आस्माके भोगके लिए! इस प्रकारकी आत्मार्थत्वप्रतिपादक 
श्रुतेसि यह अयुक्त है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि 'जिस अवस्थामें 
अन्यके सहश हो' इत्यादि श्रतिसे अविद्याविषयक आम्राथेखका अज्गी- 
कार है । 'वह किससे किसको देखे', 'इस आत्मामें किंचित्‌ नाना नहीं हे, 
'एकतदर्शीके लिए मोह क्या और शोक क्या” इत्यादि अर्थवाळी श्रुतियोंसे भी 
विद्याके विषथमें सुख-दुःखका प्रतिषेध होनेसे सुख-दुःख आमाके धर्म 
नहीं है । तार्किकोंके समयका ( सिद्धान्तका ) विरोध होनेसे यह अयुक्त है, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि युक्तिसे भी आत्माके दुःखित्वकी अनुप- 
पत्ति है, क्योंकि दुःख प्रत्यक्षका विषय है, इसलिए प्रत्यक्षका अविषय आत्मा उस 


(१) बुद्ष्यादि--उपाधि--में जो आस्मप्रतिच्छाया ( आत्माका प्रतिबिम्ब ) है, उसको 
विषय करता है--“सुखितोऽहम्‌? यह ज्ञान, ऐसी योजना करनी चाहिए । 

(२) सुख आत्मामें रहता है, क्योंकि “आत्मनस्तु कामाय? यह श्रुति सुखके सभी साधन 
आत्माके लिए हैं, ऐसा कहती है और सुखके साथ रहनेवाला दुःख भी आत्मामे ही है, 
इसलिए आत्मामें असंसारित्व अयुक्त है, यह अर्थ है । “आत्मनस्तु कामाय' इत्यादि वाक्य 
आविद्यक संसारित्वका अनुवाद करके आत्माकी अनतिशय आनन्द्रूपताका प्रतिपादक है। 

(३) बुद्धि आदि चतुर्दशञगुणवात्‌ आत्मा है,- यह तार्किकोंका संकेत है, उसके साथ 
बिरोध होनेसे आत्मामे असंसारित्व अयुक्त है, क्योंकि सिद्धान्त तकेसे अविरुद्ध ही हुआ 
करता है, यह अर्थ है । | 

(४) सव तकोंका अविरोधी सिद्धान्तं होता है या कतिपय तकाँका अविरोधी १ प्रथम 
पक्ष तो ठीक नहीं, क्योंकि परस्परके तकोंके विरोधसे और वेदिक तकाँके साथ विरोध दोनेसे 
तार्किक सिद्धान्तकी सी असिद्धिका प्रसङ्ग है, द्वितीय पक्षमें तो श्रौत तकोंके साय अविरोध होनेसे 
आत्माका अंसंसारित्व सिद्धान्त सी सिद्ध हो सकता है । ६ 
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दुःखका विशोष्य कैसे हो सकता है! जैसे आकाश शब्दगुणवाला है; 
चैसे आत्मा दुःखवाळा है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि एक प्रत्यक्षके 
विधेय नहीं है, क्‍योंकि सुखके आहक -मत्यक्षविषयक ज्ञानसे नित्य अनुमेय 
आत्माका विषयीकरण नहीं हो सकता है । यदि वह आत्मा प्रत्यक्षका विषय 
हो जाय, तो आत्मीके एक होनेसे विषयी ( द्रष्ठ के अभावका प्रसङ्ग होगा । 
यदि कहो कि दीपककी तरह एक ही आत्मा आप हीं विषय ( दृश्य ) और आप 
ही विषयी ( द्रष्टा ) हो जाय, क्या हानि है, तो यह भी नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि एक कालनें उन दोनोंका असम्भव है और आत्मामें अंश भी नहीं है । 

इससे विज्ञानवादी जो विज्ञानमें आह्य-आहकता कहते हैं उसका भी निरा- 
करण हो गया | और अर्नुमानके विषय दुःख और आत्माके युणगुणीभावके 
अनुमानका मी निराकरण हो गया, क्योंकि दुःख नित्य ही प्रत्यक्षका विषय है 
और रूपादिकोंका समानाधिकरण है । मर्नेके संयोगसे आत्मामें दुःख उत्पन्न 


(१) जैसे प्रत्यक्ष शब्द और अप्रत्यक्ष आकाशका गुणगुणीभाव है, वेसे ही प्रत्यक्ष 
दुःख और अप्रत्यक्ष आत्माका भी गुणयुणीभाव हो । 

(२) जहां धर्मधमींभाव हुआ करता है, वहां एकज्ञानगम्यत्व हुआ करता हे, जसे 
“शुक्लो घटः? यहांपर । प्रकृतमें वह व्यापकीभूत एकज्ञानगम्यत्व व्यावृत्त होता हुआ दुःख और 
आत्माके भी ध्मेधर्मीभावकी व्यावृत्ति करता है शब्द और आकाशका भी गुणगुणीभाव हमको 
सम्मत नहीं है, क्योंकि शब्द आकाशकी तन्मात्रा ( कारण ) है । 

( ३ ) सुखादिकी तरह आत्मा भी यदि प्रत्यक्षका विषय हो, तो एक देहमें दूसरे आत्माके 
न दोनेसे आत्मा ही प्रत्यक्षका विषय होनेसे दृश्य हो गया है, इसलिए द्रष्टाके अभावका 
प्रसङ्ग होगा । 

(४) आत्मा क्रियामें गुण हुआ करता है और कर्म प्रधान हुआ करता है, इसलिए एक 
ही कालमें एक ही क्रियाके प्रति. पूर्ण्पसे आत्मामें कतृत्व और कर्मत्व नहीं हो सकते हैं। 
प्रदीप सावयव है, इसलिए उसमें एक कालमें अंशोंके भेदसे दृस्यत्व और द्रप्टृत्व हो सकता है, 
आत्मा निरंश है, अतः उसमें यह युक्त नहीं है! छु 

(५) विज्ञानवादी एक ही कालेमें एक ही ज्ञानको ग्राह्य और ग्राहक मानते हैं । 

प क या आश्रित है, गुण होनेसे, रूपादिकी तरह । इस अनुमानसे दुःखादिके 

होनेपर परिशेषसे आत्मा ही उनका आश्रय है, यह शङ्ककक्का आशय है । 
परस्पर विरोधियोंके युणयुणीभावका अनुमान नहीं हो सकता और दुःखादि चिदाभास सहित 
बुद्धिके आश्रित हैं; इसलिए परिशेषद्री असिद्धि है। 

(0 जिस रूपादिमान्‌ देहमें जिस अङ्गमे दाहच्छेदादि देखे जाते हैं, तजन्य दुःखी 
उसी अङ्गम उपलब्धि होती है; इसलिए दुःखादि आत्माके धर्म नहीं है । 
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'होता है, ऐसा माननेपर आसमामें सावयवत्व, विक्रियावत्त और अनित्यत्वका 
प्रसङ्ग होता है, क्योंकि संयोगी द्र्यको विकृत किये बिना कोई मी गुण 
बढ़ता-घरताः कहीं नहीं देखा गया हे. और कोई निरवयव पदार्थ विकृत 
(होता हुआ मी नहीं देखा गया; कहीँ मी नित्य अनित्य गुणका आश्रय नहीं देखा 
गया दै, -आगमैवादी आकाशको: नित्य नहीं मानते हैं, अन्य कोई दशान्त 
नहीं है । विक्रियमाण होता हुआ “मी तसत्ययकी अनिवृत्तिसे नित्य ही है, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि अवयवोंके अन्यथाभावके बिना द्रब्यमें 
विकार नहीं हो सकता है | सावयवत्व होनेपर मी नित्य हो, यह नहीं 
कहना चाहिए, क्योंकि सावयव द्रव्य अवयवोंके संयोगसे बना दै; इसढिए 
उसका विभाग हो सकता है। वज्र ( हीरा) आदिम नहीं देखा जाता, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि वज्र भी. सावयव होनेसे संयोगपूर्वक है, 
इस प्रकार अनुमान किया जा सकता है, इसलिए आत्मा दुःखादि अनित्य गुणोंका 
आश्रय नहीं हो सकता है । | ् 

परमात्मा तो दुःखी है नहीं और परमात्मासे अन्य कोई है नहीं; इसलिए 
दुःखीका अभाव होनेपर दुःखको शान्तिके लिए शास्त्रका आरम्म अनथेक होगा, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि अविद्यासे आरोपित दुःखित्वअ्रमकी निवृत्तिके 
लिए शास्त्रका आरम्भ सार्थक है । आत्मामें प्रकृत संख्यापूरणभ्रमकी निवृत्तिकी 
तरह कर्पित दुःखोंका आत्मामें अङ्गीकार भी है और जल सूर्यादि प्रतिबिम्बकी 
तरह आमाका प्रवेश यही है जो व्याकृत हुए कार्य जलूमें तूर्यके प्रतिबिम्बकी 
तरह आत्माकी उपलब्धि होती है। उत्पत्तिसे पहले आत्मा अनुपलब्ध था 


——— 
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(१) आत्मामें मनके संयोगसे दुःख उत्पन्न होता है । तार्किकोंके इस मतके अंगीकार 
करनेपर मनकी तरह संयोगी होनेसे सावयवत्वादिका प्रसज्ञ होनेसे वह आत्मा ही नहीं 
दो सकता है । ु 

(२) आकाशके नित्य होनेपर “आत्मन आकाशः सम्भूतः? इस श्रुतिका विरोध होता है । 
परमाणु नित्य नहीं है, क्योंकि व्यणुरूसे इतर अणुकी सत्तामे कोई प्रमाण नहीं है । दिशाका 
आकाशमें अन्तभोव है । “सवे निमेषा जशिरे” इस थुतिसे काल उतत्तिमान्‌ है। मन भी 
अन्नमय है, यह श्रुतिमें प्रसिद्ध है; इसलिए कहीं व्यमिचार नहीं है । र 

(३) यस्मिन्विक्रियमाणे ( जिसमें विकार होनेपर ) तदेवेदम्‌ ( यह वही है ) यह बुद्धि 
नहीं नष्ट होती है, वह भी नित्य है, इस न्यायसे यह परिणामवादीकी शङ्का है । 

(ड) आह्क्षमें करिपत अदराककी तरह । 
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पीछे व्याकृत कार्की रचना होनेपर जलदियें सूयीदिके प्रतिबिम्वकी तरह 
बुद्धिके अन्दर उपढभ्यमान होता हुआ कार्यको रचकर उसमें प्रविष्टकी तरह 
उक्ष्यमाण कहा जाता है, क्योंकि 'यह वही इसमें प्रविष्ट हुआ”, “उसको रचकर 
उसीमें प्रवेश कर गया”, “वह इस सीमाका विदारण करके इसीके द्वारा प्राप्त 
हुआ', उस इस देवताने विचार किया इन्त मैं इन तीनों देवताओंमें, इस 
जीवरूप आमाते प्रवेश करके? इत्यादि श्रुतियाँ हैं । सर्वेज्यापक निरवयवका एक 
दिग्देशकाल्से दुसरे दिग्देशकालकी प्राप्तिरूप प्रवेश कभी युक्त नहीं हो सकता । 

पर आत्मासे भिन्न अन्य दरष्टा नहीं है, क्योंकि इससे अन्य दृश नहीं, 
इससे अन्य ओता नहीं! यह श्रुति है, यह कह चुके दैं। और सृष्टि-परवेश- 
स्थिति-प्रलयके त्राक्य उपलब्धि (ज्ञान) के लिए हैं, क्योंकि उपलब्धि 
पुरुषार्थ है, यह सुना जाता दै, क्योंकि 'उसने आत्मा दी को जाना था”, 'इसलिए 
वह सर्व हो गया!, 'त््मज्ञानी परको प्राप्त होता है! 'जो उस पर ब्रह्मको जानता 
है वह ब्रह्म ही होता है” 'आचार्यवाला पुरुष जानता है” 'डसको उतनी 
ही देर है! इत्यादि अतियाँ हैं; “सुझको तत्त्वसे जानकर मुझमें ही वेश 
कर जाता है', “वही सब विद्याओका अग्र्य है उससे अमृत्की प्राप्ति होती है! 
इत्यादि स्मृतियाँ हैं और मेददशनके निषेधसे यह सिद्ध होता है कि सृष्ट्यादि 
बोधक वाक्योंका आत्माके एकत्वद्शनमें तास है; इसकिए कार्यमें स्थित होनेसे 
जो उसकी उपलब्धि होती है, वही उपचारसे प्रवेश कहा जाता दै । 

आ नखाग्रेभ्यः ( नखामपर्यन्त आत्माका चैतन्य उपलब्ध होता है) वहां 
किस प्रकार प्रविष्ट हुआ, यह श्रुति कहती है--जैसे लोकमें क्षुरधान ( पेटी ) में 
( जिसमें छुरा रखा जाता है, उस नापितके उपस्करोवाढी पेटीको क्षुरधान 
कहते है, उसमें.) अन्द्रस्थित--प्रवेश किया हुआ--छूरा जैसे उपलब्ध होता है 
अथवा जैसे विश्वभर अभि ( विश्वके भरण [ पालन ] से अंग्रि विश्वमर कहलाती 
है ) अपने कुछाय ( नीड ) काष्ठादिकोंमें स्थित है, यह अनुवृत्तिकी जाती 
है, क्योंकि वह अभि उस काष्ठमें मथन करनेसे उपलब्ध होती है । तात्पर्य यह 
है कि जैसे छूरा कषरघानके एक देशमें स्थित है और जैसे अशि काष्ठ आदिम 
सरवेतोमावसे व्याप्त होकर स्थित है, वैसे ही सामान्यरूपसे और ` विशेषरूपसे 
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चा कि भवति । वदन्वाक- 
पश्यथश्ुः गण्वञ्शोत्र मन्वानो मनस्तान्यस्येतानि कर्मनामान्येत्र। स 
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और दशनादि क्रियाओंको करता हुआ वह आत्मा उपळब्ध होता है; इस- 
लिए उस देहमें इस प्रकार प्रविष्ट हुए प्राणनादिक्रियाविशिष्ठट आमाको 
लोग नहीं देखते हैँ- प्राप्त नहीं कर सकते हैं । 

यदि कहो कि “उसको नहीँ देखते हैं” यह अप्राप्तका प्रतिषेध है, क्योंकि 
दशेनका प्रकरण नहीं है, तो यह दोष भी नहीं है, क्योंकि सष्टयादिवावयोंका आत्माकी 
एकताके ज्ञानमे ही तात्य है । इसलिए दर्शन प्रकृत ही है, क्योकि 'प्रत्येक रूपके 
प्रति वह प्रतिरूप हो गया, इसका वह रूप दर्शनके लिए है” इस प्रकार श्रुति है। 
वहाँ प्राणनादिक्रियाविशिष्टके दशनमें श्रुति हेतु कहती है--चूकि वह प्राणनादि 
क्रियासे विशिष्ट है; इसलिए वह अङ्कस्न, असमस्त (अपूर्ण) ही है। 
किस कारणसे वह अक्कत्न है! इसपर कहा जाता है--प्राणन क्रिया 
करता हुआ ही वह प्राण ( प्राण नामवाला ) होता है। प्राणन क्रिया करनेसे ही 
श्राणः प्राणिति’, यह कहा जाता है। अन्य क्रिया करता हुआ प्राण ही 
नहीं कहा जाता, जैसे लावक ( काटनेवाला ) और पाचक ( पकानेवाला ) । 
इसलिए अन्यक्रियाविशिष्टका अनुपसंहार होनेसे वह अछृत्न ही है। 
बैसे ही बोलता हुआ याने वदनक्रिया करता हुआ वह वाक्‌ कहा जाता है, 
देखता है, इसलिए वह चक्षु है अर्थात्‌ द्रष्टा दै । श्रण्वन्‌ ( सुनता है ), इसलिए 
रत्र है । प्राणन करता हुआ ही प्राण और बोलता हुआ वाक्‌ इन दोनों हेतुओंसे 
क्रिया-शक्तिका उद्धव दिखलाया गया है । 

देखनेसे चक्षु और सुननेसे श्रोत्र--इन दोनोंसे विज्ञानशक्तिका उद्धव दिखलाया 
जाता है, क्‍योंकि विज्ञानशक्ति नामरूपको ही विषय करती है । श्रोत्र 
और चक्षु विज्ञानके साधन हैं, विज्ञान नामरूपका साधन है; क्योंकि नामरूपसे भिन्न 
कोई ज्ञेय पदार्थ ही नहीं है। उन नामरूपोंके ज्ञानमें चक्ष और श्रोत्र करण हैं । 
नामरूपसे साध्य जो क्रिया है वह प्राणमें रहती है। प्राणमें रहनेवाली उस क्रियाकी 
अभिव्यक्तिमें बाकू करण है। वैसे ही पाणि, पाद, पायु और उपस्थ भी करण हें, 


क्योंकि उन सबके उपलक्षणके लिए वाक्‌ है। समस्त व्याकृत इतना ही है, क्योंकि | 2. 
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देहको व्याप्त करके आत्मा स्थित है, क्योंकि उस देहमें प्राणनादि क्रिया 
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न्च ु 
न स वेदाकृत्स्नो द्येपो$त एकैकेन मवत्यात्मेत्येवो- 
पासीतात्र द्येते सर्व एकं भवन्ति । तदेतत्पदनीयमस्य सर्वस्य यदयमा- 


oA 


नाम, रूप और कर्म- ये तीन हैं, इस प्रकार आगे कहा जायगा । मनन करनेसे 

कहलाता है, ज्ञानशक्तिके विकासोंका साधारण करण i है; परन्तु 
द वो मननका कती होनेसे मन कहा जाला हे ¡ ये प्राण आदि 
न आस्माके कर्मनाम है कर्मेजन्य नाम- हैं, वस्तुमात्रको ये विषय 
) करते हैं; इसढिए ये इरन आत्मवस्तुके द्योतक नहीं का | 
इस प्रकार यह आत्मा प्राणनादिक्रियासे तत-तत्‌ क्रियाजनित प्राणनादि नामरूप से 
च्याकृत होता हुआ--धोत्यमान ( प्रकाश्यमान ) होता हुआ--मी झ्स्न 


, ग द्द | ` 
जे क इस प्राणनादिक्रियासमुदायसे एक-एककी--आण अथवा 
चक्ष इस प्रकार विशिष्टकी--अन्यविशिष्टक्रियात्मकका उपसंहार न करके 
मनसे 'यह आत्मा है” ऐसी उपासना करता है- चिन्तन करता है, वह ब्रह्मको 
नहीं जानता है । किस हेतुसे £ इस हेतुसे कि यह आत्मा इस प्राणनादिक्रिया- 
समुदायसे अतन दै--असमस्त है- अपूर्ण है, इसलिए इतरविशिष्ट धर्मोका 
उपसंहार न करनेसे एक-एक विशेषणसे यह विभक्त ही है । _जबतक यह 
इस प्रकार जानता दै-- में देखता हूँ में सुनता हूँ, में स्पश करता हँ इस प्रकार 
स्वभावप्रवृत्तिविशिष्ट आत्माको जानता है--तबतक भळी आति इस 
आत्माको नहीं जानता । फिर किस प्रकार देखता हुआ जानता है! यह 
कहते हैं--“आसेत्ेव | प्राणनादि जितने विशेषण कहे गये हैं, उन सबको 
प्राप्त होता है, इसलिए यह आत्मा कहा जाता है। वह उस प्रकार 
करत विशेषोंका उपसंहार करता हुआ इत्स्न होता है, क्योंकि वस्तुमात्ररूपसे 
प्राणादि उपाधिविशेषोंकी क्रियासे उत्पन्न हुए विशेषणोंको यह व्याप्त कर देता है । 
और चैसा आगे कहेंगे- ध्यान करते हुएकी तरह है, चेष्टा करते हुएकी तरह है! । 

इसलिए “आत्मा! इसी प्रकार उपासना करे, क्योंकि इस प्रकार 
वह अपने. वस्तुरूपसे गृह्यमाण होता हुआ क्र हो जाता है । किस हेतुसे 
कृत्छ हो जाता है!. इस प्रकार शङ्का करके कहते हैं--सूर्यमें जलूसूये- 
प्रतिबिम्रमेदोंकी तरह इस निरुपाधिक _ आत्मामें प्राणादि उपाधियोंते 
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किये हुए प्राणादिकर्मजनित आदि पूर्वोक्त विशेष एक हो 
को प्रात हो जाते हैत : eo 
‘आत्मेत्येवोपासीत! यह अपूर्व विधि नहीं है, क्योंकि पक्षमें 
प्राप्त है । 'जो साक्षात्‌ प्रत्यक्ष ब्रह्म दै, “वहीं ब्रह्म विज्ञानमय है? इत्यादि 
आस्माक्रा प्रतिपादन करनेवाढी श्रुतियोंसे आत्मविषयक ज्ञान उतपनन हुआ है | वहां 
आसस्वरूपके ज्ञानसे ही आत्मविषयक अनात्माभिमानबुद्धि--कारकक्रिया- 
फलाध्यारोपरूप अविद्या--निवृत्त हो गई है। उसके निवृत्त होनेपर कामादि 
दोषोंकी अनुपपत्तिसे अनात्मचिन्ताकी प्राप्ति ही नही है । परिशेषात्‌ आत्मचिन्ता ही 
प्राप्त हे, इसलिए प्राप्त होनेसे इस पक्षमें उपासनाका विधान नहीं करना चाहिए । 
आत्मोपासनाकी प्राप्ति पाक्षिकी है अथवा नित्य है, यह रहने दो, 
अपूर्वविधि तो हो सकती है, क्योंकि ज्ञान और उपासना एक ही हैं, इसलिए 
अप्राप्त है । “न स वेद? इस प्रकार ज्ञानका आरम्म करके “आत्मेत्येवोपासीत” यह 
कहा गया है; इसलिए वेदशब्द और उपासनशब्द एक ही अर्थेके वाचक हें, 
यह ज्ञात होता है । 
स्वरूपका कथन करनेमें पुरुषकी प्रवृत्ति नहीं होती है; इसढिए य॑ 
अपूर्वविधि ही है। कर्मविधिके समान होनेसे मी यह अपूर्वविधि ही 
है--जैसे “यजेत”, “जुहुयात्‌? इत्यादि कर्मविधियाँ हैं, वैसे ही “आत्मेत्येवोपासीत', 
आत्मा वा अरे द्रष्ट्यः! इत्यादि आत्मोपासनविधिया हैं, उनसे कुछ भी विशेष 


० 


जीत तल 5 
NANA ANS AANA AAAS 


जाते हें--अभिन्नता- 


ener 


१ अविद्याके निवृत्त होनेपर भी रागद्वेषादिका सम्भव दोनेसे विधिकी प्रवृत्ति 
हो सकती है, क्योंकि 'पश्चादिभिथ्याविशेषात्‌? इस न्यायसे विद्वान्‌ और अविद्वानके व्यवहारमं 
कोई बिशेष नहीं है। विद्वानमें राग-द्वेपादिकी अनुपृत्तिमात्र है। श्रौत ज्ञानसे पहले 
भी सव चित्तवृत्तियाँ जन्मसे ही आत्मचेतन्यकी व्यज्षक हैं; इसलिए आत्मज्ञान पहले 
ही प्राप्त हे । श्रौत ज्ञान होनेपर तो अनात्मा है ही नहीं, ऐसी अतीति होनेसे आत्मज्ञानकी 
नित्य ही आप्ति है । 

२ स्वभावसे ही सव पुरुषोंकी सब इन्द्रिय बिषयप्रबण होती हैं; इसलिए वे आत्मज्ञानकी 
वार्ताको सहन भी नहीं करती हैं, अतः अत्यन्त अप्राप्त होनेसे आत्मज्ञानमें अपूर्व- 
बिधि है, यह भाव है। यद्यपि साधनचतुष्टयसम्पक्ष अधिकारीको शाब्द ज्ञान शब्दसे ही 
सिद्ध है, तथापि यहांपर गाउ्द ज्ञान विधेय नहीं है, किंन्तु उपासना विधेय है । उपासना 
मानस कमै है, वह जानकी आइत्तिङ्प है; इसलिए उसको ज्ञान भी कहते हैं। उपासना- 
रूप ज्ञान अप्राप्त है, इसलिए उसकी विधि हो सकती है । ; 
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प्रतीत नहीं होता । विज्ञान मानसक्रियारूप क्रा हे जले 'जिस देवताके 
लिए हविस आहण किया हो उसीका मनसे पी न घ्यात हे 
इत्यादिसे मानस क्रियाका विधान किया जाता है। वैसे ही “आस्मेत्येवोपासीत', 
“मन्तव्यो निदिघ्यासितन्यः' इत्यादिसे ज्ञानरूप क्रियाका ही विधान है । इसलिए 
हमने कहा कि वेद और उपासन शब्दका एक अर्थ है। तथा भावनाके अशत्रयकी 
उपपत्ति होनेसे मी जान और उपासना एक है--जैसे 'यजेत' ( याग करे ) इस 
भावनामें क्या £ किससे £ किस प्रकार ¦ ऐसी माव्यादिकी आकांक्षाको दूर 
करनेके लिए तीन अंश प्रतीत होते हैं, वैसे ही “उपासीत! इस भावनाके 
विधानमें मी किसकी उपासना करें £ किस साधनसे उपासना करे! और किस 
प्रकार उपासना करे ! ऐसी आकांक्षा होनेपर आत्माकी उपासना करें, मनसे करे, 
त्याग, ब्रह्मचर्य, शम, दम, उपरम, तितिक्षा आदि इतिकतञ्यतासे संयुक्त होकर 
करे इत्यादि तीन अंशोंका शाखसे ही समर्थन किया जाता है! 

जैसे सारे ही दरशपूणमास आदि प्रकरणका दरशपूर्णणासादिविधिके उद्देश्यसे 
उपयोग है, वैसे ही औपनिषद आत्मोपासनप्रकरणका आत्मोपासनविधिके उद्देश्यचसे 
ही उपयोग दै । 'नेति नेति? इत्यादि वाक्योंका उपास्य आत्माके स्वरूप- 
विशेषके समर्पणसे उपयोग है और फर मोक्ष अथवा अविद्याकी निइच्ति है । 

दूसरे आचार्य कहते हैं-“>उपासनासे आत्मविषयक विशिष्ट ज्ञानान्तरकी 
भावना करे, उससे आंत्मा ज्ञात होता है और उसीसे अविद्याकी निवृत्ति 
होती है । वेदवाक्यसे उत्पन्न हुआ जो आत्मविषयक ज्ञान है, उससे न तो आत्मा 
ज्ञात होता है और न अविद्याकी निवृत्ति होती है । इस अर्थके पोषक वचन मी 
हैं---'जान कर प्रज्ञा ( ब्रह्माकारवृत्ति ) करे', 'दशन करना चाहिए, श्रवण 
करना चाहिए, मेनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए”, 'उसका अन्वेषण 
करना चाहिए, उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए! इत्यादि । परन्तु उनका यह 
कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि कोई दूसरा अर्थ है नहीँ । “आत्मेत्येवोपासीत' 
यह अपूर्वविधि नहीं है, क्योंकि वाक्यजन्य ज्ञानसे अनात्माका प्रतिषेध करके 
आसस्वरूपके कथनसे अतिरिक्त कोडे मानस अथवा बाह्य कव्य ( करने योग्य ) 
अथोन्तर है नहीं । 


SS का कपमा खल <«सन++ 3.५ बर 0210 
७४४७४ eee sess. 
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१ निषिद्ध काम्य .कर्मोका वजन । २ नित्य और नैमित्तिक कर्मोका त्याग । ३ शान्तो 
दान्त? इत्यादि । 
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विधिको वहांपर सफलता हुआ करती है जहांपर विधिवाक्यके 
श्रवणमात्रसे उत्पन्न हुए ज्ञानके द्वारा पुरुषकी दूसरी प्रबृत्ति देखी जाती दै । जैसे-- 
'दशपूर्णमासाभ्या स्वगकामो यजेतः इत्यादिमें । दरशपूर्णमासविधि- 
वाक्यसे उत्पन्न हुआ ज्ञान ही दर्शपूर्णमासका अनुष्ठान नहीं है, वह तो 
अधिकारादिकी अपेक्षाके अनन्तर हुआ करता है। 'नेति नेति? इत्यादि 
आत्मप्रतिपादक वाक्य द्वारा उत्पन्न हुए ज्ञानसे अतिरिक्त दशपूर्णमासादिकी 
तरह किसी पुरुषव्यापारका सम्भव नहीं है; क्योंकि उस वाक्यसे उत्पन्न हुआ 
ज्ञान सत्र व्यापारोंकी निद्ृत्तिका हेतु है; कारण कि उदासीन ज्ञान 
प्रवृत्तिजनक नहीं हुआ करता और 'एकमेवाद्वितीयम्‌, "तत्त्वमसि? इत्यादि 
वाक्य अब्रह्मता और अनात्मताके ज्ञानके निवतक हैं, उनकी निवृत्ति 
होनेपर प्रवृत्ति नहीं हो सकती है; क्योंकि विरोध है । वाक्यजनित 
ज्ञानमात्रसे अन्र्ता और अनात्मताके ज्ञानकी निवृत्ति नहीं होती, यह 
नहीं कहना चाहिए, क्योंकि 'तत्त्वमसि' इत्यादि वाक्य आत्माके स्वरूपका निरूपण 
करनेवाले हैं । [ 

द्रष्टयविधिके विषयविशेषके समर्पक ये वाक्य हैं, यह नहीँ कहना 
चाहिए, क्योंकि अर्थान्तर है नहीं, यह उत्तर कह चुके हैं। आसवस्तुके 
स्वरूपके समर्पक 'तत्वमसि’ आदि वाक्योसे ही श्रवणकारमें आत्माका 
दर्शन हो चुका है; इसलिए द्रष्टव्यविधिका अनन्तर करने योग्य अनुष्ठान नहीं हे, 
यह उत्तर कह चुके हैं । विधिके बिना आत्मस्वरूपके कथनमात्रसे आत्मज्ञानें 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि आत्मप्रतिपादक वाक्योंकि 
श्रवणसे आत्मविज्ञान उत्पन्न हो चुका है, अब उस कृतका ( कियेका ) क्या 
करना हे £ आलाके श्रवणमें भी प्रवृत्ति होगी, यह नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि अनवस्थाका प्रसङ्ग है । जैसे आत्मप्रतिपादक वाक्योंकि अभेश्रवणमें विधिके 
मिना बृत्त नहीं होता है, वैसे ही विधिवाक्याथैके वणमे हर विधिके बिना 
प्रदत्त नहीं होगा, इसलिए अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, वेसे ही उसके 
अर्थशबणमे मी अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, इस प्रकार अनवस्थाका भर्ग है । 
श्रवणविज्ञानमात्रसे वाक्यजनित आल्मज्ञानकी स्मृतिकी सन्तति (धारा ) 
अर्थान्तर है, वही विधेय है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि स्प्रतिसन्तति 


अभेसे ही. प्राप्त है । जिस कालमें आत्मम्रतिपादक बाक्यके अवणसे आत्म- 5 
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उसी काळमें उत्पन होता हुआ वह आत्म- 
करता हुआ ही उसन्न होता है । 

आालाविषयक् मिथ्या शानकी निदृत्ति होनेपर मिथ्या ज्ञानसे उन्न 
होनेवाली स्वाभाविक अनात्मवस्तुमेदंविषयक स्मरति नहीं होती हैं । अनर्थताका 
ज्ञान होनेसे मी । क्योंकि आत्माका ज्ञान होनेपर अनात्मपदार्थ अनर्थरूप 
प्रतीत होते हैं, कारण कि अनास वस्तुमें अनित्यत्व, दुःख, अशुद्धि आदि बहुत-से 
दोष हैं, आत्मवस्तुर्म वे हैं नहीं, इसलिए आसाका ज्ञान होते ही अनालज्ञान- 
स्मृतियोंके अभावकी प्राप्ति है। परिशेषसे आत्मैकत्वज्ञानकी स्मृतिसन्तति 
अर्तः ही प्राप्त है; इसलिए उसकी विधि नहीं हो सकती । और आल्स्तृति 
शोक, मोह, भय, आयास आदि दुःखप्रद दोषोंकी निवर्तक है, क्योंकि शोक- 
मोहादि दोष विपरीत ज्ञानसे उत्पन्न हुआ करते हें । तथा च (तत्र को मोहः? 
इत्यादि श्रुतियाँ इसी अथेको कहती हैं। 

निरोध अथीन्तर है । वेदवाक्यजनित आलज्ञानसे चित्तवृत्तियोंका निरोध 
अर्थान्तर है और अन्य दरशनोंमें निरोधकी कर्तव्यता अवगत है; इसलिए चित्त- 
वृत्तियोके निरोधकी विधि है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि निरोध मोक्षका 
साधन है; इस प्रकार वेदान्तोंमें ब्रह्मात्मविज्ञानसे अन्य पुरुषार्थका साधन कोई 
अवगत नहीं है, क्योंकि “उसने आत्माको ही जाना था', “उसीसे वह स्वरूप 
हो गया', श्रह्मवित्‌ परको प्राप्त होता है”, 'जो उस परम ब्रह्मको जानता है, वह 
ब्रह्म ही है”, 'जो इस प्रकार जानता है, वह अभय हो जाता है” इत्यादि सैकड़ो 
श्रुतियौ हैं। 

निरोधका अन्य कोई साधन नहीं है अर्थात्‌ आत्मज्ञान और उसकी 
स्मृतिके संतानके सिवा चित्तवृत्तिके निरोधका दूसरा साधन नहीं है, यह निरोधका 
अङ्गीकार करके कहा गया है, क्योंकि बक्ज्ञानसे अतिरिक्त अन्य कोई 
मोक्षका साधन है ही नहीं । और आकांक्षाके अभावसे भावनाका अभाव है--जो 
यह कहा गया है कि जैसे 'यजेत” इत्यादिमें किम्‌ £ केन ! कथम्‌? इस प्रकार 
भावनाकी आकांक्षाके होनेपर फल, साधन, इतिकर्तव्यताओंसे अकांक्षाकी निवृत्तिकी 
जाती है; वैसे ही आसञ्चानकी विधिमें मी हो सकता है, वह समीचीन नहीं 
है, क्‍योंकि एकमेवाद्वितीयस्‌, 'तस्वमसि? इत्यादि वाक्योकि अर्थज्ञानकारुमे 
दी सब आकांक्षाओकी निवृत्ति हो जाती है । पुरुष वाक्यार्थज्ञानमें विधिसे प्रेरित 
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बिषयक ज्ञान उत्पन होता है, 
विषयक मिथ्या ज्ञानको निवृत्त 
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होकर प्रवृत्त होता है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि विध्यन्तरकी प्रयुक्तिमें 


अनवस्था दोष कह चुके हैं और "एकमेवाद्वितीयं बरह्म! इत्यादि वाक्योमि 
विधिवाचक पद भी नहीं हैं | - आत्मस्वरूपके कथनसे ही उनकी समाप्ति 
होती है। वस्तुस्वरूपके कथनमात्रसे वेदवाक्यांको अप्रमाणता होगी। 
जैसे 'सो5रोदीयदरोदीत्तद्ुद्रस्य रुदत्वम? (वह रोया था, जो वह रोया था 
वही रुद्रका रुद्रत्व है ) इत्यादिमें वस्तुस्वरूपके कथनमात्रसे जैसे अपमाणता 
है; वेसे ही आत्मार्थ वाकयोंकी मी अप्रमाणता होगी, यह नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि विशेष है । | 
वस्तुका कथन अथवा क्रियाका कथन वाक्यके प्रामाण्य और सम्रामाण्यका 
कारण नहीं है; किन्तु निश्चित फलवाले ज्ञानको उतपन्न करना उसका कारण है; 
अतः वह जिसमें है, वह वाक्य प्रमाण है और जिसमें नही है, वह अप्रमाण है। किंच, 
इम आपसे पूछते हैं-आरमस्वरूपका अन्वार्यान करनेवाले वाक्योंसे फरवाला 
निश्चित विज्ञान उतपन्न होता है या नहीं £ यदि उसन्न होता है, तो अप्रामाण्य 
कैसा ? किंवा अविद्या, शोक, मोह, भय आदि संसारबीज दोषकी निवृत्ति 
ज्ञानका फल है, यह तुम देखते नहीं हो ! क्या नहीं सुनते हो 'एकत्वदर्शीको 
मोह और शोक नहीं होते हैं? “मैं मन्त्रवित्‌ ही हूँ, आत्मवितु नहीं हूँ, इसलिए हे 
भगवन्‌ ! भें शोक करता हूँ, आप मुझे शोकके पार कर देवे' इत्यादि सैकड़ों 
उपनिषद्वाक्यांको ! क्या "सोऽरोदीत्‌? इत्यादिमें ऐसा फवारा निश्चित 
ज्ञान है? यदि नहीं है, तो उनकी अप्रमाणता होगी । उनकी अप्रमाणता 
दोनेसे फलवत्‌ निश्चित ज्ञानें उत्पादक वेदान्तवाक्योंकी अप्रमाणता कैसे 
हो सकती है £ यदि वेदान्तवाक्यांकी अप्रमाणता होगी, तो दशैपूर्णमासादि- 
वाक्योंमें मी विश्वास कैसे होगा ! 
यदि कहो कि दर्शपूर्णमासादिवाक्य पुरुषकी प्रवृत्तिके ज्ञानके उत्पादक हैं, 
इसलिए वे प्रमाण हैं, आत्मविज्ञानवाक्योंमें वह है नहीं; तो यह कहना यद्यपि सत्य 
है, तथापि दोष नहीं है; क्योकि प्रामाण्यके कारणकी उपपति है । प्रामाण्यका कारण 
जो पहले कह आये हैं, वही है, अन्य नहीं है । आत्मप्रतिपादक वाक्योमे जो सर्वे- 
प्रवृत्तिवीजनिरोधक ज्ञानकी उत्पादकता दै, वह भार है, अप्रामाण्यका कारण नहीं 
है। जो यह कहा गया है कि 'विज्ञाय पां कुर्वीत! इत्यादि वाक्योंमें वाक्याथे- 


ज्ञानसे अतिरिक्त उपासनाथत्व है, वह सत्य है; किन्तु अपूर्वविध्यर्थत्त नहीं दै, | र 
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षे प्राप्त दोनेंसे नियमविधि दी है 


र बृहदारण्यकवातिकसा [ १ अध्याय 
०० 


सि उपासनाकी पक्ष प्रकार फिर उपासनाकी पक्ष- 
प्रापि है, क्योंकि यह कह चुके हैं कि परिशेषसे आत्मज्ञानकी स्शृतिसंतति 
नित्यप्ास है, ठीक है, शरीरारम्मक मारब्ध कर्मी अवश्य फलप्रद होता 
2 प्राप्ति होनेपर भी वाणी, मन और शरीरकी 
है; इसलिए सम्यक्‌ ज्ञानकी प्र अं 
प्रवृत्ति अवश्यम्माविनी दै; त छोड़े हुए बाणकी मृत्तिक तरह कब्घदृचि 
करता है । 
द रर संग साका दुबैछता प्राप्त है । इस हेतुसे त्याग, वैराग्य 
आदि साधनोंके अवढम्बनसे आमबिज्ञानस्म्रतिसंतति करनी चाहिए, यह 
नियमविधि हो सकती है, अपूर्वविधि नहीं; क्योंकि प्राप्त है, यह कह जुके 
हैं; इसलिए 'विज्ञाय मज्ञा कुर्वीतः इत्यादि वाक्य री अर्थका असम्भव 
होनेसे प्राप्त विज्ञानस्थतिसंतानकी नियमविधिके निमित्त हैं । 
` शङ्का--इतिशब्दके प्रयोगसे यह अनात्माकी उपासना है, जैसे 'प्रियमित्ये- 
तदुपासीत' हत्यादियें । अर्थात्‌ जैसे उक्त वाक्यमें प्रियादि गुणकी उपासना नहीं है, 
किन्तु प्रियादि गुणवाछा माण उपास्य है, वैसे ही यहां मी इतिपरक आत्मशब्दका 
प्रयोग होनेसे आत्मगुणवाली अनात्मवस्तु उपास्य है, यह प्रतीत होता हे और 
आत्मोपास्यत्व वाक्‍यसे यह विलक्षण मी है, क्योंकि आगे कहेंगे--“आत्मायमेव 
लोकमुपासीत” ( आत्मछोककी ही उपासना करे ) उस वाक्यमें “आत्मानमेव' इस 
द्वितीयाके श्रवणसे आत्मा ही उपास्यत्वेन अमिप्रत है । 'आत्मेत्येवोपासीत' इस 
वाक्यमें तो द्वितीया नहीं सुनी जाती है और आत्मशब्दके आगे इति? शब्द 
है) इसलिए आत्मा उपास्य नहीं है, किन्तु आत्मगुणवाळा कोई अन्य 
उपास्य है; यह्‌ प्रतीत होता है । 
समाधान- नहीं, वाक्यशेषमँ आत्मा उपास्य है, यह प्रतीत होता दै, इसी 
वाक्यके शेषमें आत्मा ही उपास्यत्वेन प्रतीत होता है--'वह यह इस सबका 
पद्नीय (प्राप्त करने योग्य) है? 'जो यह अन्तरतर आत्मा है! 'जिसको आत्माने आत्म 
ही जाना! इत्यादि । प्रविष्टके दरीनका प्रतिषेध है, इसलिए वह उपास्य नहीं है 
अर्थात्‌ जिस आमाका प्रवेश कहा गया है, उसीके दर्शनका 'तं न पश्यन्ति” इससे 
निषेध किया जाता है; क्योंकि प्रकृतका उपादान है; इसलिए आत्मा उपास्य नहीं 
है, यह कहना ठीक नहीं है; क्योंकि अक्कतखख दोष है। दर्शनका निषेध 


i ह रुज दोषके अभिम्रायसे है, आस्माकी उपासनाके निषेधके लिए नहीं है! 
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त्मानेन तत्सव वेद । यथा ह वै पदेनातुविन्देदेवं कीर्ति ४ कोक 
विन्दते य एवं वेद ॥ ७॥ 
उपासनामें अभिप्राय न होता, तो प्राणनादि एक-एक . क्रियासे विशिष्ट 
आत्माका “अकूत हलेषोऽत एकेकेन भवति’ ( यह एक-एकसे अक्कस्ष होता है ) 
यह अङ्कत्ख्त्वका प्रतिपादक वचन अनथेक होता; इसलिए अनेक एकोंसे विशिष्ट 
आत्माके कृत्ख होनेसे वह उपासना करनेके योग्य ही है, यह सिद्ध हुआ । 

श्रुतिमें आत्मशब्दका जो इतिपरक प्रयोग किया गया है वह तो आत्म- 
तत्त्व वास्तवमें आत्मशब्द और आसञ्ञानका अविषय है, यह बोधन करनेके 
लिए है; अन्यथा “आत्मानमुपासीत' ऐसा ही कहते और इस दशामें अथतः आत्मामें 
आत्मशब्द और आमपत्ययकी अनुज्ञा होती; जो अनिष्ट है; क्योंकि 
“नेति नेति? इत्यादि श्रृतियाँ विद्यमान हैं । जो 'आसानमेव छोकमुपासीत”ः यह 
वाक्यान्तर है, वह तो अनात्माकी उपासनाके प्रसक्षकी निइत्तिके लिए है। 

अज्ञातत्व समान होनेसे आत्मा और अनात्मा दोनों ही ज्ञातब्य हैं, 
फिर “आत्मेत्येवोपासीत” इस वाक्यसे आसमाके ही उपासनमें क्यों यल किया 
जाता है ? दूसरेके उपासनमें क्यों नहीं किया जाता ! इसपर कहा जाता है-- 
बह यह प्रकृत आत्मा पदनीय--गमनीय ( प्राप्त करने योग्य )- दै, अन्य नहीं । 

“अस्य सर्वस्य! यह निधीरणा्ैक षष्ठी है, इससे “इस सबमें” ऐसा अथे 
हुआ जो यह आतमा अर्थात्‌ जो यह आसतत, यह अर्थ है। क्या 
इससे ( आत्मतत्त्वे ) अन्य ज्ञातव्य ही नहीं है ¦ नहीं, ज्ञातव्य तो 
है? किन्तु उसके ज्ञातव्य होनेपर मी आसन्ञानसे भिन्न ज्ञानान्तरकी 
उसके ज्ञानके लिए अपेक्षा नहीं दै, क्‍योंकि ज्ञात हुए इस आसासे 
अनास्मजातको--अन्य सब अनास-पदारथोको--जान लेता दै । अन्यके ज्ञानसे 
अन्यका ज्ञान नहीँ होता, इस शङ्काका परिहार दुन्दुभ्यादि अन्थसे करेंगे । 
किस प्रकार फिर यह आत्मा पदनीय है! कहा जाता है जैसे छोकमें खोये 
हुए गऊ आदि पञ्जुको पानेकी इच्छावाला पदसे ( गऊ आदिके खुरसे चिह्नित 
देशको 'पद' कहते हैं, उस पदे ) अन्वेषण करता हुआ पा लेता है, वैसे ही 
आत्माका ला होनेपर सबका लाम होता दै, यह अथे है । आतके ज्ञात होने- 
पर अन्य सबका ज्ञान हो जाता है, इस मकारके ज्ञानके प्रकरणें अपरत 
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[ १ अध्याय 
वि न मल मा ल्य्न्ज्स्स्प्स्स्प्स्स्य्य्स्््स्स्त्स्स््स्ल्स्स्व्स्न्य 
ददं तप्विस्पष्टमासीदव्याकृतामिधम्‌ । 

इत्येतस्मिञ्च्छौतवाक्ये पदार्थस्तावदीयते ॥ १३१ ॥ पक. 

( जितका प्रकरण नहीँ) ळाभ क्यों कहा जाता हनन बा हाम क्यों कहा जाता है! यदि ऐसा कहो ऐसा कही तो, 
यह कथन ठीक नहीं है, क्योकि यहांपर ज्ञान और ढाम- इन दोनोंका 
एक ही अभ विवक्षित है; क्योकि अज्ञान ही आत्माका अलाभ है । इस 
परिस्थितिमे ज्ञान ही आत्माका लाम हुआ और वह अनात्मछाभकी तरह 
अप्रारूप नहीं दै; क्योंकि यहांपर छड्या और रव्यव्यमें भेद नहीं है । 

जहाँ आत्माको अनात्मा लब्धब्य होता है, वहाँ आत्मा लब्धा और 
अनात्मा लब्धव्य होता दै और उस अनास्माके अप्रा्त तथा उत्पाद्यादि क्रियासे 
व्यवहित होनेके कारण कारकविशेषके उपादानसे क्रियाविशेषको उत्पन्न करके वह 
प्राप्त किया जाता है । वह तो स्वममेंपुत्रादिके लाभकी तरह अग्राप्तप्राप्तिहप तथा 
अनित्य है, क्योंकि मिथ्याज्ञानसे उत्पन्न हुए काम और क्रियासे वह उत्पन्न होता 
है।यह आत्मा तो उससे विपरीत है। आमा होनेसे ही उत्पाद्यादि क्रियासे 
व्यवहित नहीं है । यद्यपि वह नित्य लब्धस्वरूप है, तथापि उसमें अविद्यामात्र 
व्यवधान है । जैसे शुक्तिके गृद्यमाण होनेपर मी विपरीत रजतामाससे जो उसका 
अग्रहण होता है, उसमें विपरीतज्ञान ही व्यवधान है; इसलिए उसका ज्ञानमात्र ही 
अहण है, क्योंकि ज्ञान विपरीतज्ञानरूप व्यवधानका नाश कर देता है। 
इसी प्रकार यहाँ भी आत्माके अळाममें अविद्यामात्र व्यवधान है; इसलिए 
विद्यासे उसकी निवृत्ति ही लाभ है, अन्य ढाम कदापि युक्त नहीं है । 

अतः आत्मछाभमें ज्ञानसे भिन्न साधनकी अनर्थकता कहेंगे। इससे 
निःशङ्क होकर ज्ञान और छाभकी पकार्थताकी विवक्षासे ज्ञानके प्रकरणमें 
“अनुविन्देत्‌? यह कहा गया है; क्योंकि 'विदि’ धातुका अर्थ लाम है । इस गुणके 
विज्ञानका फळ कहते हैं--जिस प्रकार यह आमा नामरूपमें प्रवेश करनेसे आत्मा 
इत्यादि नामरूपोसे स्यातिको प्राप्त हुआ और प्राणादि संहतिरूप छोकको प्राप्त 
हुआ, उस प्रकार जो जानता है वह झुझुक्षुओंसे अपेक्षित कीर्ति ( एकताका 
ज्ञान ) तथा शोक ( मुक्ति ) को प्राप्त होता है, यह मुख्य ही फळ है ॥ ७॥ 

'तद्वेदम' इत्यादि. 'तद्धेदम्‌? इस श्रतिसे वह यह अविस्पष्ट अव्याकृत 


या, यह कहा गया है, अत; इसी श्रौत (७ हे 
जाते हैं॥ १३१ ॥ इसी श्रोत वाक्यमै कथित पहले पदोके अथ क 


2, 
ITO: 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


भाषानुवादसहित ९०३ 


ER] 


नामरूपादिविकृतं पराब्यानेन भासितम्‌ । 
इदंशब्देन निखिल जगदेतदुदीर्यते ॥ १३६ ॥ 
सामानाधिकरण्येन तदिदम्पदयोः श्रुतम्‌ । 
कार्यकारणयोरक्य व्याकृताव्याकृतात्मनोः॥ १३७ ॥ 

'अज्ञाता०' इत्यादि । अज्ञात आसरूपसे लीन होकर जो जगत्‌ ब्रह्मस्वरूप 
हो गया है, वह जगत्‌ इस भ्रुतिके परोक्षाथैवाचक “तत्‌? शब्दसे कहा 
गया है ॥ १३२॥ 

'अव्याकृतस्य' इत्यादि । अव्याकृत जगतका भूत कालके साथ सम्बन्ध 
जिज्ञासुके प्रति परोक्ष है; इससे उसके लिए ततः शब्दका प्रयोग करना 
उचित ही है ॥ १३३ ॥ 

(ऐतिद्यार्थ इत्यादि । 'तत्‌, ह और इदस्‌?, यहाँ 'इ? शब्द इतिहासका 
वाचक है । इतिहाससे कहा हुआ पदाथ सुखसे समझा जा सकता है, 
[ तर्केसे नहीं, क्योंकि ] परमाणुके अनुमानकी तरह तर्कसे कहनेमें बुद्धिको केश 
होता है ॥ १३४ ॥ 

“अचिन्त्याः? इत्यादि । अचिन्य जो पदार्थ हैं, उनमें तर्कका प्रयोग 
नहीं करना चाहिए, क्योंकि अप्रतिष्ठित तर्कसे ( पुरुषबुद्धि द्वारा उत्पन्न तकेसे ) 
गम्भीर अथेका निश्चय नहीं हो सकता ॥ १३५ ॥ | 

'नाम०? इत्यादि । “तदू , ह, इदम्‌? इस (इदं! शब्दसे उस सम्पूर्ण जगत्‌का 
कथन है, जो नाम और रूप आदिसे विकृत हुआ है तथा पराड्मानसे लौकिक 
प्रमाणसे ) जिसकी प्रतीति होती है ॥ १३६ ॥ र 

“सामानाधिकरण्येन' इत्यादि । 'तत! और 'इंदस!- इन दोगों परदोंका _ 
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९०४ बृहँदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


स्ट्ट्स्स्स्क्व्व्व्क्व्क्क्क्व्व््व्क्क्क्क्व्व्व्व्व्व्व्क्क्क्व्व्व्व्व्स्व्व्य्स 


एकस्य जगतोञवस्थे व्याकृताव्याकृतात्मिके । 
अबस्थयोविंमेदेऽपि तद्वमी नहि भिद्यते ॥ १३२८ ॥ 
बाल्ययौवनमेदेडपि देवदत्तो न भिद्यते । 
ततो जगदमेदेन सामानाधिकरण्यघीः ॥ १३९ ॥ 
नामरूपाद्यमिव्यत्तेः प्राक्तनः काल उच्यते । 
तहींत्यनेन शब्देन, स कालो छोककल्पितः ॥ १४० ॥ 
यद्यप्यव्याकृते कालव्यक्तिनाऽस्ति तथाऽप्यमी.। 
लोकाः प्रलयकालत्वव्यवद्वारं म्रकुर्वते ॥ १४१ ॥ 
जगतोऽप्यनभिव्यक्तिरव्याङ्ृतगिरोच्यते | 
न जगत्प्रागवस्थायां व्यक्त गभस्थपुत्रवत्‌ ॥ १४२ ॥ 
आसीदिति च सत्तत्तमधिष्ठानतयोदितम्‌ । 
तथा च भावरूपत्वाज्जगद्माक़्ृतिमईति ॥ १४३ ॥ 
सामानाधिकरण्य ( एक विभक्ति ) सुना गया है। इसलिए कार्य (व्याकृत) 
और कारण (अव्याकृत)--इन दोनोंकी एकता सिद्ध होती है ॥ १३७॥ 
(एकस्य' इत्यादि । व्याकृत और अव्याकृत--ये दोनों अवस्थाएँ एक 
ही जगतकी हैं । यद्यपि इन अवस्थाओंका मेद है, तथापि उनका धर्मी जगत्‌ भिन्न 
नहीं होता ॥ १३८॥ 
'वाल्य्‌०' इत्यादि । [ क्योंकि ] बाह्य और यौवनका मेद होनेपर भी 
देवदत्तका भेद नहीं हुआ करता । इसलिए “तत्‌ और इदम--इन दो प्रथमान्त 


पर्दासे व्याकृत और अव्याकृत जगतका सामानाधिकरण्य ( अभेद ) ज्ञात हो 
सकता है ॥ १३९ ॥ 


'नाम०' इत्यादि श्रुतिमें उक्त 'तर्हि' इस शब्द द्वारा नाम-रूपकी अभि- 
व्यक्तिसे पूवे काळ कहा जाता है, वह काल लोगों द्वारा कल्पित है ॥ १४० ॥ 

'यद्यप्य्‌०' इत्यादि । यद्यपि अव्याङ्तमें काळकी व्यक्ति नहीं दै; तथापि 
लोग उसके लिए प्रझ्यकारका व्यवहार करते हैं ॥ १४१ ॥ 

'जगतो० इत्यादि । श्रुतिके 'अव्याक्कत' शब्दसे जगतूकी अनमिव्यक्ति 
( प्रकट न होना ) कही जाती है, क्योकि सृष्टिके पूर्व कामें गर्भस्थ पुत्रकी 
तरह जगत्‌ व्यक्त ( प्रकट ) नहीं था ॥ १४२ ॥ 

आसीदिति' इत्यादि । श्रुतिके आसीत्‌? इस शब्दसे अधिष्ठानकूप सत 
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चैतुर्थ आहेणं ] भांपालुवीद्सहित ९०५ 
अव्याकृत च वस्त्वेवमवतायाऽस्य वर्णिताः । 

पदार्था अथ वाक्याथों न्यायेनैव निरूप्यते ॥ १४४ ॥ 
नन्वव्याकृतवस्त्वत्र वाक्यार्थस्तस्य च त्वया । 

प्रमेयत्वं कारणत्वमित्याकाराबुभौ मतौ ॥ १४५ ॥ 
आस्तां कारणताऽऽकारः प्रमेयत्वं निरूपय । 

अज्ञात आत्मा मेयश्रेन्नाज्ञानस्यानिरूपणात्‌ ॥ १४६ ॥ 
ज्ञानाभावः किमज्ञानं किंवाऽनिर्वाच्यरूपश्चृत्‌ । 

आद्ये तवाऽपसिद्धान्तो द्वितीये तु न सम्भवः॥ १४७॥ 
अनिर्वाच्यं किमज्ञानं मीयतेऽथ न मीयते । 

आधे मानानिवत्ं स्यान्नेतरस्तदसिद्वितः ॥ १४८ ॥ 
अप्रमेयं तदज्ञानं भासते वा न भासते । 

भानं च कि स्वतःसिद्धमात्मचेतन्यतोऽथवा॥ १४९ ॥ 


तत्वका कथन है, इस परिस्थितिमें भावरूप होनेके कारण जगत्‌की अभिव्यक्ति हो 


सकती है ॥ १४३ ॥ 

“अव्याकृतम्‌? इत्यादि । इस प्रकार अव्याकृत वस्तुका अवतरण देकर इसके 
पदार्थोका वर्णन कर दिया । अब न्यायसे वाक्याथेका निरूपण करते हैं ॥१४४॥ 

“नन्व०' इत्यादि । इस औत वाक्यक़ा अथे अब्याकृत वस्तु है । तुमने 
उसके प्रमेयत्व और कारणत्व--ये दो आकार माने हैं ॥ १४५ ॥ 

“आस्ताम्‌? इत्यादि । भले ही अब्याङ्कतका कारणस्व आकार रहे। परन्तु उसके 
प्रमेय आकारका निरूपण करो । यदि तुम कहो कि अज्ञात आत्मा प्रमेय है, तो 
यह समीचीन नहीं है, क्योंकि अज्ञानका निरूपण ही नहीं हो सकता ॥ १४६ ॥ 

“ज्ञानाभावः? इत्यादि । [ क्योंकि उसमें मरन होगा कि] क्या ज्ञानामाव 


अज्ञान है ! अथवा अनिवैचनीयरूप अज्ञान है ! प्रथम पक्षमें तुम्हें अपसिद्धान्त 
है और द्वितीय पक्षका तो सम्भव ही नहीं है ॥ १४७ ॥ 


“अनिर्वाच्यम्‌! इत्यादि । क्या अनिर्वचनीय अज्ञान प्रमाणसे जाना जाता है 
अथवा नहीं : प्रमाणसे अज्ञान जाना जाता है, इस प्रथम पक्षसें प्रमाणसे 


अज्ञानकी निवृत्ति नहीं हो सकती । और प्रमाणसे नहीं जाना जाता, इस हसरे 


पक्षमें अज्ञानकी सिद्धि ही नहीं हो सकती ॥ १४८ ॥ 


“अप्रमेयम इत्यादि । किसी भी प्रमाणसे परमित न हुआ वह अज्ञात मासता ._ 
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९०६ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


जडस्य न स्वतो भानमात्माऽप्येतन्न भासयेत्‌ । 
तङ्गासनेऽस्य तत्सङ्गादसङ्गत्वं विहन्यते ॥ १५० ॥ 
विधूताहेषसम्बन्धम्‌ अनन्याचुभवात्मकस्‌ । 
कूटस्थसंविन्मात्रैकं ब्रह्मात्मेति मतं तव ॥ १५१ ॥ 
स्वतोऽवबुद्धं तद्यस्मान्निरविद्यमतः सदा । 
सङ्गतिर्निरविद्यस्य नाविद्याजनितेभलैः ॥ १५२ ॥ 
नाऽतोऽसङ्गेन भातं तदभातं तु न सिध्यति । 
नेष्फल्याच्च तदज्ञानं नेव करप्यं चिदात्मनि ॥ १५३ ॥ 
अतिरोभूतसंवित्कः सदाऽनस्तमयोदयः । 
निःसामान्यविशोषोऽयं तत्राऽज्ञानेन कि फलम्‌ ॥ १५४॥ 
अत्रोच्यते किमन्ञाने विचारासहतोच्यते । 

किंवा स्वानुभवाभाव आध्यः सिद्धान्त एव से ॥ १५५॥ 


हैया नहीं ! प्रथम पक्षमें अज्ञाना भान स्वतःसिद्ध है अथवा आत्म- 
चैतन्यसे ! ॥ १४९ ॥ 


“जड़स्य इत्यादि । अज्ञान जड़ है, अतः उसका स्वतःभान तो हो नहीं 
सकता और आमा मी उसको भासित नहीं कर सकता, क्योंकि अज्ञानका भासन 
करनेपर अज्ञानके सङ्गरे आत्माके असङ्गवकी हानि होगी ॥ १५० ॥ 

'विधूता०' इत्यादि । [ क्योंकि ] सब सम्बन्धोंसे रहित अद्वितीय अनुभवरूप 
कूटस्थ ज्ञानमात्र एक ब्रह्म ही आत्मा है, यह तुम्हारा मत है ॥ १५१ ॥ 

'स्वतो०? इत्यादि । वह ब्रह्म स्वयंप्रकाश है, इसलिए सदा ही निरविध 
( अविद्यासे रहित ) है । निरविद्य ब्रह्मा अविद्याजन्य मढोंसे कमी सम्बन्ध 

.हो नहीं सकता ॥ १५२ ॥ | 

“नाऽतो' इत्यादि । इसलिए असङ्ग त्रह्मसे अज्ञानका भान हो नहीं सकता, 
भान हुए बिना अज्ञानकी सिद्धि नहीं हो सकती और ब्रह्ममें अज्ञान निष्फळ 
मी है, इसलिए चिदास्मामे अज्ञानकी कल्पना कमी नहीं करनी चाहिए ॥१५३॥ 

अति० इत्यादि । आसस्वरूप ज्ञानका कमी तिरोभाव नहीं होता है, 
न कमी उसका उदय होता है, न अस्त होता है और न उसमें सामान्यविरोषभाव 
हदी दै अतः उस चिदात्मामें अज्ञानसे क्या फल होगा? | १५४ ॥ 

अत्रोच्यते' इत्यादि । इसका उत्तर कहा जाता दै- क्या अज्ञानमें 
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अविचारितसंसिद्धिमबिदयां ब्रूम आत्मनि । 
स्वभावव्यतिरेकाभ्यां ध्वान्तसिद्धेरसम्भवाद्‌ ॥ १५६ ॥ 

न चिदात्मस्वभाव! स्यादविद्या जाड्यरूपतः । 

नाऽपि चाऽऽत्मातिरेकेण स्वतः सिञ्चति जाड्यतः ॥ १५७ ॥ 
न द्वितीयो यतः स्वात्मन्यबिद्यैपाञ्नुभूयते । 

स्वानुभूतिने वेद्यीति दृ प्रागैक्पबोधतः ॥ १५८ 0 
विधूताशेपसम्बन्धमित्यादि यदुदीरितम्‌ । 
तत्तथेवाम्युपेम्यत्र नाऽसङ्गे विवदामहे ॥ १५९ ॥ 
निरविद्योऽप्यसङ्गोऽयमज्ञातः स्यात्स्वभावतः । 
तमोवृत्तमपेकष्येव न तु वास्तववृत्ततः ॥ १६० ॥ 


विचारासहता ( विचारसे सिद्धिका न होना ) कहते हो या अपने अनुभवका 
अभाव कहते हो १ प्रथम पक्ष तो मेरा सिद्धान्त ही है ॥ १५५ ॥ 

'अविचारित०' इत्यादि । क्योंकि हम आत्मामें अविद्याको अविचारसिद्ध 
( विचार न करनेसे सिद्ध) मानते हैं, कारण कि स्वभाव और व्यतिरेकसे 
आत्मामें अविद्याक्री सिद्धि नहीं हो सकती है ॥ १५६ ॥ 

“न चिदा०' इत्यादि । अविद्या जड़रूप है, इसलिए वह चिदात्माका 
स्वभाव नहीं हो सकती । आत्माके बिना उसकी स्वतःसिद्धि मी नहीं हो 
सकती, क्योंकि वह जड़ है ॥ १५७ ॥ 

“न ड्वितीयो' इत्यादि । द्वितीय पक्ष नहीं कह सकते, क्योंकि आत्मामें 
इस अविद्याका अनुभव होता है, कारण कि एकत्वज्ञानसे पहले “में आत्माको नहीं 
जानता? ऐसा अनुभव देखा गया है ॥ १५८॥ 

“विधूता०? इत्यादि । आत्मामें किसीका मी सम्बन्ध नहीं है, यह जो तुमने 
कहा उसको मैं वेसा ही स्वीकार करता हूँ, क्योंकि आस्माकी असङ्गतामें हमें 
विवाद नहीं है ॥ १५९ ॥ 

“निरविद्यो०' इत्यादि । निरविद्य तथा असङ्ग होता हुआ मी यह आत्मा 
स्वभावसे ही अज्ञात है । अज्ञानकी वृत्तिकी अपेक्षासे उसको अज्ञात कहते 
हैं, परमार्थमें अज्ञात नहीं है, क्योंकि वह अज्ञानका साधक है ॥ १६० ॥ 
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न आाहम्बस्तुनि मर्यादा न ताइक्‌ स्यात्तमस्यसौ । 

रद्यते स्वशिरश्छेदो निद्राणेन तमस्विना ॥ १६१॥ 
वस्तुमर्यादया स्वात्मा निरविद्योऽपि सञ्षसौ। 
तमोमर्यादया कस्मात्साविधो न भविष्यति ॥ १६२ ॥ 
दोधि ह नियामकमिहेच्ठसि । 
द्रवकाठिन्ययोस्तहि नीरादौ तदुदीयतास्‌ ॥ १६३ ॥ 
तारकूस्वभावमेदशेत्समोऽसौ ब्रह्ममाययोः । 
खभाववादापत्तिथ समानैवाऽऽवयोइ्योः ॥ १६४ ॥ 
अनुभूत्या समाधानश्रुभयोरपि तत्समम्‌ । 

एवं च युक्तिहीनत्वं शङ्कितुं च न शक्यते॥ १६५ ॥ 

वस्तुस्वमावानुभवावलुसृत्योपपाद्यते । 
यन्मतं युक्तियुक्तं तहह्मवादश्व ताइशः ॥ १६६॥ 
प्यादगवस्तुनि' इत्यादि । वस्तुमे जेसी मयादा हुआ करती है, वैसी तममें 
( अज्ञानमें ) मर्यादा नहीं है । सोया हुआ तमस्वी पुरुष अपना सिर करा 
हुआ देखता है और जागता पुरुष कमी नहीं देखता है ॥ १६१ ॥ 

“वस्तुमर्याद्या! इत्यादि । वस्तुमर्यादासे निरविद्य होता हुआ भी वह 
आत्मा तमोमयीदासे साविद्य क्यों नहीं हो सकता है ! ॥ १६२ ॥ 

“र्यादयो०? इत्यादि । यदि इन दोनों मर्यादाओंका तुम नियामक 
जानना चाहते हो, तो जल्में द्रव और पाषाणमें कठिनखकी मर्यादाका 
नियामक बतढाओ ॥ १६३ ॥ 

“ताइळू०' इत्यादि । यदि कहो कि प्रथिवी और पापाणके स्वभावका मेद 
ही उस मयोदाका नियामक है, तो ब्रह्म और मायामे मी यह समाधान 
समान दै । यदि कहो कि तुम्हें स्वभाववादकी आपत्ति होगी, तो जळ 
आदिमें स्वमाववादकी आपत्ति तुम्हें भी तुल्य है, इसलिए यह दोष दोनोंके लिए 
समान है ॥ १६४ ॥ 

'अनुभूत्या०' इत्यादि । मयोदाओंका अनुभव होता है, यह समाधान 
मी हम दोनोंकों तुस्थ है। इसलिए युक्ति-हीनताकी शङ्का नहीं हो 
सकती है ॥ १६५ ॥ 


'वस्तुस्वभावा०' इत्यादि । वस्तुके स्वभाव और अनुभवका अनुरोध करके 
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तहि स्तभाववादोऽयं कुतो विपेनिंपिद्धते । 
थर्माधर्मस्वभावस्य लङ्घनादिति विद्वि भोः॥ १६७॥ 
स्वभावो लौकिको यद्ंदवेदिकोऽपि तथा यदि। 
चार्वाकेणाऽ्युपेतः स्यान्नाऽसौ दृष्यस्तथा सति॥ १६८ ॥ 
ब्रह्मणो निरविद्यत्वस्वभावस्त्वनुभुयते । 
ज्ञातात्मतत्तो जानाति त्रिकालं निरविद्यताम्‌॥ १६९ ॥ 
अविद्यायाः स्वभाव ब्रह्मावरणलक्षणः | 
अनुभूयत एवेह ग्राक्ृतैरखिलेजने! ॥ १७०॥ 
अत एव न वेफस्यमविद्यायाश्चिदात्मनि | 
अतिरोभूतसंविस्वादिकं तखविदा इशा ॥ १७१॥ 
इत्थमात्मा स्वतोऽसङ्गोऽप्यविज्ञातोऽचुभूतितः। 
सिद्धोऽस्याऽर्थस्य दाद्योर्थमचुभूतिः परीक्ष्यते ॥ १७२॥ 


जिस मतका उपपादन किया जावे, वह युक्तियुक्त ही होता है । यह ब्रह्मवाद | 
वैसा ही है ॥ १६३ ॥ 

“तुहि? इत्यादि । तब स्वभाववादका निषेध ब्राह्मणोने क्यों किया ! 
स्वभाव-वादियोने धमीधर्मके स्वभावका उलङ्घन किया है, इसलिए ब्राहमणोंने 
स्वभाववादका निषेध किया ॥ १६७ ॥ 
` *स्वभावो? इत्यादि। चावीकने जैसे लौकिक स्वभावका अङ्गीकार 
किया है, वैसे ही वैदिक स्वभावका मी यदि अङ्गीकार किया होता, तो ब्राह्मण 
उसको दूषित न करते ॥ १६८ ॥ 

'ब्रमणो' इत्यादि । ब्रह्मका निरविद्यव स्वभाव अनुभवसिद्ध है, क्योंकि 
आत्मज्ञानी पुरुष तीनों कार्लोमै आसाको निरविद्य जानता है ॥ १६९ ॥ 

“अविद्यायाः? इत्यादि । और अविद्याका स्वभाव त्रह्मका आवरण करना है, 
इसका भी सब अज्ञानियोको अनुभव है ॥ १६० ॥ 

“अत एव! इत्यादि । इसीलिए चिदात्मामें अविद्याकी निष्फठता 
नहीं है। तत्त्वज्ञानियोंकी इष्टिसि आसस्वरूप-ज्ञानका कमी तिरोभाव . 
नहीं होता है ॥ १७१॥ 

“स्थमात्माः इत्यादि | इस प्रकार स्वतः असङ्ग होता हुआ मी आमा 

११५ 
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नलु कैषाञ्नुभूतिः स्याद्याऽविद्ययाः ग्रसाधिका । 

किं मानजन्या धीवृत्तित्रिदात्मा वाऽथ वेतरः ॥- १७३ ॥ 
नाऽच्ो नामाद्यमिव्यक्तेः प्रागधीवत्तरसम्भवात्‌ । 

ऊर्छ च मानहेयत्वान्न मानेन प्रमीयते ॥ १७४॥ 
किञ्च॒ मात्राद्युपादाने कथे मानं प्रवत्तेते | 
अव्याकृतेकदेशत्वाच्चाऽविद्यायां इतो मितिः ॥ १७५ ॥ 
अव्याकृतमविज्ञातं ग्रामाणाविषयं विदुः । 
प्रमाणानभिसम्बद्ध ग्रमाणाच्चेति साहसम्‌ ॥ १७६ ॥ 
प्रमात्रादिनिषेधेने यदव्याकृतशुच्यते । 

तस्य मानाभिसम्बन्धो: न बालेनाऽपि शक्ाते ॥ १७७ ॥ 


अज्ञानियोके मनुभवसे अज्ञात है, यह अर्थ सिद्ध हो गया । इस अर्थकी 


इढ़ताके लिए अनुभवकी परीक्षा की जाती है ॥ १७२ ॥ 

(ननु' इत्यादि । वह कौन-सा अनुभव है ! जो अविद्याको सिद्ध करने- 
वाला दै । क्या प्रमाणजन्य बुद्धिवृत्ति है अथवा चिदात्मा है! अथवा 
कोई और ही है ॥ १७३ ॥ 

“नाऽऽद्यो' इत्यादि । प्रथम पक्ष तो कह नहीं सकते, क्योकि नाम-रूपकी 
अभिन्यक्तिसे पहले बुद्धिवृत्तिकी अभिव्यक्ति नहीं हो सकती है । नामरूपकी अभि- 
व्यक्तिके अनन्तर प्रमाणसे तो अज्ञानका नाश होता है, अतः प्रमाणसे अज्ञानका 
ज्ञान नहीं हो सकता ॥ १७४ ॥ 

'किश्च' इत्यादि । किच्च, प्रमाता; प्रमाण और प्रमेय--इनका उपादान करण 
जो अज्ञान है, उसमें प्रमाण कैसे प्रवृत्त हो सकता है । अविद्या तो अव्याकृतका 
एक देश है उसका प्रमाणसे ज्ञान केसे हो सकता है ! क्योंकि अव्याइतकालमें 
प्रमाण उत्पन्न ही नहीं हुआ था ॥ १७५ ॥ 

अव्याकृत०' इत्यादि । अब्याकृत उसको कहते हैं जो अज्ञात होकर 
अमागका विषय न होवे, अतः प्रमाणसे असम्बद्ध अज्ञानका प्रमाणसे ज्ञान होता 


है, यह कहना साहस है ॥ १७६ ॥ 


अमात्रादि०' इत्यादि । राता, प्रमाण और प्रमेय-इनके निवेषसे ही तो वह 


अव्याकृत कहा जाता है। उस अव्याकृतमें प्रमाणके सम्बन्धकी शङ्का बालकको 
मी नहीं हो सकती ॥ १७७ | 
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तद्भेदमित्यनेनाडपि वाक्येनाऽच्याकृतं नहि । 

ग्रमीयते, किन्तु - तत्वबोधायैतदनूद्यते ॥ १७८ ॥ 
न द्वितीयश्चिदात्माऽयमविकारी न साधयेत्‌ । 

न ठृतीयो बुद्धिचिद्यां को वाऽन्योऽनुभवो भवेत्‌ ॥ १७९ ॥ 
अत्रोच्यते चिदात्माऽयमविकार्यपि भासयेत्‌ । 

न विक्रियन्ते सूर्याद्या जगतोऽस्याऽचभासने ॥ १८० ॥ 
स्वरूपसत्तामात्रेण योऽन्यस्योपकरोत्यसौ । 

न विक्रियत एवाऽत्र प्रयल्लानुपयोगतः ॥ १८१॥ 
यथा  प्रमाप्रमाभासरागादीनामरोषतः । 
्वार्थानन्यप्रमाणात्स्यात््रसिद्धिस्तिमसस्तथा ॥ १८२ ॥ 


“तद्भेद्स! इत्यादि । “तद्धेदम? इस श्रौतवाक्यरूप प्रमाणसे मी अव्याकृतका 
ज्ञान नहीं होता, क्योंकि 'तद्धेदस्‌! यह वाक्य जज्ञानमें प्रमाण नहीं है, 
किन्तु तत्त्वबोधके लिए अज्ञानीके अनुभवसिद्ध अज्ञानका अनुवाद करता 
है॥ १७८॥ 

न ट्वितीय०” इत्यादि । द्वितीय पक्ष मी समीचीन नहीं है, क्योंकि यह 
चिदात्मा अविकारी ( असङ्ग ) दै, इसलिए अञ्ञानको सिद्ध नहीं कर सकता । 
तृतीय पक्ष भी समीचीन नहीं है, क्योंकि बुद्धिइत्ति और चिदात्मा--इन दोनोंको 
छोड़कर तृतीय कोई अनुभव ही नहीं है ॥ १७९ ॥ 

'अत्रोच्यते' इत्यादि । यहां कहा जाता है--यह चिदात्मा अविकारी 
होता हुआ भी अज्ञानका प्रकाश कर सकता दै, क्योकि इस जगतका प्रकाश 
करनेमें सूर्य, चन्द्र .आदिमें कोई विकार ( परिणाम ) नहीं होता है ॥ १८० ॥ 

'स्वरूपसत्ता०' इत्यादि । स्वरूपसत्तामात्रसे जो अन्यका उपकार करता 
है, उसमें विकार नहीं ही आता है, क्योंकि उसमें यलक़ा उपयोग नहीं है, 
[ इसी अर्थेमें चन्द्र और सूर्यका दृष्टान्त है ]॥ १८१ ॥ 

“यथा! इत्यादि । जैसे प्रमा, प्रमामास और रांग आदिकी सिद्धि पूर्ण 
रीतिसे स्वाथ ( स्वतन्त्र ) अनन्य ( अन्यके अनधीन ) प्रमाण ( स्वत:सिद्ध ) 
साक्षीसे होती है, वैसे ही अज्ञांनकी मी सिद्धि साक्षीसे होती दै ॥ १८२ ॥ 
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न मानानि स्वतो भान्ति जडत्तान्न परस्परम्‌ । 
भासयन्ति प्रथकाठवर्तित्वाझ्वान्त्यतो5न्यतः ॥ १८२ ॥ 
संदेहमिथ्याच्ञानाख्यौ प्रमाभासौ न मानतः । 
भावी माननिवतयत्वादतोऽन्यङ्कासकं तयोः ॥ १८४ ॥ 
धीवृत्तिरूपा रागाद्याः प्रमीयन्ते न मानतः । 
वृत्तिहयस्य युगपदभावाद्भान्त्यतोऽन्यतः ॥ १८५ ॥ 
तचाञ्न्यत्स्वार्थमेव स्यान्नो चेन्मेयत्वमापतेत्‌ । 
मेयत्वे चाऽनवस्था स्यादतः स्तार्थेमनन्यगम्‌ ॥ १८६ ॥ 
तमसो मानमेयत्व॑ दूषितं पूर्वपक्षिणा । 
भाति चेत्तचतस्तस्मात्साक्षिणिव विभाति तत्‌ ॥ १८७॥ 
तस्मादात्मानमाश्रित्य स्वतः सिद्धमनन्यणम्‌ । 
भावाभावात्मकं विश्वं सर्वमेतत्प्रसिष्यति ॥ १८८॥ 

न सानानि' इत्यादि । प्रमाण स्वतःप्रकाश नहीं दर्भाः इहि । प्रमाण सतःप्रकाश नही हैं, क्योकि वे जड़ 
हैं, भिन्न-भिन्न कालमें रहनेवाळे हैं, इसलिए उनका परस्परसे भी प्रकाश नहीं 
होता है, किन्तु अन्यसे ही प्रकाश होता दै, वह अन्य साक्षी है ॥ १८३ ॥ 

'सन्देहमिथ्या०' इत्यादि । सन्देह आरः मिथ्याज्ञान रूप प्रमाभास मी 
प्रमाणसे नहीं प्रतीत होते हैं, क्योंकि प्रमाणसे उनकी निवृत्ति होती है, 
इसलिए उन दोनोंका भासंक मी अन्य ही है, वह अन्य साक्षी है ॥ १८४ ॥ 

धधीवृत्तिरूपा' इत्यादि । बुद्धिवृत्तिरूप रागादि भी प्रमाणसे नहीं प्रतीत 
होते हैं, क्योंकि दो वृतया एक काछमें नहीं हो सकतीं, इसढिए रागादि 
भी अन्यसे भासते हैं, वह अन्य साक्षी है॥ १८५ ॥ 

“तचाऽन्यत्‌' इत्यादि । वह अन्य स्वतन्त्र ही है। यदि स्वतन्त्र न होता, तो 
बह मी प्रमेय होता । तथा उसके प्रमेय होनेसे अनवस्था हो जाती, इसलिए 
वह अनन्यग ( अन्य प्रमाका अविषय ) साक्षी स्वतन्त्र है ॥ १८६ ॥ . 

“तमसो' इत्यादि । अज्ञान प्रमाणोंका प्रमेय है, इसमें पूर्वपक्षीने ही दूषणं 
कह दिया दै, प्रमेय न होते हुए मी अज्ञान प्रतीत होता है, इसलिए साक्षीसे 
ही उसका भान होता है॥ १८७॥ . 

'तस्मात्‌' इस्यादि। इसलिए ज्ञानस्वरूप स्वतःसिद्ध जात्मामें आश्रित 
होकर यह भावाभावरूप सकळ विश्व प्रसिद्ध होता है॥ १८८ ॥ 
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नहि संविदनारूढः ग्रमात्रादिः प्रसिञ्चति । 
संविन्मात्रेकयाथात्म्यात्ममात्रादेरनात्मनः ॥ १८९ ॥ 
अमात्रादिवियुक्तेषा संविच्कुत्राऽनुभूयते । 

इति चेत्‌, सुप्तिकाले सा विस्पष्टमवभासते ॥ १९० ॥ 
र्यक्षङुम्भवत्साक्षात्सुषुसेऽनन्य्रोधनम्‌ । 

आत्मा ह्यात्मानमेकात्म्यादात्मना वेच्यकारकः ॥ १९१ ॥ 
न चाऽवस्थान्तरेऽप्यात्मा न विविक्तोऽनुभूयते । 
अज्ञानसंशयादीनां प्रबुद्धेनाऽनवेक्षणात्‌ ॥ १९२॥ 
प्रत्यकप्रवणया दृष्टया जाग्रत्स्वम्नसुषुस्तिषु । 
नैवाऽज्ञानं मृपाज्ञान संशयज्ञानमीक्ष्यते ॥ १९३॥ 
पराकप्रवणया दृष्टया विमूढो मोहमात्मनि । 
खकष्ण्येवत्करपयतु विद्दृद्टेः किमागतम्‌ ॥ १९४॥ 


नहि इत्यादि । ज्ञान आहह हुए बिना ममाता आदि प्रसिद्ध नहीं हो 
सकते, क्योंकि अनात्मा प्रमाता आदि सकक जगतका यथार्थस्वरूप ज्ञान 
ही है ॥ १८९ ॥ 

'परमात्रा०? इत्यादि। प्रमाता आदिसे रहित ज्ञान कहाँ प्रतीत होता है ! यदि 
ऐसा कहो, तो इसका उत्तर सुनिए, वह सुषुत्तिकारमें स्पष्ट प्रतीत होता है ॥१९०॥ 

“प्रत्यक्ष०? इत्यादि । प्रत्यक्ष कुम्मकी तरह सुधुप्ति अवस्थामे ज्ञानस्वरूप 
आत्मा ही आत्माको साक्षात्‌ जानता है । इसमें क्ुकर्मभावरूप दोष नहीं दै, 
क्योंकि वास्तवमै वह ज्ञानका न कत्ती है और न कमै दै, किन्तु ज्ञानस्वरूप हीह 
इसमें हेतु 'है--'ऐकाल्यात!, ( सुषुप्ति अवस्थामें अपनी महिमामें स्थित स्वय दी 
प्रतीत होता है ) यह भाव है ॥ १९१ ॥ 

न चा०' इत्यादि । अवस्थान्तरमें भी शुद्ध आत्मा नहीं प्रतीत होता 
है, यह नहीं क नि क्योंकि तत्त्वज्ञानीको आस्मामें अज्ञान, संशय आदि 
न खा ॥ १९२ ॥ 

न लग इत्यादि । प्रत्यक्रवण दष्टिसे ( अन्तमुख इृष्टिसे) जाग्रत्‌, 


स्व, सुषुपि--इन तीनों अवस्थाओंगें अज्ञान, मिथ्याज्ञान और संशयान 


नहीं देखा जाता है ॥ १९३ ॥ 
'प्राक्‌०' इत्यादि । अज्ञानी अपनी पराक्प्रवण ( बहिमुख ) दृष्टिसे आत्मामें 
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ऽविदुषश्चाऽपि सुप्तावज्ञानमात्मनि । 
ळी. परामर्शादिति चेत्‌, नैतदिष्यते ॥ १९५ ॥ 
न नाउज्ञासिपमिति स्मृति! । 
अनतीतात्मगत्वेन मोहेःस्मिन्स्मृत्यसम्भवात्‌ ॥ १९६ ॥ 
न भूतकालस्पृक्‌ प्रत्यङ्‌ न चा५5गामिस्पृगिष्यते । 
अन्यथा वर्चमाने5स्मिन्काठे प्रत्यड न सम्भवेत्‌ १९७॥ 
काऽपि प्रत्यक्षविज्ञानाज्ञात्मतरव॑ समीक्ष्यते । 
नाञयुमानादयः सन्ति मिथ्याज्ञानमतो भवेत्‌ ॥ १९८ ॥ 


जार मस्तक तरह मळे दी अञ्चानकी करपना करे, परन्तु विद्वानकी इष्ट 
उससे क्या होगा ? ॥ १९४ ॥ 

(विदुपो०' इत्यादि । सुजुप्तिसे व्युत््यान होनेपर “न किश्चिदवेदिषस्‌" 
( मुझे कुछ ज्ञान नहीं था) यह परामश विद्वान्‌ और अविद्वान्‌ दोनोंको 
होता है; इसलिए सुषुप्ति अवस्थामै आत्मामें अज्ञानी सिद्धि होती है, 
यह यदि कहो, तो यह कथन समीचीन नहीं है ॥ १९५ ॥ 

“न सुषुप्तः? इत्यादि । 'न किश्चिदवेदिषम्‌” यह स्मृति सुषुप्तिकालके 
अज्ञानकी नहीं है; क्योंकि आत्मा सदा विद्यमान है, उसमें कालका व्यवधान 
है नहीं, इसलिए आत्मा अतीत नहीं है और आत्मामें रहनेवाला अज्ञान मी 
अतीत नहीं है, इसलिए उसकी स्मृतिका सम्मव नहीं है, क्योंकि स्मृति अतीतकी 
हुआ करती है ॥ १९६ ॥ 

“न भूतकाल०' इत्यादि। आत्मामें न भूत कालका सम्बन्ध है और न 
भविष्यत्‌काळका । यदि इनका सम्बन्ध होता, तो वर्तमान कालमें प्रत्यगात्माकी 
प्रतीति न होती ॥१९७॥ 

क्वाउपि' इत्यादि । प्रत्यक्षज्ञानसे अतीत पदार्थकी प्रतीति कहीं भी नहीं हुआ 
करती है । अतीतके साथ हेतुका सामानाधिकरण्य न होनेसे अतीतमें अनुमानादि 
भी प्रवृत्त नहीं हो सकते, इसलिए 'नावेदिषम्‌? यह ज्ञान मिथ्या ( विकल्पमात्र ) 
है। पतञ्जलिजीने कहा है 'शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशून्यों विकरपः जिसका 
केवळ शब्दसे ज्ञान हो और उस ज्ञानका जो विषय न हो वह ज्ञान विकल्प कहा 
जाता है ॥ १९८ ॥ 
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१ “मातीतत्वं? ऐसा पाठ प्रतीत होता है । 
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तस्मात्‌ तिसृष्ववस्थासु कालभ्रमवतीष्वतः | 
अविज्यप्तस्वप्रकाश रगात्मानं सदेक्षते ॥ १९९ ॥ 
यथा कालभिदां प्रत्यक्कटाक्षेणाऽपि नेक्षते । 
एवं देशविभेदो$पि न प्रतीच्युपपद्यते ॥ २०० ॥ 
देशभ्रमयुताः सर्वे देहाद्याः पारतन्त्र्यतः । 
स्वतन्त्रं प्रत्यगात्मानं देशत्वेन समाश्रिताः ॥ २०१ ॥ 
यत्तर्वगं स्याद्यद्स्तु न तत्तदतिवर्तते | 
नाञ्चातरज्जुज; सर्पो रज्जुमुल्लङध्य वत्तते | २०२ ॥ 
तस्मान्नानाशरीरेषु ह्यन्योन्यव्यभिचारिषु । 
प्रत्यक्चैतन्यमेवैकै सर्वत्राञ्यमिचाखत्‌ ॥ २०३ ॥ 
सर्बंधीविक्रियासाक्षिण्येये सिद्धे स्वतो इशौ। 
काये येज्लुभवं प्राहुस्ते वार्याः श्रुतियुक्तिमिः ॥ २०४ ॥ 


“तस्मात्‌? इत्यादि । इसलिए कालभमवाली तीनों अवस्थाओंमें तत्त्व- 
ज्ञानी अविद्वप्त स्वयंप्रकाश हकूस्वरूप आत्माको सदा देखता है ॥ १९९ ॥ 

“यथा! इत्यादि । जैसे प्रत्यगात्मा काढमेदको कटाक्षसे भी नहीँ देखता 
है, वैसे ही प्रत्यक आस्मामें देश-मेद भी उपपन्न नहीं हो सकता ॥ २०० ॥ 

'देशभ्रमयुता!? इत्यादि । देशश्रमसे युक्त परतन्त्र देह आदि सब पदार्थ 
स्वतन्त्र परत्यगात्मारूपी देशका आश्रयण करके स्थित हैं । अर्थात्‌ आत्मामें 
देहादि उपाधियोंसे देशपरिच्छेद, काळ्परिच्छेदे तथा वस्तुपरिच्छेद प्रतीत 
होते हैं ॥ २०१ ॥ 

ध्यत्तखगम्‌' इत्यादि । जो वस्तु जिस तत्त्वमें रहा करती है, वह वस्तु 
उस तत्वका उल्लेघन ( त्याग ) कमी नहीं करती, क्योंकि अज्ञात रज्जूमें उत्पन्न 
होनेवाल सर्प रज्जूका त्यागकर अन्यत्र नहीं रहता ॥ २०२ ॥ 

“तस्मात? इत्यादि । इसलिए परस्पर-व्यमिचारी अनेक शरीरोंमें सत्र 
अव्यभिचारी प्रत्यक्‌ चैतन्य एक ही है ॥ २०३ ॥ | 1 

'सर्वधी ०” इत्यादि । इस प्रकार बुद्धिके सब विकारोंके साक्षी स्वयंप्रकाश 
आत्माके सिद्ध होनेपर जो ढोग अहङ्कारके भासक चैतन्यको अनित्य कहते हैं, 
उनका मत श्रुति युक्तिके विरुद्ध होनेसे त्याज्य दै ॥ २०४ ॥ 
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उ MORE $2 ITT TTT 
` नु जायतेऽ इत्यादि विज्ञानघन इत्यपि । 
कृत्स्नपुंविक्रियोत्सारि वाकयं कस्माहपेकते ॥ २०५ ॥ 
प्रमात्राद्यत्यिते! पूर्व कारक दुलभ चितः । 
कारकव्याएतिस्तत्र निपुणेनाऽपि नेक्ष्यते ॥ २०६ ॥ 
भवताऽप्यम्युपेतव्यमेतच्च स्वालुभूतितः । 
तस्माद्जायमाना चिज्ञायमानेव लक्ष्यते ॥ २०७॥ 
प्रमेये च क्रियायां च ग्रमाणेऽष्य प्रमातरि । 
सम्बन्धात्तदुपाधित्वाजायमानेव चिड़वेत्‌ ॥ २०८ ॥ 
तद्विनादेऽपि साक्षित्वाद्विनश्यन्तीव लक्ष्यते । 
यतोऽतः कार्यतां तस्या नेइवरोऽपि प्रसाधयेत्‌ ॥ ९०९ ॥ 
कार्यत्वे प्राभावोऽस्या वक्तव्यः स न युज्यते । 
अशेषाभावसाक्षित्वारप्रागभावो न संविदः ॥ २१० ॥ 

पन जायते? इत्यादि । 'न जायतेऽजः इत्यादि और दए जाद न जायतेऽ इत्यादि और विज्ञानघन! इत्यादि 
सब विकारोंका निषेध करनेवाले वाक्योंकी क्यों उपेक्षा की जाती है ! ॥२०५॥ 

अ्रमात्रा०” इत्यादि । युक्ति भी कहते हैं--प्रमाद्रादिकोंकी उत्पततिसे 
पहले अव्याकृत चितम कती आदि कारक दुरुम थे। उसमें कोई भी 
बुद्धिमान्‌ कारक व्यापारको नहीं देख सकता है ॥ २०६ ॥ 

“पवता! इत्यादि । ज्ञान उतपन्न होता दै, यह व्यवहार घटादि विषयोंकी 
उत्पत्तिसे औपचारिक दे, यह आपको अपने अनुभवके अनुसार स्वीकार 
करना चाहिए, इसलिए चैतन्य उत्पन्न नहीं होता । अहङ्कारादि इत्तिहृप उपा- 
धियोंकी उत्पत्तिसे उत्पन्न हुएकी तरह प्रतीत होता है ॥ २०७॥ 

श्रमेयें इत्यादि । प्रमेय, प्रमितिक्रिया, प्रमाण और प्रमाता-- इनके साथ सम्बन्ध 
होनेसे इन उपाधियोंकी उत्पत्तिसे चेतन उत्पन्न हुएकी तरह प्रतीत होता है ॥२०८॥ 

'तद्विनाशेऽपि' इत्यादि । उपाधियोंका नाश होनेपर नाशका साक्षी होनेसे 
नष्ट होनेकी तरह प्रतीत होता है, इसढिए ज्ञानकी कार्यताको ( अनित्यताको ) 
ईश्वर मी सिद्ध नहीं कर सकता है ॥ २०९ ॥ 

'कार्यत्वें इत्यादि । यदि आत्मा कार्य होता, तो उसका प्रागभाव भी 


होता, परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि सबके अभावका साक्षी होनेसे ज्ञानका 
प्रागमाव नहीं है ॥ २१० ॥ 
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तस्यशचेत्म्रायभावः स्यात्सिद्वेन्निःसाधकः कथम्‌ | 
पध्वसासम्मवोऽप्येवं तस्माननित्यैव चिद्भवेत्‌ ॥ २११ ॥ 
स्वात्मसाक्षिकतां झुक्त्वा भावाभावार्यवस्तुनः । 
यतोऽसिद्धिरितः ग्रत्यङ्निरस्ताखिलविक्रियः || २१२ || 
याऽविद्यायाः साधिका स्यात्साऽनुञ्ूतिः परीक्षिता । 
याञ्युभूत्या साध्यमाना साऽविद्याऽथ परीक्ष्यते ॥ २१३ ॥ 
नन्वविद्या स्तो बुद्धे न कर्थचन सम्भवेत्‌ । 
विरोधादविरोधे तु केन सैषा निवर्त्वते ॥ २१४ ॥ 
न तन्निवत्तकं मानं तककार्यताद्वटादिवत्‌ । 
चिद्योगान्नाशकं तचेच्िदेवाऽस्तु निवर्तिका ॥ २१५ ॥ 


'तस्याञ्चेत्‌०' इत्यादि । यदि ज्ञानका प्रागभाव होता, तो वह केसे सिद्ध 
होता £ क्योंकि उसका साधक (ज्ञान) नहीं है। इसी प्रकार ज्ञानका 
प्रध्वंसाभाव मी असम्भव है, इससे ज्ञानस्वरूप चिति नित्य ही है ॥ २११ ॥ 

“स्वात्म०' इत्यादि | चूँकि भाव और अमावरूप सब वस्तुओंकी सिद्धि 
साक्षीरूपं आत्माको छोड़कर अन्य किसी प्रमाणसे नहीं हो सकती, इसलिए प्रत्य- 
गात्मा सभी विकारोंसे रहित है ॥ २१२ ॥ 


“या$विद्यायाः इत्यादि । अविद्याकी साधक जो साक्षीरूप अनुमूति है, 
उसकी परीक्षा हो चुकी । अब उस अनुमूतिसे साध्यमान ( साक्षीसे भास्य ) 
अविद्याकी परीक्षा की जाती है ॥ २१३ ॥ 


“नन्वविद्या' इत्यादि । स्वयंप्रकाश आसामै अविद्याका सम्भव कैसे हो 
सकता है £ क्योंकि आत्मा ज्ञानस्वरूप है और अविद्या अज्ञानस्वरूप है । ज्ञान 
और अज्ञानका परस्पर विरोध है। यदि उनका विरोध न माना जाय, तो अविद्याकी 
निवृत्ति केसे होगी १ ॥ २१४ ॥ 


“न तक्निवक्तकम्‌' इत्यादि । बुद्धिवृत्तिर्ष प्रमाण अविद्याका निवचेक 
नहीं हो सकता, क्योंकि वह तो घटादिकी तरद्द अविद्याका ही कार्य है । यदि 
कहो कि चेतनके योगसे उक्त प्रमाण अविद्याका नाशक है, तो चेतनको ही नाशक 


क्यों न माना जाय £ बीचमें प्रमाणकी क्या आवश्यकता है ¦ ॥ २१५ ॥ 
११६ 
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असम्भवे त्वविदयायास्तत्कार्या संसृतिः इतः । 

तदभावे मेयचिन्ता काकदन्तपरीक्षणम्‌ ॥ २१६ ॥ 
उच्यते किं तमस्व्येवं चोदयेदुत तस््वित्‌ । 
नाऽऽच्यो मूढस्य चोद्यार्थ ईहग्व्युत्पत्यसम्भवात्‌ ॥ २१७॥ 
स्वरतो बुधे इुतोऽविद्या तास्ते संसृतिः कुतः । 
इति बुद्धात्मतस्वस्य गीरियं न तमस्विनः ॥ २१८ ॥ 
अयुक्तोपालम्भनं स्याच्तजञस्याऽत्र चोदने । 
न त॑ प्रति बयं तन््रपरिक्षामारभामहे ॥ २१९ | 
तमस्विनं ग्रति त्वेषा परीक्षा, तस्य इष्टितः । 
स्वप्रकाशाद्यप्रसिद्ट॑ तमसा तदपद्चुतेः ॥ २२०॥ 
यथोच्छिन्नात्ममोहोऽयं शुर्वादीनपि निहचुते । 
तथा तमस्वी बोधात्‌ ग्रागैकात्म्यमपि निहूनुते ॥ १२१ ॥ 


'असम्भवे' इत्यादि । इस प्रकार जब चेतनमें अविद्याका असम्भव है, तब 
अविद्याका कार्य संसार केसे हो सकता है! संसारके न होनेपर प्रमेयकी 
चिन्ता कौएके दॉतकी परीक्षाके सदृश व्यथ है ॥ २१६ ॥ 

'उच्यते' इत्यादि । उऊ पूर्वपक्षके समाधानमें कहते हैं--क्या वह प्रश्‍न 
अज्ञाचीका दै या तच्वज्ञानीका ! अज्ञानीका प्रश्न तो वह हो नहीं सकता, क्योंकि 
उसको ऐसा ज्ञान होना असम्भव है ॥ २१७॥ 

“स्वतो' इत्यादि । [ इसलिए ] स्वयं-प्रकाश चेतनमें अविद्या कैसे : और 
अविद्याके बिज संसार कैसे ! यह प्रश्‍न आसज्ञानीका है, अज्ञानीका नहीं है ॥२ १ ८॥ 
_ 'अदुक्तोपारम्भनम्‌' इत्यादि । यदि तत्त्वज्ञानी ऐसा प्रशन करता है, तो उसको 
ऐसा उपारम्भ देना युक्त नहीं है, क्योंकि उस आत्मज्ञानीके लिए हमने तत्तव- 
प्रीक्षाका आरम्भ नहीं किया है ॥ २१९॥ 

तसस्विनस्‌' इत्यादि । अज्ञानीके प्रति इस परीक्षाका आरम्म है, क्योंकि 
उसकी रहसि स्ववन्यकाशता असिद्ध है अर्थात्‌ अज्ञानसे छिपी हुई है ॥ २२० ॥ 

'यथोच्छिन्नात्म०' इत्यादि | जैसे यह तत्त्वज्ञानी गुरु शास्त्र- 


कका भी निषेध करता है, वैसे ही अज्ञानी ज्ञानसे पहले ऐकात्म्यका मी 
निषेध करता है ॥ २२१ ॥ 
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काकोळकनिरेवाऽयं संसारोऽज्ञातमवेदिनोः । 
या निशा . सर्वभूतानामित्यवोचत्स्वय हरिः ॥ २२२ ॥ 
सत्येव तरवे व्युत्पत्तेः प्राङमोहादीक्ष्यते यतः । 
तस्मान्न वस्तुनस्तत्त्वं तद्ध्वान्ताद्यपनोदकृत्‌ ॥ २२३ ॥ 
ग्रमाणमूढतां लब्ध्वा हन्त्यविद्याद्यशेषतः । 
त्रह्मविद्धिरतो यल्तात्प्रमाणमिह संश्रितम्‌ ॥ २२४ ॥ 
तणादेमासिकाऽप्येषा सर्यदीसिस्तरण दहेत्‌। 
र्यकान्तश्चुपारुह्य तन्न्यायं चिति योजयेत्‌ ॥ २२५ ॥ 


' 


'काकोलक०' इत्यादि | यह संसार अज्ञानी और ज्ञानीके लिए [ क्रमशः ] 
कौए और उर्छक्ी रात्रिके समान है अर्थात्‌ जैसे कौएकी रात्रिमें उरढ, जागता 
है, इसलिए उढ्ढकी इष्टिमे वह रात्रि नहीं है और जब कौआ जागता है तब 
उइ्छक्के लिए वह रात्रि है, पेसे ही अज्ञानीकी दृश्मिं आत्मतत्त्व और ज्ञानीकी 
दृष्टिमे संसार रात्रि हे । इस बातको भगवानूने स्वयं या निशा? ( सब मूतोंकी 
जो रात्रि है ) इत्यादिसे गीताम कहा है ॥ २२२ ॥ 


“सत्येव इत्यादि । सत्‌ तत्त्वके होनेपर ही ज्ञानसे पूर्व कालमें आस्मामै 
अज्ञानका कार्य जगत्‌ देखा जाता है, इसलिए आमाका स्वरूप अज्ञान और उसके 
कार्यको नष्ट नहीं कर सकता ॥ २२३ ॥ 


“्रमाणमूढ़ताम! इत्यादि । यद्यपि केवळ ज्ञान अज्ञानको निवृत्त नहीं 
करता, तथापि बुद्विवृत्तिरूप प्रमाणमें प्रतिबिम्बित होकर वही ज्ञान-- 
आत्मा--अज्ञान आदिका पूर्ण रीतिसे नाश कर देता दै, इसलिए ब्रह्मज्ञानी 
सूत्रकार, भाष्यकार और वार्तिककार आदिने ब्रह्मे वेदान्तोंका प्रामाण्य 
स्वीकार किया है ॥ २२४ ॥ 


पृणादेभासिक्रा०' इत्यादि । जैसे तृण आदिका प्रकाश करनेवाली भी 
सूर्यकी कान्ति सूर्यकान्त मणिमें ( आतशी शीशेमें ) रतिबिम्बित होकर तुणादिका 
दाह कर देती है, वैसे ही यद्यपि केवळ आत्मचेतन्य अज्ञानका नाश नहीं 
करता तथापि बुद्धिवद्िमै प्रतिबिम्बित होकर वह अज्ञान आदिका नाश 
कर देता है ॥ २२५ ॥ 
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जञेतावता प्रमाणस्य प्राधान्यमिह शङ्ख्ते । 
विषयस्य महिस्रेव प्रमाणानां प्रमाणता ॥ २२६॥ 
अबाघितात्मयाथात्म्यसञ्चछ्लेखनसंश्रयात्‌ । 
तन्मानमत्र मानत्वं लभते न तु केषलम्‌ २२७॥` 
चिन्मात्रमेव याथात्म्यं ग्रत्यणात्मत्वकारणात्‌ । 
पराक्ष्विव न भेदोऽस्ति मात्रादेः प्रत्यगात्मनि ॥ २२८ ॥ 
कूटस्थोऽपि स्वतः प्रत्यक्पराण्व्यवहृतावयस्‌ । 
स्वचिदाभासवन्मोहयोगादाझोति मात्रताम्‌ ॥ २२९ ॥ 
चिन्मात्रस्यैव घस्तुत्वेऽप्यनायज्ञानमात्मनि । 
प्रथते स्वात्मचेतन्यात्‌ स्वरूपेणाऽविरोधतः ॥ २३० ॥ 
फार्यकारणरूपाभ्यामतथाविधतास्विका | 
आत्माविधेव सर्वत्र प्रथते स्वात्मसाक्षिका ॥ २३१ ॥ 


क्षेतावता' इत्यादि । इतना होनेपर भी प्रमाण यहां प्रधान नहीं है । 


क्योंकि विषयकी महिमासे ही प्रमाणोंकी प्रमाणता होती है ॥ २२६ ॥ 
(अबाधितात्म०' इत्यादि । आत्माके अबाधित यथार्थ स्वरूपका प्रकाश 
करनेसे ही प्रमाण आत्मामें प्रमाणताको प्राप्त होता है, केवळ जड़ भागसे नहीं ॥२२७॥ 
“चिन्मात्रमेव' इत्यादि । प्रत्यगात्माका स्वरूप शुद्ध चैतन्यमात्र है, उसमें 
प्रमाता, प्रमाण आदि मेद नहीं है, जैसे घटादिमें ज्ञानकी उत्पत्तिकालमें अथवा 
काळान्तरमें प्रमाता, प्रमाण आदि मेद हैं, वैसे ही प्रत्यक्‌ आत्मामें नहीं हैं, क्योंकि 
ज्ञानका उदय होते ही प्रमाता आदि मेद बाधित हो जाता है, इसलिए 
बाह्य पदार्थोंकी तरह प्रत्यगात्मामें प्रमाता आदिका मेद नहीं है ॥ २२८ ॥ 
'कूटस्थो$पि? इत्यादि । स्वयं कूटस्थ होता हुआ मी प्रत्यगात्मा पराक्व्यव- 
हारमें अपने चिदाभाससे युक्त अज्ञानके सम्बन्धसे प्रमाता बन जाता है ॥ २२९॥ 
“चिन्मात्रस्यैव? इत्यादि । यद्यपि वास्तवमै आत्मा चिन्मात्र है, तथापि 
आत्मामें आत्मचेतन्यसे ही अनादि अज्ञानी प्रतीति होती है, क्योंकि अज्ञानका 
आत्माके स्वरूपके साथ विरोध नहीं है ॥ २३० ॥ 
'कायकारण०? इत्यादि । कार्यकारणरूपसे अविद्या ही सर्वत्र प्रतीत होती है, 


वह अविद्या आत्माकी तरह सत्य व क 
उस अविद्याका साक्षी है ॥ २३ | दै, कनत अनिबचनीय है। जाला ही 
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मयाऽध्यक्षेण प्रकृति! सयते सचराचरम्‌ । 

इति श्रीमत्सुरेशस्य वाक्यमेवं समञ्जसम्‌ ॥ २३२ ॥ 
अविद्या वाऽथ तत्काय न भेदान्नाउप्यमेदतः । 

निरूप्यते यतोऽतः स्यादविचारितसिद्धकम्‌ ॥ २३३ ॥ 
स्वमहिम्ना न संसिद्रयेजडउत्वाना55त्मनः पृथक | 

अत एव जडल्वान्न चिदमेद॑ समहति ॥ २३४ ॥ 
जडस्वभावान्नैवाऽन्यद्ूपं कार्येषु गम्यते । 

तमश्च चिद्विभातत्वान्न जाड्यमतिवत्तते ॥ २३५ ॥ 
यथा नीलोत्पलामं ख द्विरेफोद्रवत्तमः | 
अविचारितसिद्येवं तमस्तज्ञ च वीक्ष्यताम्‌ ॥ २३६॥ 
स्वानुभूत्या भासितत्वाज्ञाऽविधा खरमड्भवत्‌ । 
चिचारवाधितत्वेन नाऽप्यविद्या चिदात्मवत्‌ ॥ २३७॥ 


'मया०' इत्यादि। यों 'मेरी अध्यक्षतामें प्रकृति चराचर जगत्को उत्पन्न करती 
है”, इस प्रकारका श्रीमान्‌ सुरेश कृष्णका वचनं भी-समञ्जस होता है॥ २३२ ॥ 

“अविद्या? इत्यादि । अविधा भौर अविद्याका कार्य न तो आत्मासे भिन्न ही 
सिद्ध हो सकता है, न अभिन्न ही । और विचारसे अविद्याकी सिद्धि नहीं हो 
सकती, इसीलिए उसको अनिर्वचनीय कहते हैँ ॥ २३३ ॥ 

“स्वमहिस्ना' इत्यादि । अविद्या जड़ है, इसलिए उसकी स्वतःसिद्धि नहीं हो 
सकती, इससे वह आस्मासे भिन्न नहीं है। अतएव जड़ होनेके कारण चेतनके साथ 
उसका अमेद भी नहीं हो सकता ॥ २३४॥ 

“जड़ ०? इत्यादि । कार्योमें जड़स्वमावसे अन्य रूप नहीं देखा जाता है और 
अज्ञान मी चेतनसे प्रतीत होता है, इसलिए वह भी जड़ ही है॥ २३५ ॥ 

“यथाः इत्यादि। आकाश नीळ कमळके सहश है और अन्धकार अमरके 
उदरके सहश है, इस प्रकार नीरूप होनेपर मी आकाश और अन्धकारमें जैसे नीळ 
रूपकी प्रतीति होती है, पैसे ही आसामें अज्ञान और उसके कार्य जगतूकी, 
विचारके अभावसे ही, सिद्धि होती है ॥ २३६ ॥ 

स्वाुभूत्या' इत्यादि । अपने अनुभवसे अविद्या प्रतीत होती है, इसलिए 
वह खरश्रज्ञकी तरह असत्‌ नहीं है और विचारसे अविद्याका बाघ हो जाता दै, 
इसलिए चिदात्माकी तरह सत्‌ मी नहीं दै ॥ २३७॥ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri FS ट्क Lo क प 


६ ०५८३2 ८ आय 


९२२ बृहदारेण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 
अलुभूतावविद्याया विवादो नेव कस्यचित्‌ । 

न वेद्यीवि व्येवहृतेराङ्गनाबारपण्डितम्‌ ॥ २३८॥ 
प्रमात्रादिबिविक्तार्थमनु भूयोत्थितस्ततः । 

नाऽवेदिषमिति ग्राह स्वालुभूत्यजुसारतः ॥ २२९ ॥ 
अमात्राद्यत्यिते! पूर्वे चिदन्यानन्वयात्तमः । 
चैतन्येनेव तङ्भास्यं न तु मानेन केनचित्‌ ॥ २४० ॥ 
आसीदिदं तमोभ्ूतमम्नज्ञातमलक्षणस्‌ । 

इति स्मृत्या न तन्मेयमजुभ्ूतं ल्वनूचते ॥ २४१ ॥ 
सुपतिस्मृतियेथाऽस्माकमनायासेन सिञ्चति । 
अनायासाचथा सिद्भन्मन्वादेः प्रलयस्मृतिः ॥ २४२ ॥ 
न मानास्सिद्धयतो लोके ज्ञातताऽज्ञातते आपि । 

मूलाविद्या न प्रमेयेत्येव॑ वक्तव्यमत्र किम्‌ ॥ २४२ ॥ 


अज 


“अनुभूताव ०? इत्यादि | अविद्याके अनुभवमें किसीको विवाद नहीं है, क्योंकि 
खी, बाळक और पण्डितों तकमें “न वेद्मि” ( में नहीं जानता ) यह व्यवहार होता 
है॥ २३८ ॥ 

“्रमात्रादि० इत्यादि । प्रमाता आदिसे भिन्न शुद्ध स्वरूपका सुषुसिमें 
अनुभव करके जागनेपर अपने अनुभवके अनुसार 'नाऽवेदिषम्‌? ( मैंने नहीं जाना ) 
यह कहता है | २३९ ॥ 

अमात्रा०' इत्यादि । प्रमाता आदिकी उत्पत्तिसे पहले सुषु्तिकालमें अज्ञाने 
साथ चेतनसे भिन्न किसी वस्तुका सम्बन्ध नहीं था, इसलिए अज्ञानक्रा अस्तित्व 
चेतन्यसे ही होता है, किसी अन्य प्रमाणसे नहीं, ॥ २४० || 

आसीदिदम्‌' इत्यादि । यह जगत्‌ अज्ञात, अलक्षण (किसी विशेषसे रहित) 
तथा तमोभूत था, यह मनुस्मृति अव्याकृतमें प्रमाण नहीं है, किन्तु प्रलयकारमें 
मनुजी द्वारा अनुभूत अव्याकृतका अनुवाद करती है ॥ २४१ ॥ 

'सुप्तिस्मृतियथा ० इत्यादि । जैसे हम ढोगोको सुषुप्तिकी स्मृति यलके बिना 
सिद्ध होती है, वैसे ही ईश्वरी पासे मनु आदिको प्रढयकी स्ति यलके बिना 
सिद्ध होती है ॥ २४२ ॥ 


६ 
न मानात इत्यादि । छोकमें घरकी ज्ञातता (ज्ञान) और अज्ञातता (जनज्ञान) 
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अज्ञातत्व न मानेभ्यो ज्ञातत्वं तत्कृत यतः | 
तैरप्यज्ञातता चेत्स्यात्काडतिशीतिमितेभवेत्‌ ॥ २४४ ॥ 
ज्ञातत्वमपि मानेन क्रियते न तु मीयते। 
ज्ञातत्व॑मानतः पूर्वमसत्तन्मीयते कथम्‌ ॥ २४५ ॥ 
ज्ञातोश्यमर्थोञ्चातो वेत्येतत्साश््यवभासयेत । 
ज्ञानाज्ञाने अपि तथा भास्येते साक्षिणिय हि॥ २४६ ॥ 
ग्रथते यः स्वयं साक्षादज्ञातत्वादिभूमिषु । 
अप्रमेयं स्वयञ्ज्योतिः प्राक्‌ ्रसिद्धे! प्रमाणतः ॥ २४७ ॥ 
स्वयम्प्रकाशतरवोऽपि स्वाविद्यायाः प्रमाणतः । 
अनिवृत्तरविज्ञाः स प्रमाणमपेक्षते ॥ २४८॥ 
असाधारणमज्ञानं प्रतीच्येव यतः स्थितम्‌ । 
ततोऽयमेवाऽज्ञातत्वान्मानमेयो न चेतरः ॥ २४९ ॥ 


भी प्रमाणसे सिद्ध नहीं होती हैं, फिर मूलाविद्या ( आत्माज्ञान ) प्रमाणसे नहीं 
सिद्ध होती, इसमें तो वक्तब्य ही क्या है ॥ २४३ ॥ 

'अज्ञातत्वस्‌' इत्यादि । अज्ञातत्व प्रमाणोंसे प्रतीत नहीं होता, क्योंकि 
प्रमाणोंसे तो ज्ञातत्व उत्पन्न होता है। यदि उनसे मी अज्ञातता उत्पन्न होती तो 
प्रमाणका फर ही क्या होगा ! ॥ २४४ ॥ 

'ज्ञातत्वमपि' इत्यादि । ज्ञातत्वका प्रमाणसे सम्पादन किया जाता है, उससे 


प्रमित नहीं किया जाता, क्योंकि ज्ञातत्व प्रमाणकी प्रबृत्तिके पहले असत्‌ था, अतः 
बह प्रमाणसे कैसे जाना जा सकता है ॥ २४५ ॥ 


“ज्ञातो०? इत्यादि । जैसे घट ज्ञात है अथवा अज्ञात है £ यह साक्षी ही 
प्रकाश करता है, वैसे ही ज्ञान और अज्ञानका मी प्रकाशक साक्षी ही है ॥२४६॥ 

ग्रथते इत्यादि । जो स्वयज्योति प्रमाणोंकी प्रसिद्विसे पहले ही अज्ञात 
होता हुआ मी साक्षात्‌ ( ज्ञानरूप दोनेसे ) स्वयं प्रकाशमान है, वह किसी 
प्रमाणका प्रमेय नहीं है ॥ २४७ ॥ 

“स्वयम्प्रकाश०” इत्यादि । स्वयम्प्रकाशतत्त्व प्रत्यगात्मा मी प्रमाणसे अपनी 
अविद्याकी निवृत्ति न होनेसे अज्ञात ही रहता दै, इसलिए वह अविद्याकी 
निवृत्तिके लिए प्रमाणकी अपेक्षा करता दै ॥ २४८ ॥ ० 

'असाधारणमञ्ञानम्‌? इत्यादि । असाधारणरूपसे अज्ञान परत्यगात्मामेंही 
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ह अज्ञानकार्यमखिर न तस्याऽज्ञातता भवेत्‌ । 
न खङ्गधारा सङ्गेन प्रहता इत्रचिङ्कवेत्‌ ॥ २५० ॥ 
अज्ञात आत्मा यः पूर्वं सङ्गहेणोपपादितः । 
चिदविद्यापरीक्षाभ्यां स एवेत्थं प्रपञ्चितः ॥ २३१ ॥ 
अज्ञानाइतचैतन्य॑ ग्रमेयमिति साधितम्‌ । 
परवादिप्रमेय॑ यत्‌ तदिदानीं निरूप्यते ॥ २५२ ॥ 
अविजञातार्थगन्तुणि ग्रमाणानीति वादिनास्र । 
सर्वेपा सम्मतिस्तत्र ग्रमेयोऽथो विचार्यते ॥ २५३ ॥ 
ज्ञातोऽयमथोऽज्ञातो वा ज्ञाताज्ञातात्मकोऽथवा । 
यदि वाऽनुभवात्माऽयं चतुर्धाऽपि न युज्यते ॥ २५४ ॥ 
आद्ये ज्ञातत्वमर्थस्य न तावद्रक्षसंविदः । 
अनम्युपगमात्राईपि प्रमाणाद्वकबन्धतः ॥ २५५॥ 
स्थित है, इसलिए अज्ञात होनेसे प्रत्यगात्मा ही सब प्रमाणोंका प्रमेय है, इतर 
घटादि प्रमेय नहीं हैँ ॥ २४९ ॥ 

'अज्ञानकार्यमखिलम? इत्यादि । सारा जगत्‌ अज्ञानका कार्य है, अतः वह उससे 
अज्ञात नहीं हो सकता, क्योंकि खड्गकी धारा खड्गसे कमी नहीं काटी जा 
सकती है ॥२५०॥ 

“अज्ञात? इत्यादि । जो अज्ञात आत्मा पहले सक्षेपसे कहा गया था, उसीका 
चित्‌ और अविद्याकी परीक्षासे यहांपर विस्तार किया है ॥ २५१ ॥ 

अज्ञाना०” इत्यादि । अज्ञानसे आइत चैतन्य प्रमेय है, यह सिद्ध हो 
गया । अब परवादियोंका जो प्रमेय है, उसका निरूपण किया जाता है ॥ २५२॥ 

“अविद्ञातार्थ० इत्यादि । प्रमाण अज्ञात अर्थका बोधन करते हैं, इस 
अर्थमें सब वादियोंकी सम्मति है, इसलिए अज्ञात प्रमेय--अर्थ--का विचार 
किया जाता है॥ २५३ ॥ 

ज्ञातोव्यमर्थोञ्चातो' इत्यादि । यह घटादि पदार्थ ज्ञात है, अथवा 
अज्ञात है या ज्ञाताज्ञातोभयात्मक है अथवा अनुभयात्मा ( न ज्ञात और न अज्ञात ) 
दै! ये चारों ही पक्ष युक्त नहीं हैं ॥ २५४ ॥ 

आध इत्यादि । [ क्योकि ] प्रथम पक्षमें पदार्थका ज्ञातत्व जद्मसंवित्से 
तो सिद्ध हो नहीं सकता, क्योकि तुम्हें यह स्वीकार नहीं है, प्रमाणसे मी नहीं हो 
सकता, क्योकि प्रमाणसे ज्ञात होनेपर बकबन्थन्यायकी प्राप्ति होती दै ॥ २५५ ॥ 
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आातत्वमादौ सम्पाद्य ज्ञातमर्थ प्रमापयत्‌ । 
माने न कबन्धस्य प्रयासमतिवत्तते ॥ २५६ ॥ 
स्वत एव प्रमेयोऽथो यदि ज्ञातस्तथापि च । 
अनन्यायत्तसंसिद्भेमेयरवं किन्निवन्धनम्‌ ॥ २५७॥ 
नहि दीपान्तराद्दीपो भारूपत्वं प्रपद्यते । 
तद्दत्स्वतो ज्ञातघटो मानेन नहि मीयते ॥ २५८॥ 
अथाऽज्ञातो घटाद्यर्थस्तदाप्यन्ञातता कुंतः । 
स्वतो वा परतो वा स्यात्‌ स्वतशचद्वाध्यते कथम्‌ ॥ २५९॥ 
नहि मृन्मयता बाध्या घरस्याऽज्ञातता तथा । 
किश्चाऽज्ञाते करिपतं स्याज्ज्ञातत्वं रज्जुसर्पवत्‌ ॥ २६० ॥ 
न च यद्वास्तवं रूपं तदध्यासेन बाध्यते। 
रज्जुसर्पघिया लोके न रज्जुरिति घीदनुतिः ॥ २६१॥ 


'ब्ञातत्वमादौ? इत्यादि । पहले ज्ञातत्वको उत्पन्न करके फिर ज्ञात अका 
बोधन करता हुआ प्रमाण बकबन्धके प्रयाससे कुछ कम नहीं है ॥ २५६ ॥ 

“स्वतः इस्यादि। प्रमेय अथे स्वयं ही ज्ञात है, ऐसा यदि मानो, तो स्वयम्प्रकाश 
होनेसे वह केसे प्रमेय हो सकता है !॥ २५७॥ 

“नहि? इत्यादि । जैसे अन्य दीपसे दीपको प्रकाश नहीं मिढा करता है, वैसे 
ही स्वतः ज्ञात हुआ घट प्रमाणसे नहीं जाना जा सकता ॥ २५८ ॥ 

'अथाऽज्ञातो? इत्यादि । यदि घट आदि पदार्थ अज्ञात ही हैं, तो उनमें 
अज्ञानता कैसे आई £ वह अज्ञातता क्या स्वतः सिद्ध है अथवा किसी निमित्तसे 
होती है १ यदि स्वतः सिद्ध है, तो उसका बाघ केसे हो सकता है ! ॥ २५९ ॥ 

“नहि? इत्यादि । जैसे घरकी स्वतः सिद्ध सृन्मयताका बाघ नहीं हो सकता, 
वैसे ही घटकी अज्ञातता मी यदि स्वतः सिद्ध होगी, तो उसका मी बाघ नही 
होगा । किंच, यदि प्रमाणकी प्रवृत्तिसे पहले ही घट अज्ञात है, तो ज्ञातत्व उसमें 
रज्जुसर्पकी तरह कल्पित होगा ॥ २६० ॥ 

“न च? इत्यादि । जिसका जो वास्तवरूप होता है, उसका अध्याससे 
बाघ नहीं हुआ करता, इसीसे छोकमें रज्जुसर्पके ज्ञानसे रज्जुज्ञानका बाघ 
नहीं हुआ करता ॥ २६१ ॥ 

११७ 
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ह परतोऽपि कुतो न्वेतदज्ञातत्वं घटे भवेत्‌ । 
अनिर्वाच्याज्ञानतो वा ज्ञानाभावादुतेयंतास्‌ ॥ २६२ ॥ 
आद्ये तवाऽपसिद्धान्तो द्वितीये कर्महोमवत्‌ । 
अज्ञातत्वं प्रसज्येत नद्यभावात्‌ सतो जनिः ॥ २६३॥ 
यदाऽत्यन्ताभावरूपमज्ञातत्वं तदा तव । 
स्वतः सर्वज्ञतैव स्यान्न वस्त्वज्ञातमस्ति हि॥ २१४ ॥ 
साधकाभावतशेरगज्ञातत्वं न सिध्यति। 

न च मानात्‌ प्रसिद्धि! स्यात्कूर्मलोमादिवस्तुन' ॥ २६५ ॥ 
ज्ञाताज्ञातोभयात्मत्व॑ पर्यायेणेकदाऽथवा । 
पर्यायेऽतुग॒तं वस्तु न  तयोरवस्तुरूपता ॥ २६६ ॥ 
न देवदत्तस्या&त्मानौ क्रमभाविगमागमो । 
ज्ञातताऽज्ञातते तद्रद्धजतो न घटात्मताम्‌ ॥ २६७ ॥ 

“परतोऽपि? इत्यादि । किसी अन्य निमित्तसे भी घटमें अज्ञातत्व नहीं हो 
सकता । यदि हठात्‌ उसे मानो, तो बतळाओ कि वह निमित्त अनिर्वचनीय अज्ञान 
है अथवा ज्ञानाभाव है ! ॥ २६२ ॥ 

“आदे? इत्यादि । प्रथम पक्षमें तुम्हें अपसिद्धान्त है, क्योंकि तुम्हें अनिवे- 
चनीय अज्ञानका स्वीकार. नहीं दै । द्वितीय पक्षमें अज्ञातत्व कूर्मलोमकी तरह 
असत्‌ हो जायगा, क्योंकि अभावसे भावकी उत्पत्ति नहीं हुआ करती। फिर 
ज्ञानामावसे अज्ञातत्वकी उत्पतति केसे होगी ! ॥ २६३ ॥ 

“यदाऽत्यन्ता०? इत्यादि। जब तुम अज्ञातत्वको अत्यन्ताभावरूप 
मानते हो, तब तुम्हें स्वतः ही सर्वज्ञता होनी चाहिए, क्योंकि अज्ञात कोई 
वस्तु ही नहीं है ॥ २६४ ॥ 

“साधका०' इत्यादि । ऐसा ( असत्‌ ) अज्ञातत्व साधकके अभावसे सिद्ध 
नहीं हो सकता, क्योंकि कूर्मरोमादि असत्‌-वस्तुकी प्रमाणसे सिद्धि नहीं हुआ 
करती ॥ २६५ ॥ 

वाताज्ञातो०' इत्यादि । ज्ञात और अज्ञात इस प्रकार उभयरूपता घटको 
पर्यायसे है, अथवा एक ही कारमं £ पयीयमें वस्तु अनुगत हुआ करती है । पर्याय 
वस्तुरूप नहीं हुआ करते ॥ २६६ ॥ 

“न देवद्च०' इत्यादि । जैसे क्रमभावी गमन और आगमन देवदत्तके स्वरूप नहीं 
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शीतोष्णवद्विरुद्धत्वादयौगपद्य॑ न युज्यते । 

नाऽपि चाऽनुभवात्मत्वं विविक्तस्याऽ्चुदाहृतेः ॥ २६८ ॥ 
ज्ञातताऽज्ञातते त्यक्त्वा घटमात्र त्वया क्क वा। 
उदाहियेताउवगत एव स्यात्तदुदाह्तौ ॥ २६९ ॥ 
ज्ञातताऽज्ञातते यस्य स तयोरनुगच्छति । 
व्यावृत्ताम्याँ विभिन्नोऽयमिति चेत्तत्र का प्रमा ॥ २७० ॥ 
सर्वावभासकः साक्षी त्वया वेदविरोधिना। 
उपेक्षितो$न्यः को नाम तत्सवं -तव भासयेत्‌ ॥ २७१ ॥ 
चतुर्विधविकरपानामभावेऽप्यनिरूपितः । 
यदयज्ञातस्तदाऽवञ्यं भवेन्मे मतमेव ते ॥ २७२॥ 


हुआ करते, वैसे ही क्रमसे होनेवाळी ज्ञातता और अज्ञातता घटस्वरूप नहीं 
हो सकतीं ॥ २६७ ॥ 

'शीतोष्ण०? इत्यादि । शीत और उष्णकी तरह विरुद्ध होनेसे ज्ञातता और 
अज्ञातताका यौगपद्य ( एक कालमें होना ) भी युक्त नहीं है । ज्ञातता और 
अज्ञातता अनुभवात्मक मी नहीं हो सकतीं, क्योंकि ज्ञात और अज्ञातसे भिन्न 
तृतीय पदार्थका उदाहरण नहीं मिलता ॥ २६८ ॥ 

“ज्ञातता? इत्यादि । ज्ञातता और अज्ञातताका त्याग. कर घटमात्रका 
उदाहरण तुम कहां दे सकते हो, क्योंकि ज्ञातका ही उदाहरण हुआ 
करता है॥ २६९ ॥ 

ब्वातता० इत्यादि । जिस वस्तुकी ज्ञातता और अज्ञातता होती है, वह 
दोनोंमें अनुगत रहता है, इसलिए ज्ञात अज्ञाते भिन्न दोनोंमें अनुगत धर्मी तृतीय- 
पदार्थ सिद्ध हो सकता है, यह तुम नहीं कह सकते, क्योंकि ज्ञात और अज्ञातसे 
भिन्न केवल घटमें तुम्हें कोई प्रमाण नहीं है ॥ २७० ॥ 

“स॒वाचभासकः? इत्यादि । तुम वेदविरोधीने सवीवभासक साक्षीकी उपेक्षा की 
है, इसलिए तुम्हारे मतमै उस साक्षीके बिना ज्ञात और अज्ञात सब पदार्थाँका 
कौन प्रकाश कर सकता है £ ॥ २७१ ॥ , 

दुर्निरूष मी अज्ञात वस्तुका “न वेझि' (में नहीं जानता हूँ), इस 
प्रकार अज्ञानीके अनुभवसे अङ्गीकार करना चाहिए, यदि ऐसा कहो, तो . 
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सर्वथा न तबाञ्ज्ञातं प्रमाणेन प्रसिञ्चति । 

अज्ञानं न यथा मानान्मिथ्याधीसँशयौ तथा ॥ २७३॥ 
प्रत्यक्षादिप्रमाणानामज्ञानादिप्रसिद्धये | आड 
मेक्ष्यतेञ्न्यतर्म मार्न स्वप्रकाश न वत्तेते ॥ २७४ ॥ 


ऐसा कहते हो, तो आपको मेरा ही मत मानना होगा अर्थात्‌ अज्ञात वस्तु साक्षीसे 
भास्य है, यह मानना होगा ॥ २७२ ॥ 

“सर्वथा? इत्यादि । किसी प्रकार मी अज्ञात वस्तु प्रमाणसे सिद्ध नहीं हो 
सकती, जैसे अज्ञानकी सिद्धि प्रमाणसे नहीं होती है, वैसे ही मिथ्याज्ञान और 
संशयकी सिद्धि भी प्रमाणसे नहीं हो सकती ॥ २७३ ॥ 

अरत्यक्षादि० इत्यादि । प्रत्यक्षादि प्रमाणोंमें से कोई भी प्रमाण. ज्ञात और 
अज्ञातको नहीं सिद्ध कर सकता और घटादि जड़ पदारथ स्वयंप्रकाश हैं नहीं, 
इसलिए सब पदार्थांका प्रकाश साक्षीसे ही होता है || २७४ ॥ 

“विषये०” इत्यादि । विषयेन्द्रियसम्बन्धका अभाव होनेसे बाह्य प्रमाण 
तो जज्ञानमें प्रवृत्त हो ही नहीं सकता । दुःखादिज्ञानकी तरह मानस प्रत्यक्ष 
भी अज्ञानका नहीं हो सकता ॥ २७५ ॥ 

'ज्ञाना०? इत्यादि । ज्ञानामावरूप अज्ञान मानस ज्ञानके होनेपर रह ही कैसे 
सकता है । प्रत्यक्ष संशय और मिथ्याज्ञानका प्रकाश भी नहीं कर सकता, क्‍योंकि 
उनका अयौगपद्य दै ( अर्थात्‌ एक कारमें उक दो ज्ञान नहीं होते हैं ) ॥२७६॥ 

न ज्ञान०” इत्यादि । तुम्हारे मतमें ज्ञानोंका यौगपद्य नहीं है, फिर कैसे 
एक कालमें आह्यम्ाहक ( विषय और विषयी ) संशय और मानस ज्ञान 
हो सकते दें ॥ २७७ ॥ 
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प्रत्यक्षार्थवदेवेदस्‌ अज्ञानायलुभूयते । 
ना55शङ्तेञ्नुमानादि यतः पारोक्ष्यवोधकम्‌ ॥ २७८ ॥ 
मिथ्याज्ञानादिसंसिद्धयै क उपाय इतीर्यताम्‌ । 
इति चेत्‌, शरण गच्छ साक्षिणं सर्वभासकम्‌ ॥ २७९ ॥ 
यथेह घटविज्ञाने घटाकारोज्लुभूयते । 
विशदः साक्षिणस्तद्दज्ञानाद्यनुभूयते ॥ २८० ॥ 
इत्थं साधनदोषाम्यां स्तपक्षपरपक्षयोः । 
ग्रभेयं साधित तस्य जगत्कारणतोच्यते ॥ २८१ ॥ 
कार्यकारणभावोऽयं शास््युक्तिपरीक्षणे । 
अविचारितरम्यः सन्‌ भासते न तु वास्तवः ॥ २८२ ॥ 
नाऽसतो विद्यते भावो नाऽभावो विद्यते सतः | 
इति वास्तवजन्मादि शाख्रेणेव निराकृतम्‌ ॥ २८२ ॥ 
MM 6 6 5 न 
{्रत्यक्षार्थृ०? इत्यादि । अज्ञान और ज्ञानका प्रत्यक्ष घटकी तरह 
अनुभव होता है, इसलिए अनुमादिकी उसमें शङ्का नहीं दो सकती, क्योंकि 
अनुमान आदि परोक्ष अर्थका बोधन किया करते हें ॥ २७८॥ 
'मेथ्याज्ञानादि०' इत्यादि । यदि आप यह पूछते हें कि मिथ्या 
ज्ञान आदिकी सिद्धिमें उपाय क्या है, तो में तो यही कहूँगा कि सवके प्रकाशक 
साक्षीकी शरणमे जाओ ॥ २७९ ॥ 
“ये? इत्यादि । जैसे घटका ज्ञान होनेपर घटका स्पष्ट अनुभव 
होता है, वैसे ही साक्षीसे अज्ञान आदिका स्पष्ट अनुभव होता है ॥ २८० ॥ 
«त्थम्‌? इत्यादि । इस मकार अपने पक्षके साधनोंसे और पर पक्षके दोषोंसे 
प्रमेयकी सिद्धि हो गई । अव उसकी जगत्कारणता कहते हैं ॥ २८१ ॥ 
“र्यकारण०? इत्यादि । शास्न और युक्ति द्वारा परीक्षा करनेपर यह्‌ 
कार्यकारणभाव विचारके न होनेसे ही रमणीय प्रतीत होता है, वास्तवे 
कार्यकारणभाव है नहीं ॥ २८२ ॥ 
“नाऽसतो? इत्यादि । असतका भाव नहीं है और सत्‌का अभाव नहीं है, 
इस प्रकार शाखे ही वास्तव जन्म आदिका निराकरण किया है ॥ २८३ ॥ 
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युक्तिथाञ्न्योन्यसापेक्षा कार्यकारणतेत्यसौ । 

मृषात्वमाह न तयोरेकस्याऽप्यनपेक्षता ॥ २८४॥ - 
नाुर्बत्कारण दष्टं कार्यापेक्षा ततो भवेत्‌ । 

कार्य नाऽक्रियमाणं स्यात्कारणापेक्षता ततः ॥ २८५ ॥ 
अविचारितरम्यश्रेदज्ञानात्मेकहेतुकः । 

स्यात्‌, स्वप्नस्य तथा दश ह्यज्ञातात्मेकहेतुता ॥ २८६॥ 
अज्ञातात्मातिरेकेण ब्रुवतो जगतो जनिम्‌ । 
सम्यरजञानान्न मुक्ति; स्यान्न ज्ञानं वस्तुनुत्कचित्‌ ॥ २८७॥ 
कर्मभ्योऽपि न युक्तिः स्यात्कर्माऽपि नहि वस्तुनुत्‌ । 

ततो ज्ञानेन सुत्तयर्थमन्ञातात्मेकहेतुता ॥ २८८ ॥ 
ग्रथते वैश्वरूप्येण यस्याडविद्यैव सर्वदा । 
तन्मतेऽनुपपत्तिः का नोपालम्यो भ्रम; क्कचित्‌ ॥ २८९ ॥ 

“युक्ति०' इत्यादि । कार्यकारणता परस्परकी अपेक्षा रखती है; इसलिए 
अन्योन्याश्रयरूप युक्तिसे मी कार्यकारणभावका मिथ्यास्व सिद्ध होता है, 
क्योंकि कार्य और कारण- इन दोनोंमें से एक मी ऐसा नहीं है, जो दृसरेकी 
अपेक्षा न रखता हो ॥ २८४ ॥ | 

“नाऽङुर्वत्कारणम्र' इत्यादि | कुछ भी व्यापार न करनेवाला कभी कारण 
नहीं देखा गया है, इसलिए कारणको कार्यकी अपेक्षा हे और न करनेसे कार्य नहीं 
होता है, इसलिए कार्यको कारणकी अपेक्षा है ॥ २८५ ॥ 

“अविचारित० इत्यादि । यदि विचारके न होनेसे ही रमणीय प्रतीत 
होता है, तो मानना चाहिए उसका एक कारण अज्ञात आत्मा ही है, क्योंकि 
स्वप्नका कारण अज्ञात आत्मा ही है, यह देखा गया है ॥ २८६ ॥ 

'अज्ञाता०' इत्यादि। अज्ञात आसासे भिन्न किसी पदाथसे जगतकी 
उत्पत्ति होती है, इस प्रकार कहनेवाहेक्रे मतमें यथाथ ज्ञानसे मुक्ति नहीं होनी 
चाहिए, क्योंकि ज्ञान कमी वस्तुको नष्ट नहीं किया करता ॥ २८७ ॥ | 

'कर्मभ्योऽपि' इत्यादि । कर्मोसे मी मुक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि कर्म 
भी वस्तुको नष्ट नहीं कर सकता है, इसलिए ज्ञानसे मुक्ति माननेवालेको यह 
अवश्य मान लेना चाहिए कि एक अज्ञात आत्मा ही संसारका कारण है ॥२८८॥ 

अथते' इत्यादि । जिसके मतमे अविद्या ही कार्यकारणरूपसे प्रतीत हो 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भापानुवादसहित ९३१ 


उबटप्प्पज्यस्खल्स्ज्ख्जल्ल्ल्स्वावाडावाव्ज््ल्व्टव्ल्व्ट्व््व्टव्ल्व्ल्व्ल्ल्वल्व्ल्व््ट्क्व्ट्222-2००-०--_->-> 


A NN Ne Ne NS ति ४८५४५५१४५५ ५.५४ ST Se EAN SS 


वस्तुबृत्तमपेक्ष्यैत्न स्वतः परतस्तमः | 

तं वाऽतस्तमोृष्टया तमस्तत्कार्ययोबचः ॥ २९० ॥ 

तमश्चिदामासयुतं नाञ्चासिपमितीक्षणात्‌ । 

जगज्जन्मस्थितिलयास्तस्मादज्ञात आत्मनि ॥ २९१ ॥ 

तमःप्रधानः क्षेत्राणां चितघानश्चिदात्मनाम्‌ । 

परः कारणतामेति जडाजडभिदा ततः ॥ २९२ ॥ 

तततत्प्राणिकृतेस्तैस्तैभावनाज्ञानकर्ममभिः । 

देवतिर्य्जनुष्यादिवैचित्यञ्ुपपद्यते ॥ २९३ ॥ 

तत्तज्ञात्युदिते शिर्पे भूयोऽभ्यासेन वासना | 

कोशलातिशयाख्या या भावनेत्युच्यते हि सा ॥ २९४ ॥ 

शाख्राभ्यासोपासनादिज्ञानमप्यमिधीयते । 

विहित प्रतिषिद्धे च कर्म तैश्चित्रजन्मता ॥ २९५॥ 
रही है, उसके मतमें कोई भी अनुपपत्ति नहीं है, क्योंकि भ्रमपर कोई उपा- 
छम्म नहीं हुआ करता है ॥ २८९ ॥ | 

“वस्तुवृत्त०? इत्यादि । क्योकि अद्वितीय आत्मवस्तुके स्वभावकी 
अपेक्षाते यह अज्ञान और उसका कायें न स्वतः सिद्ध है, न परतःसिद्ध 
है, किन्तु अज्ञान और उसके कार्यका कथन अज्ञानकी ही दष्टिसे है ॥ २९० ॥ 

'तमश्रिदा०” इत्यादि । 'नाऽज्ञासिषम' ( सुषु्तिकालमें मुझे ज्ञान नहीं था ) 
ऐसा स्मरणरूप ज्ञान होता है, अतः तम ( अज्ञान ) चिदाभासे युक्त है, इसलिए 
जगतके जन्म, स्थिति और प्रूय अज्ञात आसमामें ही होते हैं ॥ २९१ ॥ 

“त॒मःप्रधानः? इत्यादि । तमःप्रधान होकर परमात्मा क्षेत्रोंका ( जड़ोंका ) 
कारण है और चित्मधान होकर चेतनोंका कारण है, इसलिए लोकमें जड़ और 
चेतनका मेद सिद्ध होता दै ॥ २९२ ॥ 

“तत्तत्प्राणि०* इत्यादि । उन-उन प्राणियोके किये हुए उन उन 
भावना, ज्ञान और कर्मोसे देव, तियेकू, मनुष्य आदि विएक्षणता मी बन 
सकती है ॥ २९३ ॥ 

“तत्तज्जा०१ इत्यादि । तत्‌-तत्‌ जातिमें प्रसिद्ध शिर्पकी बार बार अभ्यास 
करनेसे कौशलातिशयरूप जो वासना होती है, उसको भावना कहते हैं ॥२९४ | 

“शा्राऽ' इत्यादि । शास्रका अभ्यास, उपासना आदि ज्ञान और. 
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यद्याकृतगतं किञ्चिद्कावनादि समीक्ष्यते । 
तद्व्याकृतरूपेण स्थितं व्यज्येत सुटे ॥ २९६॥ 
तञ्मक्तौ तम एवाञ्त्र निमित्तं छोकद्ष्टित; । 

ठोके कार्यविशेषाणां तम एव नियामकम्‌ ॥ २०७ ॥ 
तेठशक्तिस्तिळे कस्माद्‌ दधिशक्तिः कुतो नहि । 

इति एष्टो न जानामीस्येव प्रत्युच्षरं वदेत्‌ ॥ २९८ ॥ 
तन्नियामकमज्ञानमिति तेमोदितं मवेत्‌ । 

गरष्डुश्व तावता तत्र गच्छत्येव पिएच्छिषा ॥ २५९ ॥ 
बक्तुनीऽकौशञरं शङ्कयं कुशटेश्ैवमीरणात्‌ । 

अन्यथा कुशलम्मन्यस्त्वमेवाञ्तरोचरै वद्‌ ॥ २०० ॥ 


_ be 
विहित-प्रतिषिद्ध कर्म ये मी हेतु कहे जाते हैं; अतः इनसे विचित्र जन्म 
होते हैं ॥ २९५ ॥ 

ध्यव्याकृतगतम इत्यादि । ब्याइत जगत्मे जो भावना आदि देखे जाते 
हैं, वे ही प्रख्यकालमें अव्याकृतरूपसे स्थित होकर सृष्टिकाङम व्यक्त हो 
जाते हैं ॥ २९६ ॥ 

'तद्यक्तौ' इत्यादि । छोऋकी दृष्टिसे उनकी व्यक्तिमें निमित्त अविद्या 
( अज्ञान ) ही है, क्योंकि छोकमें कार्यविशेषोंका नियामक अज्ञान 
ही है॥ २९७॥ 

८ तेठशक्तिस्तिठे? इत्यादि । तिलमें तेळकी शक्ति क्यों है? दषिशक्ति 
क्यो नहीं £ ऐसा प्रश्न करनेपर “मै नहीं जानता हूँ? यही प्रत्युत्तर 
मिलता है ॥ २९८ ॥ 

'तज्मियामक०' इत्यादि । इस उत्तरसे यही कथित होता है कि शक्तियाँका 
नियामक अज्ञान है, इस प्रत्युत्तरे देनेपर पूछनेवाळा फिर प्रश्‍न भी नहीं 
करता है ॥ २९९ ॥ | 

“वक्तुनोऽकौशलम्‌' इत्यादि । इसमें वक्ताका अकौशळ नहीं समझना चाहिए! 
. क्योंकि कुशळ पुरुष मी ऐसा ही प्रत्युत्तर दिया करते हैं। अन्यथा तुम कुशल हो; 

तो तुम ही इसका प्रत्युत्तर बताओ ॥ ३०० ॥ 
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सर्वेषामविवादेन प्रश्‍नोत्तरतया वचः | 

यद्विभाति न तद्धातं किन्तु वस्तु तै तत्‌ ॥ ३०१ ॥ 

प्रश्‍नविश्रान्तिभूमित्वाचोद्यं तमसि नोदियात्‌ । 

न बुद्धिमन्तः एच्छन्ति न जानामीति वादिनम्‌ ॥ ३०२ ॥ 

एच्छन्त्यभिश्चमिति चेद्वाढं न विवदामहे | 

चोद्यानईत्वमज्ञाने तावता घारितं कथम्‌ ॥ ३०३ ॥ 

न चोदनीयमज्ञानं दुधेठानां नियामकम्‌ । 

इति लोकिकदष्टान्तात्सिद्ं वेदविदां मतम्‌॥ ३०४ ॥ 

एवं तर्हि न जानामीत्येवं सर्वत्र भण्यताम्‌ । 

कि सष्ट्युक्तिश्रमेणेति वक्षि चेदुत्तरं श्रुणु ॥ ३०५॥ 

साक्षान्नियामकं यत्र तमस्तत्रैय तद्‌ ब्रुवे । 
______ अन्यदूदारा नियमने वक्तव्यं दारमापतेत्‌ ॥ २०६॥ | ॥ ३०६॥ 

“सर्वेषाम्‌०' इत्यादि । जिस प्रश्नका जो उत्तरवचन सब पुरुषेकि 
अविवादसे जैसा प्रतीत होता है, वह प्रतीत होता है, इतना ही नहीं, किन्तु 
वस्तु ही वैसी है॥ २०१ ॥ 

“रन ० इत्यादि । कुशळ पुरुष मी किसी कक्षामें पहुँच कर “न जानामि? 
ऐसा ही उत्तर कहता है और पूछनेवाला मी “न जानामि? कहनेवालेसे फिर प्रश्‍न 
नहीं करता, इसलिए अज्ञान ही सब कार्योक़ा कारण है, अज्ञानपर तके नहीं 
करना चाहिए ॥ ३०२ ॥ 

“पृच्छन्त्य ०” इत्यादि । यदि यह कहें कि “न जानामि’ यह सुनकर मी 
प्रशनकतों किसी ज्ञानवानसे फिर प्रश्‍न करता है, तो ठीक दै, इसमें हम विवाद 
नहीं करते, पर इससे अज्ञानमें कुछ तर्क नहीं करना चाहिए, इसका निषेध 
नहीं होता है ॥ ३०३ ॥ 

“न चोदनीय०' इत्यादि । अज्ञान दुर्घटोंका नियामक (अघटनघटनामें अत्यन्त 
पडु ) है, इस प्रकार लौकिक दृष्टान्तसे मी बैदिकोंका मत सिद्ध होता है॥ ३०४ ॥ 

“एवं तहि? इत्यादि । ऐसा है, तो सर्वत्र 'न जानासि' यही उत्तर 
कहना चाहिए, सृष्टिके कथनका श्रम श्रुतिने क्यों किया : यदि ऐसा कहो, 
तो उत्तर सुनो ॥ ३०५॥ प 

'साक्षान्नियामकम्‌' इत्यादि । जहां साक्षात्‌ नियामक अज्ञान है, वह 
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परसा भूलहेतुरित्येवं ब्यणुकादिकप । 
अत यथा तदद्॒च्मि सृष्टिं तमःकृताम्‌॥ ३०७॥ 
तमो नियामक चेत्तत्किमन्तर्यामिणेति चेत्‌ । 
अन्तर्यामित्वशक्तिया सैव तत्तम उच्यते ॥ ३०८॥ 
इशस्तमःप्रधानः सन्नियम्यानां नियामकः । 
तेष्वेव चित््रथानः सन्‌ साक्षितां ग्रतिपद्यते ॥ २०९ ॥ 
तमोनियमिताः कर्मभावनाद्यास्तमस्विनम्‌ । 
जीवं बध्नन्ति नो युक्त कारणानतिवृत्तितः ॥ २१० ॥ 
यथा कायो घटः कोऽपि मत्तिकां नाऽतिवतते । 
तमःकाय भाबनादि नाऽतिक्रामेत्तमस्तथा ॥ २११ ॥ 
_______ _ की म क ा 
अज्ञानको मैं कारण कहता हुँ । अज्ञान जगतका मूळ कारण है, ऐसा कहने- 
पर भी आकाश्र, वायु आदि अवान्तर कारण हो सकते हैं॥ ३०६ ॥ 

(प्रमाणु इत्यादि । जगत्‌के मूळकारण परमाणुको मानते हुए मी 
नैयायिक हृयणुकादिको जैसे अवान्तर कारण मानते हैं, वैसे ही में अज्ञानको 
सृष्टिका मूळ कारण कहता हूँ ॥ ३०७॥ | 

“त॒मो नियामकम्‌? इत्यादि । यदि अज्ञान नियामक है, तो अन्तर्यामीकी 
बया आवश्यकता है £ यदि ऐसा कहें तो कहते इँ- भन्तर्यामीकी जो अन्तयो- 
मित्व शक्ति है, उसीको हम अज्ञान कहते हैं ॥ ३०८ ॥ 

ढुशस्तम;०' इत्यादि। इश्वर अज्ञानप्रधान होकर नियम्य जगत्‌का 
नियामक ( अन्तयोमी ) है । उन्हीं कार्याने चित्मपान होता हुआ 
ईइवर साक्षिताको प्राप्त होता है, इसलिए उपाधिसे अन्तर्यामी और साक्षीका 
भेद होते हुए भी अद्वेतकी हानि नहीं है ॥ ३०९ ॥ 

“तमोनियमिताः' इत्यादि । अज्ञानसे नियमित कर्म, भावना आदि अज्ञानी 
जीवको ही बद्ध करते हैं, मुक्तको बद्ध नहीं करते, क्योंकि बन्धका कारण 
अज्ञान निवृत्त हो चुका है॥ ३१० ॥ ` 

“यथा कार्यों इत्यादि । जैसे सृत्तिकाके कार्थभूत कोई मी घट आदि 
मृत्तिकाका त्याग नहीं कर सकते, वैसे ही तमके कार्यभूत आवना आदि तमका 
त्याग नहीं करते हैं ॥ २११ ॥ 
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स्वकतुरुपभोगाथ॑ कर्माव्याकृतरूपकम .। 
व्यक्तीभवत्मयुङ्क्ते तद्‌ भूतभौतिकदृग्जगत्‌ ॥ ३१३॥ 
अव्यक्तजगतो व्यक्तिरन्तर्यामिग्रभावतः । 
भवन्ती देशकालादिव्यवस्थां प्रतिपद्यते ॥ ३१४ ॥ 
यथा नियमयत्येष तथा भवति तजगद । 
नियन्ता सर्वजगतो नाऽन्यः सम्भाव्यते प्रभोः ॥ २१५ ॥ 
न चोपालबव्धुभस्माभिः शक्यते परमेश्वरः । 
अतो विश्ुच्य चोद्यानि श्रूयतां महिमैश्वरः ॥ ३१६ ॥ 
अन्तर्यामी यदा कर्म नोद्गोधयति संहतिः । 
तदा भवेद्यदोद्धोधं कुर्यातसृष्टिस्तदा भवेत्‌ ॥ ३१७॥ 


"णाय ve 


'जळूका? इत्यादि । जसे ब्रणमें लगी हुई जढका ( जोंक ) दुष्ट ही रक्तको 
खींचती है, वैसे ही आत्मामें रहनेवाले कर्म, भावना आदि कत्ती आत्माको ही 
चिपरते हैं ॥ ३१२ ॥ 

“स्वकर्तुरुपभोगाथं’ इत्यादि । प्रस्य-कारमें अव्याकृतरूपसे स्थित हुए 
कर्म आदि सृष्टि-कारमें ब्यक्त होकर अपने कत्ताके भोगके लिए भुत और भौतिक 
जगतूकी रचना करते दें ॥ ३१३ ॥ 

'अच्यक्तजगतो' इत्यादि । अव्यक्त जगत्से अन्तयोमीके प्रभावसे होती 
हुई व्यक्ति देश, काळ आदि व्यवस्थाको प्राप्त होती है ॥ ३१४ ॥ 

'यथा नियम०' इत्यादि । वह जिस प्रकार नियमन करता है, 
उसी प्रकार वह जगत्‌ होता दै । सब जगतोंका नियन्ता प्रसुके सिवा दूसरा 
सम्भव ही नहीं है ॥ २१५ ॥ र 

“न चोपा०? इत्यादि । परमेश्वरपर हम उपालम्म नहीं कर सकते हैं, 
इसलिए तकोंका त्याग कर ईइवरकी महिमा सुनो ॥ ३१६ ॥ 

“अन्तर्यामी? इत्यादि । अन्तर्यामी जब कर्मका उद्डोधन नहीं करता 
तब प्रल्य होता है और जब उद्धोधन करता दै, तब सृष्टि होती है ॥ ३१७॥ . 
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अस्य इैतेन्द्रजालस्य यदुपादनकारणमू। ` 
अज्ञानं तदुपाश्रित्य अक्ष कारणमुच्यते ॥ ३१८ ॥ 
तादशो बह्मणोःकस्मात्कमोडोघे प्रवर्तकम्‌ । 
तथा कर्मोपसंहारे नेश्वरोऽन्यदपेक्षते ॥ ३१९ ॥ 
बाति वायुर्यथाऽकस्मादकस्माचोपशञाम्यति । 
निर्निमित्त तथैव स्यात्कमोद्वोधोपसंहृती ॥ ३२० ॥ 
उत्थास्यामि घुतेऽहं त्राझ इत्यभिसन्दथत्‌ । 
शयानो नियमेनेब तदोत्ति्ठेचथेक्ष्वतास्‌ ॥ २२१ ॥ 
संहरनभिसन्थत्त इयत्ता संहतेस्ततः । 
ताबत्याः संहतेरन्ते सिसृक्षोदेति सस्वरम्‌ ॥ २२२ ॥ 
अज्ञानमात्रोपहितं जह्माकाशस्य कारणस्‌ । 
आकाशोपहितँ वायोर्वायूपहितमाचिपः ॥ २२३ ॥ 


अस्य? इत्यादि । इस द्वैतरूप इन्द्रजाङका उपादान कारण -द्भद्भ साहा इस डरेतूप इन्द्रजाकका उपादान कारण जो अज्ञान 
है, उसीका आश्रयण करके ब्रह्म कारण कहा जाता है, वास्तवमें ब्रह्म शुद्ध 
ही है॥ ३१८ ॥ अ 

धताइशो' इत्यादि । उस अक्यसे अकस्मात्‌ कमेके उड्डोधनमें तथा कमेके 
उपसंहारमै ईश्वर अज्ञानके बिना अन्य हेतुकी अपेक्षा नहीं करता ॥ २१९ ॥ 

(बाति वायुयथा' इत्यादि । जैसे वायु अकस्मात्‌ बहता है और अकस्मात्‌ 
शान्त हो जाता है, वैसे ही कर्मके उड़ोधन और उपसंहार भी निर्नि- 
मित्त ही हँ ॥ ३२० ॥ 

(उत्यास्यामि' इत्यादि । में ब्राह्म महत्तम उठूंगा, इस प्रकार अमिसन्धि 
( इरादा ) करके सोनेवाळा पुरुष जैसे नियमसे बाह्म मुहृतेमें ही उठता दै, 
वैसे ही यहां भी समझना चाहिए ॥ २२१ ॥ 

“सुंहरन्नभिसन्धत्तः इत्यादि । प्रलय करता हुआ प्रल्यकी इयत्ता 
( परिमाण ) की अभिसन्धि करता है । उतने प्रर्यके अन्तमें शीघ्र ही सिसक्षा 
( सृष्टिकी इच्छा ) उत्पन्न हो जाती है ॥ ३२२ ॥ 

“अज्ञानमात्रोपहितम्‌? इत्यादि । अज्ञानमात्रसे उपहित ब्रह्म आकाशका 
कारण है और आकाशसे उपहित होकर वायुका और वायुसे उपहित होकर 
अग्निका कारण है ॥ ३२३ ॥ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुर्थ ब्राह्मण ] ` भाषानुवादसहित ९३७ 


्फ््स्स्य्य्य्य्य्य्स्य्स्य्य्य्््य्फ्फ्प्फ्य्प्फ्स्प्य्यप्प्य्ज्स्ट्ल्ख््व्््व््ल्ड्ट 0410 


SA A 0 0 


अग्निनोपहितं चा55पाँ जढेनोपहितँ भुवः । 
एवशुत्तरकार्यषु ` ततः सर्वकृदुच्यते ॥ ३२४ ॥ 
कार्यकारणरूपेण स्थितं यज्जगदीक्ष्यते । 
ओतं श्रोतं तदीशे$स्मिन्कार्पासे तन्तुवस्रवत्‌॥ ३२५ ॥ 
ग्रतिविम्बतया कार्यष्वीशो . नानात्वमाब्रजेत्‌ । 
स्वोतसृष्टतोयधारासु ग्रंतिविम्बेयेथा रविः ॥ ३२६ ॥ 
अपास्ताज्ञान इँशोऽसावस्थूलाह्कक्तिगोचरः । 
सामासाज्ञानयुक्तः सन्साक्षयन्तर्यामितां त्रजेत्‌ ॥ ३२७ ॥ 
हिरण्यगर्भो वुद्धिस्थो रजःसस््तमोगुणेः । 
रह्मा हरिः पिनाकी स्याददेवमर्त्यादयस्तथा ॥ ३२८॥ 
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'अग्निनोपाहितम्‌' इत्यादि । अग्निसे उपहित होकर जलका और जलसे 
उपहित होकर ब्रह्म. प्रथ्वीका कारण कहा जाता है, इसी प्रकार उत्तरोत्तर 
कार्यासे उपहित होता हुआ ब्रह्म ही सब कार्यका कत्ती कहा जाता दै ॥ ३२४ ॥ 

कार्यकारणरूपेण' इत्यादि । का्थकारणरूपसे अवस्थित जो जगत्‌ देखा जाता 
है, वह कपासमें तन्तु और वस्त्रकी तरह उस इइवरमें ओत-प्रोत है ॥ २२५ ॥ 

प्रतिबिम्बतया' इत्यादि । जैसे सूरज अपनेसे ही बनाई हुईं जलकी 
घाराओंमें अपने प्रतिबिम्बोंसे नानाभावको प्राप्त होता दै, वैसे ही ईश्वर भी 
अपने कार्योमें प्रतिबिम्बित होकर देव, मनुष्य आदि रूपसे नानाभावको 
प्राप्त हो जाता है ॥ ३२६ ॥ 

“अपास्ताज्ञान' इत्यादि । अञ्ञानसे रहित अस्थूलादि शब्दोंका गोचर 
जो निरुपाधिक ब्रह्म कहा जाता है, वही इश्वर साभास जज्ञानसे युक्त 
होकर चितकी प्रधानतासे साक्षिताको और तमझी प्रधानतासे अन्तयो- 
मिताको प्राप्त होता है ॥ ३२७ ॥ 

(हेरण्पगर्भो' इत्यादि । जैसे वह समबुद्धिसे उपहित होकर हिरण्यगर्भ 
रजोगुणसे उपहित होकर हरि और तमोगुणसे उपहित हो कर शिव कहा 
जाता है, वैसे ही देव, मर्त्यं आदि शरीररूप उपाधियोंसे वही देव मस्‍्त्योदि 
कहा जाता है ॥ ३२८ ॥ 
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~ हतत्सोपाधिजन्मेवे . जन्मात्मन इहोच्यते । 
अजनेविंयतो जन्म यथा कुम्भादिजन्मना ॥ ३२९ ॥ 
असाधारणरुपैत रत स्वकायं बहुत्वतः | 
ति स्तकारेष्वीश्वरस्तथा ॥ ३३०॥ 
अव्यावृत्ताननुगतमपि अहम तमोवशात्‌ । 
व्यावत्तातुगतात्मत्वमित्थं . प्राप्तमिवेक्ष्यते ॥ २२१ ॥ 
अनादि तत्तमो ज्ञेयं तज्ञकालाद्यनाप्छुतेः । 
आगन्तु चेदिहाऽज्ञानमनिरमोक्षः ्रसज्यते ॥ ३३२ ॥ 
न चाऽनादेरनुच्छित्तिनायज्ञाननाशने । 
मानानां मानतां स्वे आश्रयन्ति हि बादिनः ॥ २३२ ॥ 
मान्तरेः पूर्वमज्ञातं वस्तु मेयमितीर्यते । 
यडस्तुबोधादक्ाननागर्क नदते ॥ २२४ ॥ 
के “तत्तत्सोपाधिजन्सेबम्‌' इत्यादि । तत्‌-तत्‌ उपाधियोंका जन्म होनेसे ही 
आत्माका जन्म कहा जाता है। जैसे जन्मरहित आकाशका जन्म कुम्भ आदिके 
जन्मसे कहा जाता है ॥ ३२९ ॥ 

'असाधारणरूपव? इत्यादि । जैसे मृत्तिका असाधारणरूपसे ही अपने 
कार्योमें बहुरूप होकर सामान्यरूपताको प्राप्त होती है; वैसे ही ईश्वर अपने 
कार्योगें सामान्यरूपताको प्राप्त होता है ॥ ३३० ॥ 

(अव्याव्ृत्ता०' इत्यादि । ब्रह्म न किसीसे व्यावृत्त हे, न किसीमें अनुगत 
ही है, तथापि अज्ञानके वशसे व्यावृत्ति और अनुगतिको प्राप्त हुएकी तरह 
देखा जाता है ॥ ३३१ ॥ 

(अनादि? इत्यादि । देश, काळ आदि अज्ञानसे उत्पन्न होते हैं, इसलिए 
अज्ञानको अनादि समझना चाहिए। यदि अज्ञान आगन्तुक ( उत्पन्न हुआ) 
होता, तो अनिर्मोक्षका प्रसङ्ग होता, क्योंकि कारणके बिना जैसे पहले उत्पन्न 
हुआ था, वैसे ही नष्ट होकर भी उत्पन्न हो सकता था ॥ ३३२॥ 

“न चाऽनादे०' इत्यादि । अनादि अज्ञानका उच्छेद नहीं हो सकता, यह 
नहीं कहना चाहिए, क्योंकि सभी प्रकारके वादी लोग अनादि अज्ञानका नाश 
करना ही प्रमाणोकी प्रमाणता कहते हैं ॥ ३३३ ॥ 

'मान्तंरे?' इत्यादि | जो वस्तु पहले किसी प्रमाणसे ज्ञात न हो, उसीको 
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उक्ताज्ञानप्रधानत्वे कार्यकारणता चितः 
चित्प्राधान्यविवक्षायां. कार्यकारणसाक्षिता ॥ २३५ ॥ 
साक्ष्ये अज्ञानतत्कार्य अपेक्ष्य आन्तबुद्विभिः । 
कूटस्थो निद्वयो<्प्यात्मा साक्षीत्यध्यस्यते जडे; ॥ ३३६ ॥ 
मोहतत्कार्यनीड यक्कृटस्थाभासरूपकम्‌ । 
ज्ञाने तदविनाभूतः परः साक्षीति भण्यते ॥ ३३७ ॥ 
कूटस्थस्य न साक्षित्व द्वितीयासङ्गतेमवेत्‌। 
नाशिनोऽपि न साक्षित्वं साक्ष्येणाञव्यतिरेकतः ॥ ३३८ ॥ 
अज्ञानमात्रहेतौ तु सर्वमेतत्समञ्जसम्‌ । 
कत्तृत्वाद्यन्यथाज्ञानहेतुत्वात्तस्य चाऽऽत्मनि ॥ ३३९ ॥ 


प्रमेय कहा करते हैं। जिससे वस्तुका बोध होकर अज्ञानका नाश होता है, 
उसको प्रमाण कहते हैं ॥ ३३४॥ ` 

“क्ताज्ञान०” इत्यादि । उक्त अज्ञानकी प्रधानतासे चेतनमें कार्यकारण- 
भाव है, चिस्माधान्यकी विवक्षा होनेपर वह सब कार्यों और कारणोंका 
साक्षी है ॥ ३३५ ॥ 

'साक्ष्ये! इत्यादि | अज्ञान और अज्ञान-ार्यं ये दोनों साक्ष्य ( साक्षीसे 
भासित होनेवाले ) हैं, उनकी अपेक्षा करके आन्त-बुद्धि जड़ लोग कूटस्थ अद्वितीय 
आत्माको भी साक्षी कहते हैँ॥ ३३६॥ 

“मोहतत्का्यनीडम? इत्यादि । अज्ञान और अज्ञानके कार्यमें स्थित जो 
कूटस्थका आमासरूप ज्ञान है, उसके साथ मिलकर ही परमात्मा साक्षी कहा 
जाता है ॥ ३३७ ॥ 

“कूटस्थस्य' इत्यादि । द्वितीय वस्तुके सम्बन्धके सिवा कूटस्थ साक्षी 
नहीं हो सकता और विनाशी चिदाभास साक्षिभास्य होनेसे साक्षी नहीं हो 
सकता ॥ ३३८ ॥ । 

“अज्ञानमात्रहेतौ! इत्यादि ।. आज्ञानमात्रको कारण माननेपर सब 
व्यवस्था समीचीन हो जाती है, क्योंकि अज्ञान ही आत्मामें कतृत्वादि अन्यथा- 
ज्ञानका हेतु है ॥ ३३९ ॥ 
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आत्मात्मवस्तसम्बन्ध आत्मात्माज्ञानयोमेतः । 
ईशादिविषयान्त यत्तदविद्याविजुम्मितम्‌ ॥ २४२.॥ 
मायान्तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 
इति वेदशिरःश्वक्तिरुक्ताथे युज्यते स्फुटस्‌ ॥ ३४३॥ 
देवी ह्यपा गुणमयी मम मायेति च स्मरतिः । 
वैष्णवी खल्वियं मायेत्येवं लोके च गीयते २४४ ॥ 
इत्थमव्याकृतस्याऽ्य जगत्कारणतोदिता । 
प्रमेयत्वं पूर्वमुक्त द्वैविध्यं तत्र सुस्थितम्‌ ॥ ३४५ ॥ 


“न्‌ चाऽज्ञानस्य! इत्यादि । पण्डित ढोग अज्ञानको वस्तु नहीं कह सकते 
हैं, इसलिए साक्षित्व, कव, गोक्तृत्व आदि भी अवस्तु ( मिथ्या ) हैं ॥ २४० || 

“ज्योतिषा०' इत्यादि । वह परमात्मा सूर्यादि ज्योतियोंका मी ज्योति 
है, परन्तु हमारी बुद्धिके स्थागित हो जानेसे जैसे उरु. सूर्यको नहीं देखता, वैसे 
ही वह हम ढोगोको अज्ञातकी ही तरह प्रतीत होता है ॥ २४१ ॥ 

'आत्मा०? इत्यादि । आमा और आत्माके अज्ञानका “आत्मात्मवत्ता 
( आध्यासिक तादाल्य ) ही सम्बन्ध है, इसलिए इैश्वरसे लेकर विषयपर्यन् 
सारा जगत्‌ अविद्याका ही विलास है॥ ३४२ ॥ 

“मायान्तु! इत्यादि । मायाको प्रकृति ( उपादान कारण ) समझना 
चाहिए और मायीको महेश्वर समझना चाहिए । यह उपनिषदूका वचन स्पष्ट 
प्रमाण है ॥ ३४३ ॥ 

“देनी? इत्यादि | यह गुणमयी दैवी माया मेरी है, यह स्मृति है । छोकमें 
मी माया वैष्णवी ( विष्णुकी शक्ति ) कही जाती है ॥ ३४४ ॥ 

(इत्थमच्याकृत०' इत्यादि । इस प्रकार इस अव्याकृतमेँ जगत्‌-कारणता 
कही गई । प्रमेयत्व पहले कह चुके हैं, इसलिए इश्वरमें कारणत्व ओर प्रमेयत्व 
दोनों स्थित हैं ॥ ३४५ ॥ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ९४१ 


न्य्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्य्स्य्व्व्य्स्स्स्व्य््व्ख्ख्स्स्स्ट्ट््ट्८ 


चित्मधानं अमेयत्वे हेतुत्वे मोहमुख्यता । 
मेयत्वात्तदुपादेयं हेयं तत्‌ कारणत्वतः ॥ ३४६ ॥ 
तस्मिननव्याकृते ब्रह्मभागः शास्रेण मीयते । 
मोहभागोऽनर्थमूलं ब्रह्मोधेन बाघ्यते ॥ ३४७॥ 
यतो विभ्यति भूतानि संसाराख्यादनर्थतः । 
तन्मूलं मोह इत्युक्ते स्यादुच्छेद्यत्वसम्भवः ॥ ३४८ ॥ 
आगता बहवश्चोरा इति श्ुत्वाऽतिविह्ृः । 
स्वम्प्रलापं तं ज्ञात्वा भवेत्स्वस्थो यथा तथा॥ ३४९ ॥ 
महासम्भ्रमसंसारं 'दुरुच्छेदत्वशङ्कया । 
'विद्दलो मूलशैथिल्यं ज्ञात्वोच्छेदे प्रवर्तते ॥ ३५० ॥ 
स्वात्मैव मेयं इत्युक्ते बोधसौलम्यसम्भवात्‌ । 
भवेदभिणुसो यलाच्छतमव्याक्रत ततः ॥ ३५१ ॥ 


'चित्प्रधानम्‌०' इत्यादि । प्रमेयल्वमें चेतनकी प्रधानता है और कारणत्वमें 
अज्ञानकी प्रधानता है । प्रमेय होनेसे चेतन्य-माग उपादेय ( ग्रहण करनेके 
योग्य ) है ओर कारण होनेसे अज्ञान हेय ( त्याज्य ) है ॥ ३४६ ॥ 

“तस्मिन्नव्याकते' इत्यादि । उस अव्याङ्कतमे जो ब्रह्म-माग है, वह शाखसे 
ज्ञात होता है और अनर्थका मूल जो अज्ञान-माग है, उसका ब्रक्षज्ञानसे बाघ 
हो जाता दै ॥ ३४७॥ 

“य॒तो? इत्यादि । जिस संसाररूपी अनर्थसे सब प्राणी डरते हैं, उसका मूळ 
मोह ( अज्ञान ) है, ऐसा कहनेपर उसके नाशकी सम्भावना हो जाती है ॥३४८॥ 

“आगता? इत्यादि । बहुतसे चोर आये हैं, ऐसा सुनकर व्याकुळ हुआ 
पुरुष जब यह जान लेता है कि यह स्वप्नका प्रलाप है तब जैसे 
स्वस्थ हो जाता है, वैसे ही यहां भी समझना चाहिए ॥ २४९ ॥ 

'महासंश्रम०' इत्यादि । महासंअम संसारके दुरुच्छेदवकी शङ्कासे 
व्याकुळ हुआ पुरुष मूलकी शिथिरताको जानकर उसके उच्छेद्सें प्रवृत्त 
हो जाता है ॥ ३५० ॥ 

“स्वात्सेव? इत्यादि । अपना आसा ही ज्ञातव्य है, ऐसा कहनेपर जब | 
ज्ञानकी सुळमताकी सम्भावना प्रतीत होती है, तब यलसे ज्ञानके अभिमुख होता 
है, इसलिए शतिने अव्याक्रतशब्द कहा है ॥ २५१ ॥ 

११९ 


न्न 
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इत्यव्याकृतवाक्याथों न्यायेन सुनिरूपितः । 

अथ व्याकृतवाक्यार्थः क्रमप्राप्त निरूप्यते ॥ २५२ ॥ 
व्याकृतं द्विविधं देहरूशिदेंहप्रवेशनम्‌॒। 
देहादिविंपयत्वेन प्रवेशात्‌ पूर्वुच्यते ॥ ३५३ ॥ 
अव्याकृतं यत्पुरोक्तमनामकमरुपकस्‌ । 

तदिदं नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियते स्वयम्‌ ॥ २५४ ॥ 
सुपुप्तादुत्थिती राज्ञः स्वयमेव यथा तथा । 
जग्घाशेषजगन्पूर्तेरव्यक्ताब्माक्तिमँहुः ॥ ३५५॥ 
नामरूपे तु शब्दाथौ न ताभ्यामतिरिच्यते । 
जगक्किश्रिद्वदादौ हि इयमेव समीक्ष्यते ॥ ३५६॥ 
प्रक्रियानियमो नाउत्र पुंच्युत्पत्तिप्रधानतः । 

अतः श्रुतिषु ख्रष्टयादिविगानं वहुघेक्ष्यते ॥ २५७ ॥ 


(त्यव्याकृत०” इत्यादि | इस प्रकार अव्याकृतवाक्यका अथे न्यायसे 
निरुपण किया गया, अब क्रमप्राप्त व्याकृतवाक्यके अर्थका निरूपण करते 
हैं॥ २५२ ॥ 

“व्याकृतम्‌! इत्यादि । व्याकृत दो प्रकारका है--एक देहकी सृष्टि और 
दूसरा देहमें प्रवेश । प्रवेशका विषय देह है, इसलिए वह प्रवेशसे पहले कहा 
जाता है ॥३५३॥ 

“अव्याकृतमू इत्यादि । जो पहले नामरूपसे रहित अव्याक्कत कहा गया है; 
वह यह आप ही नामरूपसे व्याकृत हो गया ॥ ३५४ ॥ 

'सुषुपादुत्थिती' इत्यादि । जैसे राजाका सुषुपिसे जागरण स्वयमेव. 
हो जाता है, वैसे ही अशेष जगतका भक्षण करनेवाले अव्याकृतसे फिर 
स्वयमेव व्याति हो जाती है ॥ ३५५ ॥ 

. 'नामरूपे' इत्यादि । शब्द और अर्थको नाम और रूप कहते हैं । शब्द 
और अर्थेके बिना जगत्‌ कोई पदार्थ ही नहीं है, क्योकि घट आदिमें शब्द 
और अथे ये दो ही देखे जाते हैं ॥ ३५६ ॥ 

अक्रियानियमो' इत्यादि । पुरुषकी व्युत्पत्ति ही प्रधान है, अतः 
प्रक्रियाका नियम यहाँ विवक्षित नहीं है । श्रतिका तात्य पुरुषको 
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ज्य्स्ज्स्प्य्ज्ज्ज्ज्स्स्स्य्य्य्य्स्य्य्य्य्ल्च्य्य्य्य्य््य्य्य्स््स्स्य्स्स्स्स्स्ट 


यया यया भवेत्पुंसां व्युत्पत्ति; प्रत्यगात्मनि । 
सा सेव प्रक्रियेह स्यात्साध्वी सा चा5नवस्थिता ॥ ३५० ॥ 
विस्पष्टत्वं व्याकृतत्वं शुक्तिकारजतादिवत्‌ । 
स्पष्टमव्याकृतान्मोहान्मिथ्याज्ञानमिदं जगत्‌ ॥ ३५९ ॥ 
ननु सामान्यविज्ञानविरेषाज्ञानसंश्रयात्‌ । 
जातरूप्यस्मृतेळोके मिथ्याज्ञानं प्रसिध्यति ॥ ३६० ॥ 
यत्राञ्ध्यासो यदध्यस्त भेदथाञ्पेक्षितस्तयो; । 
या मिथ्याज्ञानसामग्री सा त्वैकातम्येऽतिदुरेमा ॥ ३६१ ॥ 
उच्यतेऽनिर्वाच्यवादे त्रितयान्न सपा मतिः । 
अपि त्वज्ञानमेवैकं भ्रान्तिरूपेण वत्स्यति ॥ ३६२ ॥ 


ज्ञान करानेमें है, इसीलिए श्रुतियोंका सृश्क्रिमें विरोध देखा 
जाता है ॥ ३५७ ॥ | 

“या यया? इत्यादि। जिस जिस प्रक्रियासे पुरुषोंको प्रत्यगात्माका 
ज्ञान हो सके, वही प्रक्रिया उसके लिए श्रेष्ठ है और वह अनवस्थित 
( अर्थात्‌ विकल्पित ) है ॥ ३५८ ॥ 

'विस्पष्टत्वम? इत्यादि । शुक्ति-रजतकी तरह स्पष्ट रूपसे प्रतीत होना 
व्याकृतता है । अव्याकृत अज्ञानसे जगत्‌ स्पष्ट होता है, इसलिए वह सिथ्याञ्चान- 
रूप ही है ॥ ३५९ ॥ 

“नसु? इत्यादि । झुक्तिरूप अधिष्ठानके सामान्यके ज्ञान और विशेषके 
अज्ञानसे लोकमें शुक्तिमें रजतरूप मिथ्याज्ञान ( भ्रम ) सिद्ध होता है ॥ ३६० ॥ 

“यत्राउध्यासो' इत्यादि । जिसमें अध्यास है और जो अध्यस्त है, उन 
दोनोंका मेद॒ अपेक्षित है अर्थात्‌ अधिष्ठान और कश्पितके भेदका ज्ञान अपेक्षित 
है, जो मिथ्याज्ञानकी सामग्री है, वह एक ( अद्वितीय ) आत्मामें अंतिदुरेभ 
है॥ ३६१॥ 

'उच्यते' इत्यादि । कहते हैं--अनिर्वचनीग्रवादमें अधिष्ठानका सामान्य- 
रूपसे ज्ञान विशेषरूपसे अज्ञान तथा अधिष्ठान और करिपतका मेद--ये 
तीन आन्तिज्ञानके कारण नहीं हैं, किन्तु एक अज्ञान ही आन्तिरूपसे परिणत 
होता है ॥ ३६२ ॥ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 5, र श्र 5555 


९४४ बृहदारण्यकवातिकसा विकसार [ १ अध्याय 


यो ना$निर्वाच्यमज्ञानयरुपेक््या5न्यदुपेयते । | 
मिथ्याज्ञानं मते तस्य त्रितयं आन्तिकारणम्‌ ॥ ३६३ ॥ 
अवस्तुत्वादनिर्वाच्यं कर्थं संसारकारणम्‌ । 
मिथ्याज्ञानं तु वस्तुत्वाद्वेतुः स्यादिति चेन्न तत्‌ ॥ ३६४ ॥ 
वस्तुप्रमित्या हेयस्य मिथ्याज्ञानस्य वस्तुता । 

न युक्ता वस्तुनो मानहेयत्वे शुन्यशेषता।॥ ३६५ ॥ 
मिथ्या च वस्तु चेत्येतत्कथ न व्याहतं वचः । 

न च त्रितयजन्यत्वं मिथ्याज्ञानस्य युक्तिमत्‌ ॥ ३६६ ॥ 
व्योमनैल्ये दिग्भ्रमे च रविप्राग्याननिद्रयो। । 
अङ्गीकत्तव्यमेवैतन्मिथ्याज्ञानसृते त्रयात्‌ ॥ ३६७॥ 
च्योमन्यचाक्षुपे नेल्यभ्रमश्राक्षुप ईक्ष्यते । 

न च सामान्यविज्ञानं चाक्षुषं तत्र सम्भवेत्‌ || २६८ ॥ 

'येनाऽनिर्वाच्य०› इत्यादि । जो अनिर्वचनीय अज्ञानकी उपेक्षा करके मिथ्या- 
ज्ञानको भिन्न स्वीकार करता है, उसके मतमें आन्तिके कारण तीन हैं ॥३६३॥ 

अवस्तुत्वाद०” इत्यादि । अवस्तु होनेसे अनिर्वचनीय अज्ञान संसारका 
कारण कैसे हो सकता है ! मिथ्याज्ञान तो वस्तु होनेसे संसारका कारण हो 
सकता है, यह नहीं कहना चाहिए ॥ ३६४ ॥ 

“वस्तुप्रमित्या इत्यादि । जिस मिथ्याज्ञानको तुम संसारका कारण 
मानते हो, उसका अधिष्ठानज्ञानसे बाध होता है या नहीं £ मिथ्याज्ञानका 
र बाध होता है, इस प्रथम पक्षमें मिथ्याज्ञान वस्तु सिद्ध नहीं 

वस्तुका यदि 
+ प्रमाणसे नाश हो, तो शेष शून्य रह जायगा, 

'मिथ्या' इत्यादि । अधिष्ठनज्ञानसे मिथ्याज्ञानका बाध नहीं होता, इस 
द्वितीय पक्षमें मिथ्या और वस्तु--ये वचन व्याहत हैं, इसलिए मिथ्याज्ञान 
तीन तचा है, इसमें कोई युक्ति नही है॥ ३६६ ॥ 

१ इत्यादि ।, ञाकाशकी नीलता, दिशाओकि अम, सूर्यकी 
पूवेकी ओर गति और निद्रानें मिथ्याज्ञान कारण-त्रितयके बिना होता है, यह 
अङ्गीकार करना पड़ेगा ॥ ३६७ ॥ 


व्योमन्य०' इत्यादि | अचाश्नुष ( चक्लुरिन्द्रियजन्य ज्ञानके अविषय ) 
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एक का का 


नीरूपदिग्बिभेदेष॒ प्राच्यादिव्यत्ययेक्षणम्‌ । 
पश्नादच्छत्सु मेघेषु खो प्राग्गतिविभ्रमः ॥ ३६९ ॥ 
स्वभे नानाग्रपश्चात्य॑ मिथ्याज्ञानमवेक्ष्यते । 

न सम्पादयितु शक्यं तत्र तत्रोदितं त्रयम्‌ ॥ ३७० ॥ 
सम्यण्ज्ञाने च मिथ्यात्वं स्यात्तत्र त्रयसम्भवात्‌ । 

` सोऽयं घट इति ज्ञाने सम्भवत्युदितं त्रयम्‌ ॥ ३७१ ॥ 
कालद्वयेञ्प्यनुगतं सामान्य भात्यथान्तरे । ` 
विशेषो नेव भात्यस्ति तत्रांशे स्मरण तथा ॥ ३७२ ॥ 
सिथ्याधिय; स्मृतित्वेन वस्तुत्वं ये प्रचक्षते । 

तन्मतं च न सम्भाव्य पुरोवर्तित्वभासनात्‌ ॥ ३२७३ ॥ 


आकाशर्मे नीलताका अम चाक्षुष देखा जाता हे और आकाशमै चाक्षुष-सामा- 
न्यज्ञानका सम्भव नहीं है ॥ ३६८ ॥ 

“नीरूप०” इत्यादि । रूपरहित दिशाओंमें मी प्राच्यादि विपरीत ज्ञान देखा 
जाता है । मेघ पश्चिम दिशाको जाता हो, तो सूर्यकी पूर्वकी ओर गतिका अम 
होता है ॥ ३६९ ॥ 

“स्वझे? इत्यादि । स्वममे नाना प्रपश्चोंसे युक्त मिथ्याज्ञान देखा जाता है । 
इन स्थरोंमें उक्त कारणत्रितयका सम्पादन शक्य नहीं है ॥ ३७० ॥ 

'सम्यञज्ञाने? इत्यादि । सम्यकज्ञानमे भी कारणत्रितयका सम्मव होनेसे 
सिथ्यात्वकी प्रसक्ति होगी, क्‍योंकि 'सोऽयं घट; इस सम्यक्ज्ञानमें उक्त 
त्रितयक्का सम्भव है ॥ ३७१ ॥ 

काढद्वये०' इत्यादि । क्योंकि “सोऽयं घटः? इस ज्ञानमें कालत्रयमे भी 
अनुगत घटत्वरूप सामाम्यकी प्रतीति होती है । घटके अन्तमीगके अंशोंकी 
विशेषरूपसे प्रतीति नहीं होती है, किन्तु स्मरण होता है, इसलिए आन्तर 
अशोंका विरोषरूपसे अज्ञान है, अतः 'सोऽयं घट” यह ज्ञान अम होना 
चाहिए ॥ २७२ ॥ 

मिथ्याधियः' इत्यादि । मिथ्याज्ञानको स्मृति मानकर जो वस्तु 
कहते हैँ, उनका मत सम्भव ( युक्त ) नहीं है, क्योंकि रजतमें पुरोवर्तिचकी | 
मतीति होती हे ॥ ३७३ ॥ पन 
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९४६ बहंदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


अभालिक्वितबाद्याथी बुद्धावेव स्सतिभवेत्‌ । 

इदं रजतमित्येतद्भाति बाद्यार्थगोचरम्‌ ॥ ३७४ ॥ 
स्तत्वं वस्तुबोधित्वान्मिथ्यासंशययोर्यदि । 
सम्यग्ज्ञानात्तयोभेदस्तदा ते केन हेतुना ॥ ३७५ ॥ 
अतोऽनिर्वचनीयं तदज्ञानं भावरूपकम्‌। 
रजताद्यन्यथाज्ञानकारणं युक्तिगौरवात्‌॥ ३७६ ॥ 
अहमत्र विपयेमि सन्दिह्ानोऽथवा न मे। 

अस्त्यत्र ज्ञानमित्याहुस्तयोरज्ञानहेतुताम्‌ू ॥ २७७ ॥ 
मिथ्याह्ञानातिरेकेण ये त्वज्ञानं न मन्यते । 

तेषां दोषद्वयं वज्जसमानं केन वायेते॥ ३७८ ॥ 
किंन्वेतदिति जिज्ञासोनेदं रजतमित्यतः । 
ग्रतिपेघाइस्तुतत्तं वुध्येताऽज्ञानहानतः ॥ ३७९ ॥ 

“अनारिङ्गित०' इत्यादि । बुद्धिमें ही स्मृति हुआ करती है, अतः वह 
बाह्य पदाैको विषय नहीं किया करती । “इदं रजतम्‌? यह ज्ञान बाह्य अथेको 
विषय करता है; इसलिए यह स्मृति नहीं है ॥ ३७४॥ 

खस्तुत्वम्‌ इत्यादि । जो ढोग वस्तुके बोधक होनेसे संशय और मिथ्या- 
ज्ञानको वस्तु मानते दें, उनके मतमें सत्यज्ञानसे मिथ्याज्ञान और संशयज्ञानका किस 
हेतुसे भेद सिद्ध होगा ॥ २७५ ॥ 

“अतोऽ०१ इत्यादि। इसलिए रजतादिञ्नमका कारण भावरूप अनिर्वचनीय अज्ञान 
ही है। इसी मतको स्वीकार करना चाहिए । युक्ति भी इसीमें अनुकूल हैं ॥३७६॥ 

“अहमत्र' इत्यादि । मुझे इसमें विपरीत ज्ञान है, मुझे सन्देह दै, मुझे 
इसमें ज्ञान नहीं, इस प्रकार सर्वत्र अज्ञान ही मिथ्याज्ञानका हेतु है ॥ ३७७ ॥ 

(सिथ्या०' इत्यादि । जो अज्ञानको मिथ्याज्ञानसे अतिरिक्त मानते हैं, 
उनको वज्रेके समान दो दोष प्राप्त होते हैं, जो किसीसे हटाये नहीं 
जा सकते ॥ ३७८ ॥ 

'किन्वेतदिति' इत्यादि । यह क्या है! ऐसी जिज्ञासा होनेपर “यह 
रजत नहीं दै! इस निषेधसे झुक्तिका साक्षात्कार हुए बिना मी जिज्ञासा निइत 
होनी चाहिए, क्योंकि तेरा अभिमत अज्ञान “यह रजत नहीं है! इस वाक्यसे 
नष्ट हो चुका है ॥ २७९ ॥ 
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रजतश्रमयुक्तस्य शुक्तिकेपेति वाक्यतः । 
शुक्तियोथो भवेन्नेव मिथ्याज्ञानानिपेधतः ॥ ३८० ॥ 
अज्ञानमेच हेतुः स्याद्यदि आन्तेस्तदा कथम्‌ । 
रूप्यघीनियमः शुक्ताविति चेत्तेऽपि तत्समम्‌ ॥ ३८१ ॥ 
अथ ते शौक्ल्यसाम्येन रौप्यधीर्यदि तहि ते । 
वस्तुत्वसाम्यतः शुक्तो गजधीरपि नो कुतः ॥ ३०२ ॥ 
अस्तु शोक्ल्येन नियमस्तस्य वा रूप्य एव कः । 
पक्षपातो विना हेतुं बलाकाज्ञानकृञ्न किम्‌ ॥ ३८३ || 
अष्टष्टेनाञ्स्य नियमे समो मायामतेऽपि सः । 
यद्वा दुर्घटकारिण्या मायायामेव सम्भवेत्‌ ॥ ३८४ ॥ 


NS SAAN SSP 


“रजत० इत्यादि । इसी प्रकार दं रजतम्‌? इस रूप्यम्रमवाळें पुरुषको 
“यह झुक्ति है? इस वाक्यसे शुक्तिका ज्ञान नहीं होना चाहिए, क्योंकि 'नेदं 
रजतम्‌’ इस वाक्यका उच्चारण न करनेसे तुम्हारे अभिमत अज्ञानका नाश नहीं 
हुआ है। सिद्धान्तमें तो 'यह शुक्ति है! इस वाक्यसे शुक्तितत्त्वका ज्ञान होनेपर 
उसके साथ ही अवश्यम्मावी होनेसे झुक्तिके अज्ञानकी निवृत्ति हो जाती है 
“इदं रजतम्‌? यह वाक्य उसका अनुवादक है ॥ २८०॥ | 

‘अज्ञानमेव इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी यह कहे कि आन्तिका कारण 
अज्ञान ही है, तो झुक्तिमें रजतका ही भ्रम होता है, यह नियम केसे ः किसी 
अन्य श्वेत वस्तुका अम क्यों नहीं हो जाता है ! तो यह दोष उसके मतमें भी 
तुल्य है ॥ ३८१ ॥ 

“अथ' इत्यादि । यदि वह यह कहे कि शुक्कत्वका साह्य होनेसे झुक्रिमें 
रजतअम ही होता है, तो वस्तुत्वका साहश्य होनेसे झुक्तिमें गजका ज्ञान क्यों 
नहीं होता ! ॥ ३८२ ॥ 

“अस्तु? इत्यादि । हेतुके बिना यदि शुङ्कतासे ही नियम है, तो रजतमें 
पक्षपात क्यों £ बलाका भ्रम क्यों नहीं हो जाता है ! ॥ ३८३ ॥ 

'अदष्टेनाऽस्य' इत्यादि । शुक्तिमें नियमसे रजतश्रम होता दै, इससे यदि 
अदृष्टको कारण मानो, तो वह समाधान मायावांदमें मी तुल्य है अथवा दुधेट- | 
कारिणी मायामें ही भ्रमके नियमका सम्भव है ॥ ३८४ ॥ 
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कस्माददृष्टमप्येतज्ञान्ययेव नियच्छति । 

मायाचोधे वस्तुवादी कथ परिहरिष्यति ॥ ३८५ ॥ 
न जानामीति चेडक्ति मायावाद्येव तहिं सः ।. 
तस्मादज्ञान एवैष विश्रमः पर्यवस्यति ॥ ३८६॥ 
अन्ञातशुक्तौ रजतश्रान्तियदवत्तथाऽऽत्मनि । 

अविज्ञाते नामरूपे विश्रमाद्‌ द्वैतलक्षणम्‌ ॥ ३८७॥ 
पदार्थान्तरसङ्कावमपेकष्याऽन्यस्य वस्तुनः । 

यस्य सिद्धिमैषा तत्स्याद्रञ्जुसपेद्विचन्द्रवत्‌ | २८८ ॥ 
प्रमात्रादीह यत्किश्चित्तत्स्व प्रत्यगात्मनः । 
सत्तामपेश्य सँसिध्धरे्तस्मात्तत्स्वम्रवन्सषा || २८९ ॥ 
अनन्यापेक्ष. आत्माऽयं स्वसहिम्नेव सिञ्चाति । 

नहि भावमपेक्षन्ते लोका अहमितीक्षणे ॥ २९० ॥ 


(कस्माद०' इत्यादि । अदृष्ट भी विपरीत नियम क्यों नहीं कर देता! 
यदि मायावादी ऐसा प्रश्‍न करे, तो वस्तुवादी क्या उत्तर देगा !॥ २८५ ॥ 

(न जानामीति' इत्यादि । यदि वह कहता है कि 'मैं नहीं जानता 
हैँ? तो वह मायावादी ही है, इसलिए श्रमका कारण अज्ञान ही पर्यवसन् 
होता है॥ ३८६ ॥ 

अज्ञातशुक्तौ' इत्यादि । अज्ञात शुक्तिमें जैसे रजतभ्रम होता है, वैसे ही 
अज्ञात आत्मामें अमसे ही नामरूपात्मक द्वैत प्रतीत होता है ॥ ३८७ ॥ 

(पदाथोन्तर०' इत्यादि । जिस वस्तुकी सिद्धि पदार्थान्तरके सद्भावकी 
अपेक्षा करके होती है, वह पदार्थ रञ्जुसरप, द्विचन्द्र आदिकी तरह मिथ्या ही हुआ 
करता है ॥ ३८८ ॥ 

“अमात्रादीह? इत्यादि | प्रमाता आदि सब जतत्‌ प्रत्यगात्माकी सत्ताकी 
अपेक्षा करके सिद्ध होता है, इसलिए वह स्वमकी तरह मिथ्या है ॥ ३८९ ॥ 

“अनन्यापेक्ष' इत्यादि । यह आत्मा अन्यकी अपेक्षाके बिना अपनी 
महिमासे ही सिद्ध द्ोता है । लोग "में हूँ? इस प्रकार 'मैं! के दर्शनमें किसी 
अन्य भावपदार्थकी अपेक्षा नहीं करते हैं ॥ ३९० ॥ 
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अस्य द्वैतस्य वस्तुत्वं यद्विभाति ्रतीतितः । 

तदात्मवस्तुसम्बन्धाद्गाति तत्र न तु स्वतः ॥ ३९१ ॥ 

रज्जुसपों यथा रज्ज्वा सात्मकः ग्राग्विवेकतः । 

स्वतो निरात्मकं तत्स्यात्सात्म द्वैतं तथाऽऽत्मना ॥ ३९२॥ 

यत्स्याचस्मिन्नविज्ञाते ज्ञाते तस्मिन्न तङ्कवेत्‌ । 

स्वतो निरात्मकं तत्स्यादिदं देत च तादृशम्‌ ॥ ३९३॥ 

अहं न्रह्मत्यविज्ञाते द्वेतमेतद्विमासते । 

ज्ञाते त्तविदयाविध्वंसान्न कचिङ्गेदधीभेवेत्‌ ॥ ३९४ ॥ 

विद्योत्पत्तावविद्येयं विरुद्धत्वेन बाध्यते । 

नाऽतः एथगपेक्षाऽस्ति मिथ्याधीबाधनं प्रति ॥ ३९५ ॥ 

मिथ्याधियोऽस्याः सद्भाव; स्यादविद्यैकमूलत; । 

मूलध्वस्तौ हतेवेषा भाताऽप्यस्मान्न वाधते ॥ ३९६ ॥ 
(अस्य' इत्यादि । प्रतीतिसे जो इस द्वेतका वस्तुख प्रतीत होता है, वह 

आत्म-वस्तुके सम्बन्धसे प्रतीत होता है, स्वतः नहीं ॥ ३९१ ॥ 

“रज्जुसर्पो? इत्यादि । जैसे विवेकज्ञानसे पहले रज्जुसर्पका स्वरूप रज्जु 
ही है, वैसे ही इस द्वेतका स्वरूप आत्मा ही है ॥ ३९२ ॥ 

“यत्स्याद्यर्मिन्न०' इत्यादि । जिसके अविज्ञात होनेपर जो पदार्थे प्रतीत 
होता है, वह उसके ज्ञात होनेपर प्रतीत नहीं होता, वह स्वतः निःस्वरूप हुआ 
करता है, यह द्वेत वैसा ही है॥ २९३ ॥ 

“अहम्‌! इत्यादि । 'मैं जक्ष हं”, ऐसा ज्ञान न होनेपर द्वैत भासता है और “में 
ब्रह्म हैं), इस ज्ञानके दोनेपर अविद्याका नाश हो जानेसे कहीं मेदज्ञान 
नहीं होता ॥ ३९४ ॥ 

“विद्योत्पत्ता ०? इत्यादि । विद्याकी उत्पत्ति होनेपर विरोध होनेके कारण 
अविद्याका बाध हो जाता है, इसलिए अमके बाधके लिए किसी अन्य ज्ञानकी 
अपेक्षा नहीं है ॥ ३९५॥ 

'मिथ्याधियोऽस्याः’ इत्यादि । मिथ्याज्ञानके सद्भावका सूरु एकमात्र अविद्या 
ही है । उस अविद्यारूपी मूलका विद्यासे नाश होनेपर मिथ्याज्ञान नष्ट हो जाता है, 
फिर भी यद्यपि प्रारब्ध कर्मवश बाधित द्वैतकी अनुवृत्ति हो सकती है, तथापि अविद्यारूपी 
मूलके नष्ट होनेके बाद प्रतीत होनेवाला द्वैत हमारा बिगाड़ नहीं कर सकता ॥३९६॥ 
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मूले क्रकचसंळने सुमहानपि पादपः । 

-यथापूर्व फलं नेव दत्ते शुष्यति कालतः ॥ ३९७॥ 
यत्राऽध्यासो यदध्यस्तं मेदो भाति तयोरिति । 

यदुक्तं तदसद्भेद एवाऽत्राध्यस्यते यतः ॥ ३९८॥ 
न मेदमेदिनोलोके मेदान्तरमपेक्ष्यते । 
तस्मादध्यस्यते. भेदो . निेंदात्मन्यविद्यया ॥ ३९९ ॥ 
ईश्वराव्याकृतप्राणविराड्भूतेन्द्रियादिधीः । 

नाऽविद्योपाश्रयं धुत्वा सम्भाव्या प्रत्यगात्मनि ॥ ४००॥ 
्रत्यग्याथातम्यदष्टचा तन्निपुणोऽपि न वीक्षते । 

` न च प्रत्यरिश्रियं सुक्त्वा पराखुद्धिर्मितिभवेत्‌ ॥ ४०१ ॥ 
पराञ्चि खानीत्येत्च ` साटोपमभिधीयते । 
प्रत्यद्यानिकमेयत्व॑ वेदान्तेष्वात्मवस्तुनः ॥ ४०२॥ 

'मूले क्रकचसंलने' इत्यादि। [जैसे क्रकचसे ( आरेसे ) मूलके काट देनेपर 


महान्‌ वृक्ष मी पूर्ववत्‌ फल नहीं देता और कार पाकर सूख जाता है वैसे ही प्रकृतमें 
भी समझना चाहिए ॥३९७॥। 


“यत्राऽध्यासो'. इत्यादि । जिसमें अध्यास है और जो अध्यस्त है; उन 
दोनोंका मेदज्ञान अध्यासका कारण है, यह जो कहा गया है, वह सभीचीन नहीं 
है, क्योंकि सेद भी तो अध्यस्त ही है ॥ २९८ ॥ 

“न भेदमेदिनोर्लोके' इत्यादि । छोकमें भेद और मेदवालेको अन्य मेदकी 
अपेक्षा नहीं हुआ करती, इसलिए मेद्रहित आत्म-वस्तुमें अविद्यासे मेद 
अध्यस्त दै ॥ २९९ ॥ : 

ढेश्वरा०' इत्यादि । कुछ रोग कहते हैं कि ईश्वर, अव्याकृत, प्राण 
विराट , भूत तथा' इन्द्रिय आदिका ज्ञान संसारका कारण है, परन्तु उसका 
अविद्यारूप आश्रयको छोड़कर प्रत्यगात्मामें सम्भव नहीं ॥ ४०० ॥ 

ग्रत्यग्याथात्म्य°' इत्यादि । प्रत्यगात्माकी यथार्थ दृष्टिसे निपुण पुरुष भी 
आत्मामें द्वैतको नहीं देखता, क्योंकि प्रत्यगात्माके ज्ञानके बिना द्वैतज्ञान कमी दो 


~“ 


ही नहीं सकता ॥ ४०१ ॥ | 


' “पराश्वि' इत्यादि । 'पराश्चि खानि! इस थ्रुतिने उंकेकी चोटसे घोषणा की 
है कि वेदान्तेमि आत्मवस्तुका ज्ञान प्रत्यक प्रमाणसे ही हो सकता हैं ॥ ४०२॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषांनुवादंस हितं ९५१ 
नित्यशुद्धस्तथा बुद्धो युक्तः सत्यः परः स्वतः।. ` 
अत्यग्दष्टयाऽयसेयोऽसौ सद्वेदान्तोक्तिमानतः ॥ ४०३॥ 
एवम्भूतोऽप्यसम्बुद्धस्वात्मतत्वो महेश्वरः । 

आपेदे कारणात्मत्वं नामरुपादिसर्जने ॥ ४०४ ॥ 
नामरूपाष्यास एवं व्याकृतः प्रतिपादितः । 

ग्रचेश्यः, तत्र ज्ञीवस्य प्रवेशः प्रतिपाद्यते ॥ ४०५ ॥ 
सर्वशाख्राम्भ एप ययदर्थस्तहिबुद्धये । 

स एप इह देहेषु प्रविष्ट इति गीयते॥ ४०६॥ 
आस्मन्ञानावतारार्थः सर्वशास्रसमुद्धव; । 
संसारोच्छेदमेबाऽमी फळं शाख्रक्ृतो ब्ुवन्‌ ॥ ४०७॥ 
स्वत एव मनुष्याणां प्रवृत्तिभागसिद्धये । 
तत्राऽनुवादि शास्त्र स्यान्निवृत्तावेव तन्मितिः ॥ ४०८॥ 


'नित्यशुद्धस्तथा' इत्यादि । प्रत्यक्‌ ममाणमात्रसे गम्य परमात्मा स्वतः 
नित्य शुद्ध है, बुद्ध दै, मुक्त है और सत्य हे । वेदान्तवाक्यरूप प्रमाणसे वह 
परमात्मा प्रत्यग्दृष्टिसे ही जाना जा सकता है ॥ ४०३ ॥ 

(एवम्भूतो० इत्यादि | 'एवम्मूत आत्मतत्त्वको न जाननेबाळा वह महेश्वर 
नाम-रूपादि सृष्टिमें कारणताको प्राप्त हुआ ॥ ४०४ ॥ 

“नामरूपाष्यास' इत्यादि । इस प्रकारसे नामरूपाध्यास व्याकृत हे और 
बही प्रवेशय ( प्रवेश करने योग्य है, ऐसा प्रतिपादन किया गया, अब उसमें 
जीवके प्रवेशका प्रतिपादन करते हैं ॥ ४०५॥ | 

'सर्वशास्रारम्भ' इत्यादि। जिसके ज्ञानके लिए यह सब शास्त्रोका आरम्भ है 
वह यह परमात्मा जीवरूपसे इन देदोंमें प्रवेश कर गया है, यह कहा 
जाता है ॥ ४०६ ॥ 

'आत्मज्ञाना०? इत्यादि । सब शास्त्रॉकी रचना आत्मज्ञानकी उसत्तिके 
लिए ही है, क्योंकि सब शास्त्रकार संसारका उच्छेद ही आत्मज्ञानका फळ 
है, ऐसा कहते हैं ॥ 9०७ ॥! 


«सवत एव' इत्यादि | मोगकी सिद्धिके लिए मनुष्योंकी स्वतः ही प्रवृत्ति हे 
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विरोधः सर्वशाल्रेषु पदाथीनां व्यवस्थितौ । 
युक्तस्तात्प्यहीनत्वाच्छुतौ सृष्टिविगानवत्‌॥ ४०९॥ 
अपि वात्स्यायनादीनां शाख्राणां द्वारमेदतः । 
प्रामाण्यमविरुद्ध॑ स्यादैकात्म्यज्ञानजन्मने ॥ ४१० ॥ 
्रवर्षमानः कामेषु शास्रदीपितवर्त्मना । 
दुरुमत्वादिकान्दोपान्दष्ाऽतो विनिवर्ते ॥ ४११ ॥ 
अनित्यदुःखश्चन्यत्वं पदार्थानां स्फुट छुवन्‌। 

बुद्धोऽपि रागाद्युच्छि्तौ यतते नाऽऽत्मनिहनुतौ ॥ ४१२ ॥ 
यद्वा वेदस्य कृत्स्नस्य स्वात्मज्ञानार्थतोदिता । 
तिएन्त्वनात्मावादास्ते किन्नस्तेस्तेः ग्रयोजनस्‌ ॥ ४१३ ॥ 
स एपोऽत्राऽऽनखाग्रेम्यः प्रविष्ट इति वेदगीः । 
व्याख्यायतेऽसौ पद्श आदो मीमांस्यते स्वथ ॥ ४१४ ॥ 


होती है, इसलिए भोग-प्रधान शास्त्र अनुवादमात्र है। उनका तात 


निवृत्तिमें ही है ॥ ४०८ ॥ 

“तरिरोधः’ इत्यादि । पदार्थांकी व्यवस्थामें ही सव शाखोंका विरोध है, 
सो युक्त ही है, क्योंकि पदार्थोमें शास्रका तात्पर्य नहीं है । जेसे सृष्टिमें श्रुतिका 
तात्पय नहीं है किन्तु संसारकी निवृत्तिमें ही है, वैसे ही शाख्रॉका मी निवृत्तिमें 
ही तापर्य है ॥ ४०९ ॥ 

“आपि वात्स्या०' इत्यादि । अपि च कामम्रधान वास्स्यायनादि शाख्रोका 
मी द्वारमेदसे आत्मज्ञानकी उसततिमें ही अविरुद्ध प्रामाण्य हे ॥ ४१० ॥ 

्रवत्तमानः इत्यादि । क्योंकि शास्रबोधित मागसे मी भोगों प्रवृत्त होने- 
वाला पुरुष दुरुभत्वादि दोषोंको देखकर उन भोगोंसे निवृत्त हो जाता है ॥ ४११॥ 

'अनित्यदुःखञचन्यत्व' इत्यादि । पदार्थोको अनित्यदुःखशन्यात्मक बतलाता 
हुआ बुद्ध मी रागादिके उच्छेदमें स्पष्ट यत्न करता है, आत्माके छिपाने 
यल नहीं करता ॥ ४१२ ॥ 

“यद्वा' इत्यादि । अथवा सम्पूर्ण वेद आसञ्चानाशैक है, यह कह दिया । 
जो अनासवाद हैं, वे वैसे ही बने रहें, उनसे हमें क्या प्रयोजन है £ ॥४१३॥ 

“स एपोऽत्रा०' इत्यादि । वह यह परमात्मा इस देहमें नखामपर्थन्त प्रवेश 
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स॒ इत्यनेन शब्देन प्रकृतार्थावलेहिना । 
अव्याकृताध्यक्ष आत्मा यः पुरोक्तः स उच्यते ॥ ४१५ ॥ 
ननु व्याक्रियतेत्येष शब्द! स्यात्कर्मकत्तरि । 
नोक्तोऽतोऽध्यक्ष इति चेन्नार्ब्याक्षिप्तवसम्भवात्‌ ॥ ४१६ ॥ 
अव्याकृतेद्म्पद्योः सामानाधिकरण्यतः । 
व्याकृताच्याकृतैकत्वादध्यक्षोऽ्येव कल्प्यताम्‌ ॥ ४१७॥ 
इद्‌ जगन्नियन्त्रादिविभिन्नानेकरूपवत्‌ । 

यथाऽधुना _तथा पूर्वमव्यक्तत्तं विशिष्यते ॥ ४१८ ॥ 

कर गया, इस वेदवाक्यकी व्याख्या करते हैँ, अब एक-एक पदकी मीमांसा 
की जाती है ॥ ९१४ ॥ 

“स॒ इत्यनेन' इत्यादि । प्रकृतके ( प्रकरणस्थित पदार्थके ) बोधक 'स” इस 
शब्दसे पूर्वोक्त आत्मा, जो अव्याकृतका अध्यक्ष है, कहा जाता है ॥ ४१५ ॥ 

“न्नर इत्यादि । “याक्रियतः यह शब्द कर्मै-क्तमें 'ढुढ/ँ छकार 
करनेसे सिद्ध हुआ है। कार्यकी सुकरताकी अपेक्षासे जहाँ अन्य कारकोंकी 
अपेक्षा नहीं की जाती वहां अन्य कारक भी कर्ता हो जाया करते हैं। जैसे 
“स्वयमेव यते केदारः? ( खेत आप ही कट रहा है ) सूखा होनेसे आसानीसे 
कट रहा है, इसलिए खेतरूपी कर्म यहाँ कर्ता कहा जाता है, वैसे ही 
इस श्रुतिमें “तद्धेदं व्याक्रियतः ( प्रलय-कालमें अव्याकृतमें लीन वह जगत्‌ 
आप ही व्याक्रत हो गया) इस प्रकार व्याकृतिकी सुकरताकी अपेक्षासे 
कर्मभूत जगतको कती कहा है। इस वाक्यमें अध्यक्षका तो कथन है 
नहीं १ यदि पूर्वपक्षी ऐसा कहे, तो ठीक नहीं दै, क्योकि अथेसे अध्यक्षका आक्षेप 
हो सकता है ॥ ४१६ ॥ 

“अव्याकृते' इत्यादि । अव्याकृत और इदम्‌ ये दोनों पद्‌ प्रथमान्त 
होनेसे समानाधिकरण ( अभिन्न अर्थके वाचक ) प्रतीत होते हैं, इसलिए 
व्याङृत और अव्याकृतकी एकता सिद्ध होती है; इसलिए उन दोनोंकी एकताके 
लिए दोनोंका साक्षी एक है, यह कल्पना करनी चाहिए ॥ ४१७ ॥ 

“इद्म्‌? इत्यादि । नियन्ता आदि अनेकमेदोवाला और अनेकरूपोंवाला 
यह जगत्‌ जैसा अब है, वैसा ही अब्याकृत-अवस्थामें था। केवळ भेद इतना 
हीं हे कि अब व्यक्त है, प्रलयकाल्में अव्यक्त था ॥ ४१८ ॥ ; 


२.१ 
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नामरुपाद्यमिव्यक्तेः ग्राण्व्यक्तापह्ववेऽप्यभूत्‌ । 

अव्यक्ताध्यक्ष आत्मैको व्यक्तं यत्साक्षिकं जगत्‌ ॥ ४१९ ॥ 

अध्यधोर््याधिप्त एव न शाब्द इति चेन्न तत्‌ । 

जगदन्तरीतत्वेन शाब्दत्वस्याऽपि सम्भवात्‌ ॥ ४२० ॥ | 

तत्संभवग्रकारश्च विशदः प्रतिपाद्यते । | 

ग्रामादिविदनेकाथो जगच्छब्दो विवक्षया ॥ ४२१ ॥ | 
| 


९५४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [१ अध्याय | 
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ग्रामः शुन्य इति प्रोक्ते निवासस्थलय़ुच्यते । 
ग्राम आगत इत्युक्त निवासिजन उच्यते ॥ ४२९ ॥ 
ग्रामः सुस्थित इत्युक्ते द्वयमप्यमिधीयते । 
अर्थत्रयं जगच्छब्द्‌ ग्रामशब्दवदिष्यते ॥ ४२३॥ 
जगन्नश्वरमित्युक्ते जउमेवाऽमिधीयते । | 
जगद्व्यक्तमित्युक्ते चिन्मात्रममिधीयते ॥ २१४ ॥ | 
“नामरूपाद्यमिव्यक्तेः' इत्यादि । नाम, रूप आदिकी अभिब्यक्तिसे पहले | 
यद्यपि व्यक्त नहीं था, तथापि अब्यक्तका अध्यक्ष एक आत्मा था; जो व्यक्त हुए 
जगतका इस समय साक्षी है ॥ ४१९ ॥ 
अध्यक्ोड््थाधिप्त इत्यादि । अध्यक्ष अथसे ही आक्षिप्त दै, शाब्द 
( शब्दार्थ ) नहीं है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि जगत्के अन्दर मी अध्यक्ष 
आ गया है, इसलिए उसका शाब्द होना भी सम्मव है ॥ ४२०॥ | 
पतत्सम्मव० इत्यादि । उसके सम्मवका प्रकार स्पष्टरूपसे प्रतिपादन किया । 
जाता है । आम आदि शब्दोंकी तरह विवक्षा-मेदसे जगतशब्दके 
अनेक अर्थ हैं ॥ ४२१ ॥ 
(ग्राम; झूल्य' इत्यादि । आम शुन्य है, ऐसा कहनेपर निवासस्थल कहा 
जाता है। आम था गया है, ऐसा कहनेपर निवासी मनुष्य कहे जाते हैं ॥४२२॥ 
(ग्रामः सुस्थित? इत्यादि । आम सुरक्षित दै, ऐसा कहनेपर निवासस्थर 
और निवासी मनुष्य दोनों कहे जाते हैं। आमशब्दकी तरह जगत्शब्दके 
मी तीन अथ हैं ॥ ४२३ ॥ 
'जगन्नरवरमित्युक्ते' इत्यादि । जगत्‌ नइवर है, ऐसा कहनेपर जगत्‌ 
जड़ प्रतीत होता है । जगत्‌ अव्यक्त हो गया, ऐसा कहनेपर चेतम्यमात्रका 
बोध होता है ॥ ४२४ ॥ 
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व्याकृतं वाऽच्याकृतं वा जगदित्यभिधानत; 

` आंत्मानात्मोभयार्थेव विवक्षेत्यमिगम्यताम्‌ ॥ ४२५ ॥ 
तह्यव्याकृतवाक्ये5स्मिन्‌ द्वयस्य प्रकृतत्वतः 

परस्येव परामशेः कथमत्रेति चेच्छूण ॥ ४२६ ॥ 
जगञ्जनिस्थितिध्वंसनृत्तसाक्षिणमीश्वरम्‌। ` . 
युख्बाऽन्यस्य ग्रवेश्यत्वात्प्रवेश शिष्यते परः ॥ ४२७॥ 
अथवा भयनाशाय विराज; स्वात्मवीक्षणे । 

- तच्छब्देनोदितः साक्षी स॒ पराम्शमईति ॥ ४२८ ॥ 
विराउधिष्ठानं ब्राह्मणादाबुदीरितम्‌ । 
आत्मशब्देन तस्याऽत्र परामशी भविष्यति ॥ ४२९ ॥ 

तच्छब्देन परामृष्टः साक्ष्यव्याकृतभासकः 
एतच्छव्देन कायस्थः ग्रत्यक्षमुपदिश्यते ॥ ४३०॥ 


व्याकृतम्‌’ इत्यादि । जगत्‌ इस कथनसे व्याङ्कत. अथवा अव्याकृत दोनों 
कहे जाते हैं, इसलिए यहांपर आत्मा और अनासा दोनोंक्री जगत्‌शव्दसे विवक्षा 
समझनी चाहिए ॥ ४२५ ॥ 

तह्मव्याकृत्‌०' इत्यादि। 'तरहि’ इस अव्याकृत वाक्यमें आमा और अनात्मा 
दोनों ही जब प्रकृत हैं, तब “स! शब्दसे. परमात्माका ही परामश क्यों किया जाता 
है ! ऐसा कहो तो सुनो ॥ ४२६ ॥ 

जगञ्जनि०' इत्यादि । जगत्की उत्पत्ति, स्थिति और प्रल्यरूप नृत्यके 
साक्षी इश्वरको छोड़कर अन्यके ( अनात्माके ) प्रवेश्य ( प्रवेशस्थान ) होनेसे 
रोष रहा जो परमात्मा है, वही प्रवेश हो सकता है ॥ ४२७ ॥ 

“अथवा? इत्यादि । अथवा 'यन्मदन्यन्नास्तिः इस प्रकार भयके नाशके 
लिए विराटने आत्माका दर्शन किया था, इसलिए ततूशब्दसे कहा हुआ, 
साक्षी. 'स? शब्दसे परामर्शके योग्य हे ॥ ४२८॥ 

यद्वा? इत्यादि । अथवा ब्राह्मणके आदिमें ही 'आसैनेदमग्रे' इस श्रुतिसे 
विराट अधिष्ठान कहा गया हैं, उसीका यहांपर आत्मशब्दसे पराम 
होगा ॥ ४२९ ॥ :` - 


“तच्छन्देन' इत्यादि । . 'स एष इह? इस श्लुतिमें सः शंब्दसे अव्याकतके 
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अद्वितीयमधिष्ठानं कार्यस्थः सद्दयस्तयो; । 
स एष इत्यमेदोक्तिदृष्करोति न चोद्यताम्‌ ॥ ४३१ ॥ | 
अज्ञातवस्तुतत्वस्य दुष्करं नाऽस्ति किश्वन । | 
नीलीकृत नभः पश्य चक्षुपा नीलवस्रवत्‌ ॥ ४२२ ॥ 
योग्यायोग्यव्यपेक्षेये मानव्यवहृतौ भवेत्‌ । | 
कल्पनामात्रनिष्पत्तनपिक्षाऽज्ञानभूमिषु ॥ ४३२ ॥ | 
इहेत्यनेन सूत्रादिस्थाणुपर्यन्तविग्रहा; । 

उच्यन्ते, तेषु जीवोऽयं विस्पष्टयुपलम्यते ॥ ४३४ ॥ 
प्रविष्ट इति शब्देन चिदाभासतमोन्विता । 
जीवत्वेनोपलड्धियी चितः सेषाऽभिधीयते ॥ ४३५॥ 


maven rere Ca । 


मासक साक्षीका परामर्श है। “एष! शब्दसे कायमै स्थित साक्षीका प्रत्यक्ष 
उपदेश है ॥ ४३.० ॥ 

(अद्वितीयमधिष्ठानम्‌? इत्यादि। अधिष्ठान अद्वितीय है, कार्यस्थ सद्वितीय है, 
उन दोनोंकी “स एष! इस प्रकार अभेदोक्ति नहीं हो सकती है, यह तर्क 
नहीं करना चाहिए ॥ ४२१ ॥ 


'अज्ञातवस्तु० इत्यादि । अज्ञातवस्तुतत्व ( जिसको आसमतत्त्वका | 
ज्ञान नहीं है ) उसके लिए कुछ कठिन नहीं है । तुम नेत्रसे नीलवस्त्रकी तरह 
नील हुए आकाशको नहीं देखते हो ॥ ४२२ ॥ 

ध्योग्यायोग्य ०” इत्यादि । यह योग्य और अयोग्यके व्यवहारकी अपेक्षा 
प्रमाणके व्यवहारमें हुआ करती है । अज्ञानजन्य अम तो कल्पनामात्रसे सिद्ध 
होते हैं, उनमें योग्य-अयोग्यव्यवहारकी अपेक्षा नहीं है ॥ 9३३ ॥ 

ढृहेत्यनेन' इत्यादि । 'इह! इस शब्दसे सूत्रसे आरम्भ करके स्थावरः 
पर्यन्त शरीर कहे जाते हैं, उनमें यह जीव स्पष्ट रूपसे उपलब्ध होता है ॥४२४॥ 

अविष्ट' इत्यादि । 'प्रविष्टट इस शब्दसे चेतन्यकी जीवत्वरूपसे अज्ञान और 
चिदाभाससे युक्त जो उपलब्धि होती है, वही कही जाती है अर्थात्‌ चैतन्यका 
अविद्या द्वारा बुद्धिमें प्रतिबिम्ब ही प्रवेशशब्दका अर्थ है ॥ 9३५ ॥ 
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TTI AI 
चिदामासम्रवेशस्तु प्रत्यङ्सोहे स्वतो भवेत्‌ । 
तत्कारयेष्वनुबृत्तत स ` उपाधिश्रित्मवेशने ॥ ४३६॥ 
जपाङुसुमरक्तत्व स्फटिके करुप्यते यथा। 
चिदामास्रवेशोऽयं चित्यध्यारोप्यते तथा ॥ ४३७॥ 
सनादिस्थाणुपर्यन्तं जगत्यृष्रा स्वमायया । 
स्वाभासेकसहायेन स एव प्राविशत्‌ परः ॥ ४३८॥ 
आनखाग्रेभ्य इत्युक्त्या मयादाऽस्य प्रवेशाने । 

उक्ता, स्पशन चेतन्यं नखाग्रावधि लभ्यते ॥ ४३६ ॥ 
सामान्येन विशेषाच्च चिद्‌ देहं व्याप्य वतते । 
इष्टान्ताभ्यां इयी वृत्तिद्विविघाभ्यामिद्दोच्यते ॥ ४४०॥ 
दारु कृत्स्नमभिव्याप्य यथाऽग्निदारुणि स्थितः । 
संव्याप्य तद्॒द्खिलं देहमात्मा व्यवस्थितः ॥ ४४१॥ 


'चिदाभास०' इत्यादि । प्रत्यगात्माके अज्ञानमें तो चिदाभासका प्रवेश 
स्वतः ही होता है और अज्ञानके कायॉमें उस चिदाभासकी अनुवृत्ति होती है, 
अतः वह चिदाभास ही चितिके प्रवेशमँ उपाधि है ॥ ४३६ ॥ 

“जपाङुसुम०? इत्यादि । जैसे जपाकुसुमकी रक्तताकी स्फटिकम कल्पना की 
जाती है, वैसे ही चिदाभासके प्रवेशका चेतनमें आरोप किया जाता है ॥४३७ ॥ 

“सूत्रादि०' इत्यादि ।' सूत्रसे लेकर स्थावर-पर्यन्त जगत्को अपनी 
मायासे बनाकर अपने आमासकी सहायतासे उस परमेश्वरने ही उसमें प्रवेश 
किया है ॥ ४३८ ॥ 

'आनखाग्रेभ्यः इत्यादि । 'आनखाभ्रेभ्यः' इस कथनसे उस परमात्माके 
प्रवेशकी मयीदा कही गई है, क्योकि स्पर्श करनेसे नखाअप्रयेन्त चैतन्यकी उप- 
लब्धि होती है ॥ ४३९ ॥ 

“सामान्येन! इत्यादि । सामान्य और विशेषरूपसे देहको व्यास करके 
चैतन्य वसमान है, इसलिए दो इष्टान्तोसि दो प्रकारकी उसकी स्थिति यहॉपर कही 
जाती है ॥ ४४० ॥ 

“दारू? इत्यादि । जैसे अग्नि सारे ही काठको व्याप्त करके काठे स्थित है, 
वैसे ही सारे ही देहको व्याप्त करके आत्मा देहमें स्थित है ॥ ४४१ ॥ 


१२१ 
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र तस्थावसंव्याप्य -यथा क्चुरपात्रं क्लुरस्तथा । | 
श्रोत्रादिनाडीमध्यस्थस्तलुमव्याप्य संस्थितः ॥ ४४२ ॥ 
क्षरपात्रे स्थानमेदाद्विमिद्यन्ते यथा क्षुराः | 
चैतन्यानि विभिद्यन्ते तथा नाडीविभेदतः ॥ ४४३॥ 
प्रामेति वत्ती दै जीवः स्वमजाग्रदवस्थयोः । 
सामान्यवृत्तिमेनैका सुषुप्तेः प्रतिपद्यते ॥ ४४४ ॥ 
सामान्यवृत्तिया साऽत्र जीवनायोपयुज्यते । 
विशेषवृत्तयो देहे शब्दाद्या लोचनोचता। ॥ ४४५॥ 
प्रवेशवाक्य पदशस्तात्पर्याच स्फुटीकृतम्‌। 
तदनुग्राहको न्याय इदानीं प्रविचार्यते ॥ ४४६॥ 
कि देवदत्तगृहवत्‌ ग्रवेशोऽथोपलादिवत्‌ । 
जलाकविम्बव॒त्किवा यद्वा द्रव्यशुणादिवत्‌ ॥ ४४७॥ 


“तस्थाव०' इत्यादि । जैसे क्षुर क्षुरधानको व्याप्त किये बिना ही क्षुरधानमें 
रहता दै, वैसे ही श्रोत्र आदि नाडियोंके मध्यमें स्थित चैतन्य देहको व्याप्त 
किये बिना ही देहमें स्थित है ॥ ४४२ ॥ 

श्षुरपात्रे इत्यादि । क्षुरधानमें स्थानोके भेदसे जैसे क्षुरोंका मेद होता है, 
वैसे ही श्रोत्रादि नाडियोंके मेदसे देहमें चैतन्योंका मेद होता है ॥ ४४३ ॥ 

'भ्राझोति? इत्यादि। स्वम्न और जाग्रत्‌--इन दो अवस्थाओंमें जीवकी 
दो वृत्तियों होती हैं और सुषुसि अवस्थामै एक सामान्यदृत्ति ही होती है ॥४४४॥ 

सामान्यवृत्तियो' इत्यादि | जो सामान्यवृत्ति है, उसका जीवनमात्रमें 
उपयोग होता है और विशेष वृत्तियाँ देहमें शब्द आदि विषयोंके ज्ञानमें उपयोगी 
होती हैं ॥ ४४५॥ ` 

अवेशवाक्यम्‌' इत्यादि । इतने अन्थसे प्रवेशवाक्यके प्रत्येक पदका ताल 
स्पष्ट किया गया, अब प्रवेशानुग्राहक न्यायका विचार करते हैं ॥ ४४६ ॥ 

कि देवद्त्त०' इत्यादि । जैसे बाहर अवस्थित देवदत्त घरमें प्रवेश करता है, 
वैसे ही यह प्रवेश है £ या जैसे पाषाणके अन्दर पाषाणका ही सर्परूपसे 
परिणाम होता है, वैसे ही परमेश्वरका जीवरूपसे परिणाम है! अथवा जल्में 
सूयैकी तरह प्रवेश है ! किंवा दव्यमें गुणकी तरह प्रवेश है £ ॥ ४४७ ॥ 
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फलवीजवदाहोस्वित, नाऽऽद्यः सर्वगतत्वतः । 

देवद्त्तः परिच्छिन्नः सांशक्चाऽऽत्मा तु नो तथा ॥ ४४८ ॥ 
अव्यावृत्ताननुगतयाथात्म्यादात्मवस्तुनः । 
परिच्छेदाद्यसम्भाव्यं नेति नेतीति वारणात्‌ ॥ ४४९ ॥ 
नाऽतोऽनवच्छिन्नतनोनिविमागात्मवस्तुनः । 
ूर्वस्थानवियोगेन नृवत्स्थानान्तरागमः ॥ ४५०॥ 
न द्वितीयोऽपरिणतेरश्मान्तः सर्परूपतः । 

भूतानि परिणम्यन्ते न त्वात्मा परिणामवान्‌ ॥ ४५१ ॥ 

. न वृतीयोऽकजल्योरिव देहचिदात्मनोः । 

न संयोगविभागौ स्तो येन तद्वअवेशनम्‌ ॥ ४५२ ॥ 


“= 


'फूलबीज०' इत्यादि । अथवा फछमें बीजकी तरह प्रवेश दै £ आद्य 
पक्षका तो सम्भव है नहीं, क्योंकि परमात्मा सर्वव्यापक है, देवदत्त परिच्छिन्न तथा 
सावयव है और आत्मा अपरिच्छन्न तथा निरवयव है ॥ ४४८ ॥ 

'अव्यावृत्ता० इत्यादि । आत्मा न किसीसे व्यावृत है और न किसीमें 
अनुगत हैं, इसलिए उसके परिच्छेद आदिका सम्भव नहीं है और 'नेति नेति” 
श्रुतिने परिच्छेदादिका निषेध मी किया दै ॥ ४४९ ॥ 

“नाऽतोऽनव०' इत्यादि| किसी भी अवच्छेदसे रहित और किसी मी विभागसे 
रहित आत्म वस्तुका मनुष्यकी तरह पूर्वेस्थानके वियोगसे स्थानान्तरमें प्रवेश 
नहीं हो सकता ॥ ४५० ॥ 

“न द्वितीयोऽ०' इत्यादि । पाषाणमें सर्पकी तरह आत्माका परिणाम है, यह 
द्वितीय पक्ष मी ठीक नहीं है, क्योंकि आत्माका परिणाम नहीं होता । पाषाणके 
अन्दर सर्परूपसे जो परिणाम है, वह पाषाणरूपसे स्थित भूतोंका परिणाम है, 
आत्माका परिणाम नहीं होता ॥ ४५१ ॥ । ची 

“न्‌ तृतीयो०' इत्यादि । तृतीय पक्ष मी ठीक नहीं दै, he 
जरू--इन दोनोंके संयोग और विभाग होते रहते हैं, देह्‌ और चिदासाके संर कर 
और विभाग नहीं होते, इसलिए जलमें बर्यकी तरह देहमें आत्माका प्रवेश नही | 
हो सकता है ॥ ४५२ ॥ ह 
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न चतुर्थो5पारतन्त्र्यात्‌, द्रव्यतन्त्रा युणादय! । 
न त्वात्मा देहतन्त्रोऽयं सर्वेश्वर इति श्रुतेः ॥ ४५३॥ 
न पञ्चमोऽविक्रियत्वाद्वीजं विक्रियया युतस्‌ । 
पढ्मावविक्रियाहीन आत्मा शाख्रेषु सम्मतः ॥ ४५४ ॥ 
आघाराघेयता सर्पशिलयोः फठबीजयोः । 
अंशांशितेति वैषम्यान्न तत्र पुनरुक्तता ॥ ४५५॥ 
परिच्छिन्नो जीव एव देहेषु प्रविशत्वतः । 
न दोष इति चेन्मेवं सष्ट्रेव प्रवेशनात्‌ ॥ ४५६ ॥ 
तत्सृष्टा$ः्थ तदेवाऽचु प्राविशत्स इति श्रतेः । 
सष्ट्प्रवेष्टोरेकत्वं स्याद्‌ थुक्त्वा त्रजतीतिवत्‌ ॥ ४५७ ॥ 
ततः केनाऽप्युपायेन प्रवेशो घटते नहि । 
इति ग्राप्ते पूर्वपक्षे प्रवेश उपपाद्यते ॥ ४५८॥ 

“न चतुर्थोऽ०' इत्यादि । आत्मा स्वतन्त्र है, इसलिए चतुर्थ पक्ष मी ठीक 
नहीं है, क्योंकि गुण आदि द्रव्यके अधीन हुआ करते हैं, आत्मा तो देहके अधीन 
नहीं है, अति मी कहती हे आत्मा सर्वेश्वर है ॥ ४५३ ॥ 

“न पञ्चमोऽ० इत्यादि । आत्मा अविक्रिय है, इसलिए पञ्चम पक्ष भी 
ठीक नहीं है, बीज विकारसे युक्त है और शाख्रसम्मत आमा छः प्रकारके 
भावविकारोंसे रहित है ॥ ४५४ ॥ 

“आधाराधेयता' इत्यादि । सर्प और शिढाका आधाराधेयभाव है तथा 
फळ और वीजका अंशांशिभाव है, अतः इस प्रकार विषमता होनेसे पुनरुक्ति 
दोष नहीं है ॥ ४५५ ॥ 

“पारिच्छिन्नो' इत्यादि । यदि कहो कि परिच्छिन्न जीव ही देहोंमें प्रवेश 


करता है, ऐसा कहनेमें कोई दोष नहीं है, तो यह कहना युक्त नहीं है, क्योंकि 


स्रष्टाका प्रवेश कहा गया है ॥ ४५६ ॥ 

'तत्छष्ट्वा०' इत्यादि । 'तत्सृ्टा तदेवानु प्राविशत्‌? ( उसकी रचना- 
कर आप ही उसमें प्रवेश कर गया ) इस श्रुतिसे 'भुक्त्वा ब्रजति' ( भोजन 
करके जाता है ) इस वाक्यके प्रयोगकी भाँति स्रष्टा और प्रवेशकी एकता ही 
प्रतीत होती है ॥ ४५७ ॥ 


“ततः इत्यादि । इस परिस्थितिमें किसी भी उपायसे उसका ( सष्टाका ) 


(८८७0. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 
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अग्रविष्टस्वभावोऽयं दिग्देशाद्यनभिप्लुते! । 
कल्पितो5स्य ग्रवेश; स्याञ्ञरपात्रार्कविम्बवत्‌ ॥ ४५९ ॥ 
विभागाद्यंशवैपम्ये5प्यस्ति साम्यं विवक्षितम्‌ । 
उपाधिस्थोपलब्ध्यादि साम्यं केन निवार्यते ॥ ४६० ॥ 
उपाधाबुपरभ्यत्वमन्यथात्वेन भासनम्‌ । 
बहुत्वभानमित्येतद्‌ दृष्टदाश्टोन्‍्तयो! समस्‌ ॥ ४६१॥ 
तेजोऽधिकं रवेबिंम्बमशक्यं द्रष्टुमञ्जसा। 
तथापि जलमध्ये तद्विम्यं सम्यगवेक्ष्यते ॥ ४६२ ॥ 
स्वयम्प्रकाश आत्मेव नोपलभ्योऽचुपाधिकः । 
जडदेहाझुपाधौ तु विस्पष्टमुपलम्यते ॥ ४६३ ॥ 


प्रवेश नहीं बन सकता, [ क्योंकि वह अपरिच्छिन्न तथा व्यापक है ], इस 
प्रकारका पूर्वपक्ष प्राप्त होता है, अतः उसके प्रवेशका उपपादन किया 
जाता है ॥ ४५८ ॥ 

“अप्रविष्ट०” इत्यादि । दिक्‌ , देश, काल आदिका परिच्छेद न होनेके 
कारण यद्यपि यह आत्मा अप्रविष्टस्वभाव है, तथापि जलपात्रमें तूर्यके बिम्बकी 
तरह इसका प्रवेश प्रतिबिम्बरूपसे कल्पित है ॥ ४५९ ॥ 

'विभागाधंश ०” इत्यादि । यद्यपि दृष्टान्तानुसार संयोग, विभाग आदि 
अशोंकी प्रकृत दाष्टीन्तमें समानता नहीं है, तथापि उपाधिमें स्थिति और 
उपाधिमें उपलब्धिरूप दोनोंकी समताको कौन हटा सकता है अर्थात्‌ 
जैसे जलमें सूय्येकी स्थिति और उपलब्धि होती है, ` वैसे ही आसाकी 
चिदाभासरूपसे बुद्धिमँ स्थिति और उपलब्धि होती है, यही समता प्रकृतमे 
विवक्षित है, यह भाव है ॥ 9६० ॥ 

“पाधा०” इत्यादि । उपाधिमें उपलब्ध होना, अन्यथारूपसे प्रतीत होना, 
तथा नानारूपसे प्रतीत होना--इस प्रकार तीनों दृष्टान्त और दाष्टान्तमें 
समान है ॥ ४६१ ॥ 

तेज्ञोञ्धिकम इत्यादि । अधिक तेजवाले सूयका बिम्ब यद्यपि ठीक ठीक 
खूपसे नहीं देखा जा सकता, तथापि जलके मध्यमें वह ठीक रूपसे देखा 
जाता है ॥ ४६२ ॥ 

“स्वयंप्रकाश? इत्यादि । यह स्वयप्रकाश आत्मा उपाधिके बिना उपल्ध 
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(द परदत्य स्वमाननस्‌ । 
दर्षणामिइता इष्टिः पराइत्य स्वम 
प्राप्चुवन्त्याभिमुख्येन व्यत्यस्त दर्शयेन्मुखस्‌ ॥ ४६४ ॥ 
देहायुप्छतैव॑ घीरात्माने व्याप्नुवत्यसौ । 
अविक्रियं बिक्रियामिर्युक्त इत्येव भासयेत्‌ ॥ ४६५ ॥ 
एकोऽप्यनेकघा भाति तरणिः पात्रभेदतः । 
एवं नानादेइमेदाद्‌ आन्त्याऽऽत्मेकोऽप्यनेकधा ॥ ४६६ ॥ 

` निद्धूताशेषनानात्वतदवेतुरविभाववान्‌ । 

अनन्यसाक्षिकोऽपीहक्‌ स्यात््रवेशश्रमाद्यस्‌ ॥ ४६७ ॥ 

द्रष्टादिरूपरददितः प्रत्यगात्माऽभवत्पुरा। . 

नामरूपजनौ सत्यां द्रष्टृत्वादियुतो भवेत्‌ ॥ ४६८ ॥ 
ज 
नहीं होता और जड़ देह आदि उपाधियोंमें तो स्पष्टरूपसे उपलब्ध 
होता है ॥ १६२ ॥ 

“दर्पणा०” इत्यादि । जैसे दर्पणसे टक्कर खाकर छोटी हुई इष्टि अपने 
ही मुखको प्राप्त होकर उसी मुखको सामने दर्षणमें विपरीतरूपसे दिख- 
छाती है ॥ ४६४ ॥ 

पदेहाद्यु०” इत्यादि । वैसे ही देहादिसे टकर खाकर लौटी हुई बुद्धि 
आत्माको व्याप्त करके अविकारी आत्माको विकारोंसे युक्त बतलाती है ॥ ४६५॥ 

(एको5प्य०* इत्यादि । सूरज यद्यपि एक है, तथापि पात्रोके मेदसे जैसे 
अनेक हो जाता है, वैसे ही आत्मा यद्यपि एक है, तथापि नाना देहोंके मेदसे 
आत्मा अमसे अनेक प्रतीत होता है ॥ ४६६ ॥ 

(निदूर्धृता०" इत्यादि । यद्यपि आत्माका किसी प्रकारसे मेद, मेद-कारण 
घर्मसिद, किसी प्रकारसे विभाग कोई दूसरा साक्षी नहीं है, तथापि वह 
आत्मा प्रवेशके भ्रमसे ऐसा प्रतीत होता है ॥ ४६७ ॥ 

दृष्रादि०' इत्यादि । सृष्टिकी उत्पत्तिसे पहले प्रत्यगात्मा द्रष्ट आदि 
रूपसे रहित शुद्ध ब्रह्म ही था; नाम और रूपकी उत्पत्ति होनेपर वही द्रष्टवादि 
रूपोंसे युक्त हो गया ॥ ४६८ ॥ 
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द्रष्टरभोत्रादिर्पो यो यश्च द्रष्टादिवर्जितः । 
बुद्वितत्कारणोपाधी कषत्रजञेश्वरसं्को ॥ ४६९ ॥. 
जिघ्राणीममहं गन्धमिति यो वेत्त्यविक्रियः । 
स॒ सर्वसाक्षी पूर्वाभ्यामुपलक्षणमईति ॥ ४७०॥ 
अप्पात्रोत्थापिताद्भानो दिवि भानुर्यथेक्ष्यते । 
सर्वसाक्षी तथा धीस्थात्कवृभोक्रादिलक्षणात्‌ ॥ ४७१ ॥ 
ग्रकाशात्मा यथा चन्द्रः शाखाग्रादतथाविधात्‌ । 
लक्ष्यस्तथा चिदात्मापि कारणोपाधितो जडात्‌ ॥ ४७२ ॥ 
जीवत्वञ्रान्तिरेषैं प्रत्यग्बोधोपयोगतः । 
जरुपत्रार्कसाम्येन प्रवेश इति कल्प्यते ॥ ४७३ ॥ 
दिग्देशकालञुन्यस्य प्रवेशो बिससर्पवत्‌। 
न त्वजस्य परस्याऽस्ति तेनाऽविद्याप्रकह्पितः॥ ४७४ ॥ 


= 


` “द्रष्टू० इत्यादि । द्रष्टा, ओता आदिरूपसे कहळानेवाला जो बुद्धिरूप 
उपाधिसे युक्त चेतन है, उसकी क्षेत्रज्ञ ( जीव ) संज्ञा है । तथा द्रृष्ट्रच आदिसे 
रहित होकर जो कारणरूप ( अज्ञानरूप ) उपाघिसे युक है, उसकी ईश्वर 
संज्ञा हे ॥ ४६९ ॥ 

“जिप्राणी०? इत्यादि । में इस गन्धको सुँधता हूँ, इस प्रकार अविक्रिय 
होता हुआ जो जानता है, वह पूर्वोक्त दोनों उपाधियोंसे उपलक्षित चैतन्य 
सबका साक्षी अर्थात्‌ बुद्धयादि सब पदाथाँका भासक है ॥ ४७० ॥ 

'अप्पात्रो०' इत्यादि । जळपात्रमें स्थित प्रतिबिम्बरूप सूर्यसे जैसे आकाशस्थ 
सूर्यका दर्शन होता है, वैसे ही बुद्धिमें स्थित करी, भोक्ता आदिरूप चेतनसे 
सबको साक्षीरूप चेतनका दर्शन होता है ॥ ४७१॥ 

'ग्रकाशात्मा' इत्यादि । जेसे प्रकाशस्वरूप चन्द्रमा अमकाशस्वरूप शाखाम्रसे 
देखा जाता है, वैसे ही चिदात्मा मी जड़ात्मक कारणरूप उपाधिसे देखा 
जाता है ॥ ४७२ ॥ 

“जीवत्वञ्रान्ति०? इत्यादि । प्रत्यगासाके ज्ञानका उपयोगी जो जीवत्वअम 
है, वही प्रकृतमें जलपात्रके सूर्यकी समतासे प्रवेश कहा जाता है॥ ४७२३ ॥ | 

*दिग्देश०? इत्यादि । दिग , देश और कार आदि परिच्छेदसे रहित तथा, 
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बुझ्ादिकार्यगैधैमैँः प्रतिविम्बवदिष्यते ॥ ४७५ ॥ 

अग्नि! स्यो मरुचेति इष्टान्ताः शरत्युदीरिताः । 

अगनविष्टस्वमावोक्ताः कार्यमात्माऽऽविशजजगत्‌ ॥ ४७६ ॥ 

अग्निर्यथैको सुवनं काएलोष्टादिरूपकम्‌ । 

ग्रविष्टः प्रतिरूपोऽशूदम्रविष्टोऽपि सन्स्वतः ॥ ४७७ ॥ 

वायुर्यथैको शव नानाव्यजनरूपकस्‌ । 

प्रविष्टो बहुरूपोऽभूदश्नविष्टोऽपि सन्स्वतः॥ ४७८ ॥ 

सयो यथोदपात्रेषु प्रविष्टो बहिरेव सन्‌ । 

तथाऽऽत्माऽप्यग्रविष्टः सम्प्रविष्ट इति करप्यते ॥ ४७९ ॥ 

यथा सृष्टयाद्यः क्राः प्रवेशोऽपि तथेक्ष्यताम्‌ । 

युक्त्या नैबोपपद्यन्ते सृष्ट्याद्याः कल्पिता! स्वतः ॥५८:॥ 

_ आ चलच््ैे््े्ंा्ौुौार८ा+++ 

जन्मरहित परमात्माका प्रवेश बिछमें सपैकी तरह नहीं हो सकता, इसलिए 
अविद्याप्रयुक्त कल्पित ही उसका प्रवेश है ॥ ४७४ ॥ 

“अविद्याया? इत्यादि । अद्वितीय होता हुआ मी यह साक्षी अविद्यासे 
उत्पन्न हुए बुद्धि आदि कार्योके धर्मोंसे प्रतिबिम्बकी तरह देखा जाता है, अथोत्‌ 
जैसे मळिनतासे हीन मुख दर्पणकी मलिनतासे मलिन प्रतीत होता है, वैसे 
ही शुद्ध आत्मा मी अविद्यासे बुद्धयादिमें तादात्म्याध्यास द्वारा कत्ती, भोक्ता 
आदि रूपसे प्रतीत होता है ॥ ४७५॥ 

“अग्निः इत्यादि । असि, सूये और पवन--ये तीन दृष्टान्त कठवली 
अतिने कहे हैं। जैसे ये तीनों अप्विष्टस्वमाव होते हुए मी भविष्ट कहे जाते 
हैं, वैसे ही कार्य जगतमें आत्माका प्रवेश है ॥ ४७६ ॥ 

अग्निय॑यैकों इत्यादि । अम्रविष्ट-स्वभाव होता हुआ मी अभि जैसे काऽ, 
लोष्ठ आदिरूप भुवनमें प्रवेश करके अनेकरूप हो जाता है और जैसे अप्रविष्ट- 
स्वभाव वायु नाना व्यजनके रूप ( पंखा ) में प्रवेश करके बहुरूप हो जाता है 
एवं सूर्य जैसे बाहर रहकर ही जल्पात्रोंमें प्रवेश कर जाता है; वैसे ही अप्रविष्ट- 
स्वभाव झात्माका यह प्रवेश समझना चाहिए ॥ ४७७-७९ ॥ 

“रथा! इत्यादि । जैसे सृष्टि आदि कश्पित हैं, वैसे ही प्रवेश भी कल्पित 
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नाऽसतो जन्मना योगः सतः सत्व न चेष्यते । 
कूटस्थे विक्रिया नाऽस्ति तस्मादज्ञानतो जनिः ॥ ४८१ ॥ 
रूप रूपमितीयं तु स्पष्टमुक्प्रत्यगात्मनः । 
याथात्म्यदशनायैव सृष्ट्यादीन्यम्यमापत ॥ ४८२ ॥ 
क्षरपात्राख्यदृष्टान्ताद्रिशोषेण ग्रवेशनम्‌ । 
इन्टद्रियेष्वतिविस्पष्टय़ुपलभ्यत्वमात्मन; ॥ ४८३ ॥ 
यदग्निकाषठष्टान्तात्सामान्येन प्रवेशनम्‌ । 
तदधिष्ठानरूपेण कार्यव्यापित्वमुच्यते ॥ ४८४ ॥ 
अघिष्ठानारोप्यभावमन्तरेण न ठुँत्रचित्‌ । 
व्याप्यव्यापकयोः कृस्स्नस्वरूपव्याप्तिरीक्ष्तते ॥ ४८५ ॥ 
अत्यन्तभिन्नयोव्याप्तिनिहि इष्टा गवाश्वयोः । 
नाऽप्यत्यन्तममिन्नस्य, व्याप्यव्यापकवजनात्‌ ॥ ४८६ ॥ 
ही समझना चाहिए । युक्तिसे सृष्टिप्रवेश आदि सिद्ध नहीं हो सकते; इसलिए 
सष्टि-प्रवेश आदि कल्पित ही हैं ॥ 9८० ॥ 

“नाऽसतो” इत्यादि । असतका जन्म नहीं हो सकता और सत्‌का मी 
जन्म नहीं” हो सकता, [ क्योंकि वह तो पहलेसे ही विद्यमान है । ] और 
कूटस्थमें विकार नहीं दै, इसलिए अज्ञानसे ही उसका जन्म है ॥ ४८१ ॥ 

«रुप रूप! इत्यादि । 'रूप रूपं प्रतिरूपो बभूव' यह श्रुति आत्माके यथार्थ- 
स्वरूपका स्पष्टरूपसे दर्शन हो, इसलिए सुष्टिका प्रतिपादन करती है ॥ ४८२ ॥ 

क्ुरपात्रा० इत्यादि । क्षुरपात्रके दषटान्तसे प्रतिपादित जीव-चेतन्यकी 
इन्द्रियोमें अतिस्पष्ट उपलब्धि ही विशेषरूपसे प्रवेश है ॥ ४८२ ॥ 

ध्यद्ग्ि० इत्यादि । अधिष्ठानरूपसे कार्यभूत देह आदविें चैतन्यकी 
व्याप्ति ही अझ्निकाष्ठके दृष्टान्त द्वारा प्रतिपादित सामान्यरूपे चेतन्यका 
प्रवेश है ॥ ४८४ ॥ 

“अधिष्ठाना०' इत्यादि । अधिष्ठानारोप्यमावके बिना कहीं भी व्याप्य और 
व्यापककी पूर्णरूपसे व्याप्ति नहीं देखी जाती है ॥ ४८५ ॥ 


“अत्यन्त्‌०? इत्यादि । परस्पर अत्यन्त भिन्न गाय और अश्वी व्या नहीं 
१२२ | 
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भेदामेदौ वास्तवौ तु दुछेमौ तेन शिष्यते । 
अचिष्ठानारोपितयोरेव व्यासिबलादियम्‌ ॥ ४८७॥ | 
तमसेव यथा सपं स्रक्‌ प्रविष्टा न तु स्वतः | | 
प्रत्यगज्ञानकार्याणि स्वात्मेवं माययाऽऽविशत्‌ ॥ ४८८ ॥ | 
व्यापित्वञ्ुपलभ्यत्वमिति द्वेधा प्रवेशनम्‌ । | 
सिद्ध म्रविष्टात्‌ ये दोषास्तान्रिराचक्ष्महेञ्घुना ॥ ४८९ ॥ | 
पर एच प्रविष्टश्चेत्‌ प्रविष्टानामनेकतः । 

तद्नन्यत्वतः प्रापन्महेशस्याऽप्यनेकता ॥ ४९० ॥ 

नेष दोषोऽस्य चोद्यस्य विपरीतत्वसम्भव्रात्‌ । 
बहूनामेकतादात्म्यादेकरवं किं न चोद्यते ॥ ४९१ ॥ 


देखी जाती है और अत्यन्त अभिन्नकी ( स्वकी स्वमें ) मी व्याप्ति नहीं देखी 
जाती है, क्योंकि उनका व्याप्यव्यापकभाव नहीं है ॥ ४८६ ॥ 

'ेदामेदौ' इत्यादि। वास्तव भेद और अभेद तो दुरम हैं, इसलिए परिरेषसे 
अधिष्ठान और आरोपितकी व्याप्ति ही सिद्ध होती है ॥ ४८७ ॥ 

अधिष्ठानका आरोप्यके साथ संयोग, समवाय आदि सम्बन्ध तो है नहीं, 
इसलिए कल्पित तादात्म्य सम्बन्धसे ही अधिष्ठानको आरोप्यमें व्याप्ति होती 
है; इस अर्थको दृष्टान्तसे कहते दैं--“तमसेव' इत्यादिसे । 

जैसे माळा अज्ञानसे ही सर्पमें प्रवेश करती है, स्वरूपसे नहीं, वैसे ही 
अपने अज्ञानके कायोमें आस्माने अज्ञानसे ही प्रवेश किया ॥ ४८८ ॥ 

“व्यापित्वम्‌' इत्यादि । चेतन्यरूपसे व्याप्ति और द्रष्टा, श्रोता आदिरूपसे 
उपलब्धि यों दो प्रकारसे चेतनका प्रवेश सिद्ध हो गया । अब जो प्रवेश करनेसे 
परमात्मामें दोष देते हैं, उनका निराकरण करते हैं ॥ ४८९ ॥ 

“पर एवं इत्यादि । यदि परमासाने ही प्रवेश किया है, तो वह प्रविष्ट 
होकर जीवरूपसे अनेक हो गया, इस परिस्थितिमें उन जीवोंके साथ इश्वरका 
अभेद होनेसे उसमें भी अनेकता हो जायगी ॥ ४९० ॥ 

“नेष दोषो ०” इत्यादि । यह दोष नहीं है, इससे विपरीत तर्कका भी सम्भव 
है, क्योंकि अनेक जीवोंका एक परमासमाके साथ तादात्म्य होनेसे एकत्वका तर्क 
क्यों नहीं करते हो ! ॥ ४९१ ॥ 


| 
| 
| 
| 
| 
र 
। 
| 
| 
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Po र्ड 
नियामकस्त्वागमोऽत्र स च मेदं निवारयेत्‌ । 


करप्यैः सर्पादिमिमेंदेने तु रज्जुविभिद्यते ॥ ४ 
एको देवो निविष्टोच्त्र रेति सतवा | 
वियद्ददेक एवैष ईश्वरोञ्म्युपगम्यताम्‌ ॥ ४९३ ॥ 
संसारित्वात्‌ प्रविष्टाना परस्य तदमेदतः । 
संसारित्य प्रसक्त चेत, न, क्षुघायत्ययश्रते! ॥ ४९४ ॥ 
सुखदुःखविमोहादिदशनान्ञति चेत्‌, न तत्‌। 
न लिप्यते. लोकदुखलोकवाह्य इति अतेः ॥ ४९५ ॥ 
उपाधिजनितो योऽयं चिदाभासोऽवभासते । 
दुःखाद्यनुभवस्तत्र सावकाशो भविष्यति ॥ ४९६॥ 
दुःखी यदि भवेदात्मा कः साक्षी दुःखिनो भवेत । 
_______ दुःखिनः साक्षिता नेव साक्षिणो दुःखिता तथा ॥ ४९७ ॥ 

(नियामक०' इत्यादि । इस अर्थमें वेद नियामक है, क्योंकि वह मेदका 
निषेध करता है । और कल्पित सपोदि भेदोंसे अघिष्ठानमूत रज्जुका भेद नहीं 
हुआ करता ॥ ४९२ ॥ 

“एको देवो? इत्यादि । “एक ही देव प्रवेश करके अनेकरूप हो गया 
हे! इस प्रकार श्रतिका कथन है; इससे आकाशकी तरह प्रवेश करनेवाले 
इश्वरको एक ही मानना चाहिए ॥ ४९३ ॥ 

“संसारित्वात? इत्यादि । प्रविष्ट संसारी जीवोंका परमात्माके साथ अमेद 
होनेसे परमात्मामें संसारित्वकी प्रसक्ति होगी, इस प्रकारकी शङ्का मी नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि “अशनायापिपासे शोकं मोहं जरां मृत्युमत्येति! ( क्षुधा, पिपासा; 
शोक, मोह, जरा और मृस्युसे परमात्मा रहित है ) इस श्रुतिसे परमात्मामें 
क्षुधा आदिका अमाव सुना जाता है ॥ ९४ ॥ 

“सुखदुःख? इत्यादि । सुख, दुःख, मोह आदिके दशनसे सुधा आदिका 
अमाव नहीं है, यह कहना ठीक नहीं है; क्योंकि श्रुति कहती है कि 
“वह लोकोंसे बाह्य है और लोक-दुःखोंसे लिप्त नहीं होता! ॥ ४९५ ॥ 

“पाधिजनितो इत्यादि । अन्तःकरणरूपी उपाधिमें जो यह चिदाभास 
प्रतीत होता है, उसमें दुःख आदिका अनुभव सावकाश हो सकता है ॥४९६ 

ढु;खी' इत्यादि। यदि आमा दुःखी होगा, तो दुःखीका साथ 
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घीविक्रियासहस्राणां साक्ष्यतोऽहमविक्रियः ॥ ४९८ ॥ 
शरीरेन्द्रियसङ्ञाते आत्मत्वेनाऽभिमानिनीम्‌ । 
चिदाभासयुतां बुद्धि विशिंषन्ति सुखादयः ॥ ४९९ ॥ 
उदासीनी यथा पश्येदण्डिल कलहोदितस्‌ । 
सुखदुःखादिमद्बुद्धि साक्षी तद्दसंहृतः ॥ ५००॥ 
एवं सति पराच्येव दुःख प्रत्यक्षमिष्यतास्‌ । 
ग्रतीच्यात्मनि वेदोऽयमक्षादीनि निषेधति ॥ ५०१॥ 
विज्ञातारमरे केन विजानीयादिति कतिः । 
विदिताविदिताभ्यां तदन्यदेवेति च श्रुतेः ॥ ५०२ ॥ 
अहं सुखीति बिज्ञानमात्मच्छायेककर्मकस्‌ । 
आस्मन्यारोप्यते आ्रन्तैबिंद्द्ि्ोपचर्यते ॥ ५०३॥ 


कौन होगा! दुःखी साक्षी नहीं हुआ करता और साक्षी दुःखी नहीं हुआ 


करता ॥ ४९७ ॥ 

“नते' इत्यादि । विकारके बिना दुःखी नहीं होता और विकारी साक्षी 
नहीं होता है । में तो बुद्धिके सहस्रो विकारोंका साक्षी हूँ, इसलिए 
अविक्रिय हूँ ॥ ४९८ ॥ 

“श्रीरेन्द्रिय०' इत्यादि । शरीरेन्द्रिय-संघातमें आत्मत्वका अभिमान 
करनेवाली चिदाभास सहित बुद्धिके सुख, दुःख आदि विशेषण हैं॥ ४९९ ॥ 

'उदासीनो' इत्यादि । जैसे उदासीन पुरुष लड़नेके लिए उद्यत हुए दण्डी 
पुरुषको देखता है; वैसे ही सुख, दुःख आदिसे युक्त बुद्धिको बुद्धिसे असंहत 
( अलग ) होकर साक्षी देखता है ॥ ५०० ॥ 

एवं सति' इत्यादि । ऐसी दशामें पराक्‌ जो देहादि हैं, उन्हीमें दुःखको 
प्रत्यक्षरूपसे देखना चाहिए । प्रत्यगात्मामें तो वेद इन्द्रियोंका निषेध करता 
है, इसलिए प्रत्यगात्मामें दुःखका प्रत्यक्ष ही नहीं होता | ५०१ ॥ 

“विज्ञाता०' इत्यादि । 'सब पदार्थोंके ज्ञाता आत्माको किससे जाने 
इत्यथेक श्रुतिका वचन है, वैसे ही 'ज्ञात और अज्ञात दोनेसि मिन्न है? यह मी 
श्रुति है ॥ ५०२ ॥ 

'अह सुखीति’ इत्यादि । 'अह सुखी’ ( में सुखी हूँ ), यह ज्ञान जात्माकी 
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नते स्यात्‌ विक्रियां दुःखी साक्षिता का विकारिणः । 


| 
| 
| 
| 
| 
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नासिकाग्रे महद्‌ दुःख पादादुष्ठाग्र इत्यपि । 
देहावयवगं दुःखं दृष्टमात्मनि तत्कथम्‌ ॥ ५०४ ॥ 
प्रतीचि चेङ्कवेद्‌ दुःखं व्याप्नुयाद्वोधवद्दपुः । 
चिद्वद्‌ द्रष्टृत्वरूपत्वात्मतिकूलें च नो भवेत्‌ ॥ ५०५ ॥ 
आत्मनस्त्वेव भोगाय सवं प्रियमिति श्रुतेः। 
सुखमात्मेकविषयमिति चेत्‌, तन्न युज्यते ॥ ५०६ ॥ 
यत्र वाऽन्यस्य क्कपिः स्यात्तत्रा$न्यो5न्यत्मपर्यति । 
इति भ्रान्तात्मविषयं श्रुतं द्वेतं सुखात्मकम्‌ ॥ ५०७॥ 
यत्र त्वात्मेव सवं स्यात्तत्र कं केन पञ्यति । 
इति बुद्धात्मनि द्वेत सुखदुःखादि वारितम्‌ ॥ ५०८॥ 
तुभ्यं न रोचते पापात्‌ मया त्वित्यनुभूयते । 
प्रत्यवश्रवणया दृष्टया संसारः कोऽपि नाऽऽत्मनि ॥ ५०९ ॥ 
जो चिदाभासरूप छाया है, उसको विषय करता है । आन्त पुरुष आत्मामें इस 
ज्ञानका आरोप करते हैं और विद्वान्‌ उपचार करते हैं ॥ ५०३ ॥ 

“नसिकाग्रे' इत्यादि । नासिकाके अग्रमागमें बड़ा दुःख दै; परके 
अंगूठेमें बड़ा दुःख है, इस प्रकार देहके अवयवोंमें जो दुःख प्रतीत होता है, वह 
आत्मामें केसे हो सकता है £ ॥ ५०४ ॥ 

“प्रतीचि इत्यादि । प्रत्यगात्मामें यदि दुःख होता, तो ज्ञानकी तरह 
सारे शरीरमें व्याप्त हो जाता, जैसे द्रशका स्वरूप होनेसे ज्ञान आत्माके 
प्रतिकूल--द्वेष्य--नही है, वैसे ही दुःख भी आत्माके प्रतिकूल न होता ॥५०५॥ 

“आत्मन०? इत्यादि | यदि शङ्का हो कि 'आत्माके ही भोगके लिए सब प्रेय 
हैं? यह श्रुति आत्मामें ही सुख बताती है, तो यह शङ्का युक्त नहीं है ॥५०६॥ 

“य॒त्र! इत्यदि । क्योंकि 'जहां अन्यकी कल्पना होती है, वहां अन्य अन्यको 
देखता है? इस श्रतिसे सिद्ध होता है कि सुखरूप द्वैत आन्त आत्मामें है ॥५०७॥ 

“यत्र? इत्यादि । 'जिस अवस्थामें सब आत्मा ही है, उस अवस्थामें कौन 
किसको देखे', इस प्रकार श्रुतिने ज्ञानी आत्मामें सुख-दुःखादि दैतका निषेध 
किया है॥ ५०८ ॥ 

“तुभ्यम्‌? इत्यादि । तुम्हें पापसे यह विषय पसन्द नहीं आता, परन्तु में तो 
प्रत्यकप्रवणदृष्टिसे अनुभव करता हूँ कि आसाम कोई मी संसार नहीं है ॥५०९॥ 
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९७० ` बृह्ृदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


स्क्त्व्व्व््क्व्व्व्व्क्क्क्क्व्व्व्क्व्व्व्व्व्क्क््क्क्क्क्व्व्व्व्व्स्््य्य् 
इच्छाद्वेषादिमानात्मेत्येवं समयबन्धनम्‌ । 
तार्किकः क्रियतां तत्त नेव युक्त्योपपद्यते ॥ ५१० ॥ 
नित्यानुमेय आत्मा चेत्‌ मनसा तस्य दुःखिता । 
न भायात्‌, दृश्य आत्मा चेद्‌ द्रष्टआवः प्रसज्यते ॥ ५११ ॥ 
दृष्टृत्वं इञ्यता चाऽस्य निरंशत्वान्न युज्यते । 
सांशत्वे स्यादनित्यत्वं नाऽतो दुःखित्वमात्मनः ॥ ५१२ ॥ 
अहुःखित्वे परस्पैष्टै तदन्यस्याऽप्यभावतः । 
कस्य दुःखनिब्वत्यर्थमारव्धोपनिषस्वया ॥ ५१३॥ 
्रत्यगज्ञानहेतूत्थदुःखित्वादिश्रमोऽत्र यः । 
तद्ध्वंसमात्रसिद्यर्थमारब्धोपनिषन्मया ॥ ५१४ ॥ 
नवसङ्कचेयमात्रेक्षी दशमो विभ्रमाद्यथा | 
न वेत्ति दशमोऽस्मीति स्वीक्षमाणोऽपि तान्न ॥ ५१५ ॥ 

‰च्छाद्वेषा०' इत्यादि । आत्मा इच्छा, द्वेष आदिसे युक्त है; इस प्रकार | 
तार्किकोंने अपने शास्त्रमें माना है; परन्तु वह युक्तिसे सिद्ध नहीं हो सकता ॥५१०॥ 

“नित्यानुमेय इत्यादि । क्योंकि यदि आत्मा नित्य अनुमेय है, तो मनसे 
उसके दुःखका प्रत्यक्ष नहीँ हो सकता है ! यदि आतमा दृश्य है, तो द्रष्टाका 
अभाव हो जायगा ॥ ५११ ॥ 

'दृष्टृत्वम्‌ इत्यादि । आमा निरवयव है, इसलिए उसमें द्रष्ट और । 
इश्यस्व दोनोंका होना युक्त नहीं है। यदि उसे सावयव मानो तो आस्म | 
अनित्यत्वकी प्राप्ति होगी, इसलिए आमामेँ दुःख नहीं हे ॥ ५१२॥ । 

“अदुःखित्वे' इत्यादि । तुम परमात्मामें दुःख नहीं मानते । जब जीव | 
परमासमासे भिन्न ही नहीं है, तब किसके दुःखकी निवृत्तिके लिए तुमने उपनिषदा | 
आरम्भ किया है? ॥ ५१३ ॥ 

अत्यगज्ञान०' इत्यादि । प्रत्यगात्माके अज्ञानसे उत्पन्न हुआ जो दुःखका 
अम है, उस अमकी निवृत्तिके लिए मैंने उपनिषद्का आरम्भ किया है ॥ ५१४ ॥ 

“नवसंख्येयमात्रेक्षी' इत्यादि । जैसे नौ ( नव ) पुरुषको देखनेवाला 
दशम पुरुष नौ पुरुषोंको और अपनेको देखता हुआ मी मसे अपनेको दशम नहीं 
समझता है ॥ ५१५ ॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ९७१ 


निःशेपानात्महक्तददनिरचातात्मतखकः | 
न वेत्येकात्म्यमस्मीति स्तीक्षमाणोऽप्यनात्मनः॥ ५१६ ॥ 
दशमोऽसीति वाक्योत्थसम्यग्चानानलार्चिपा । 
प्छुष्टाऽऽत्मदशमाज्ञानं दशमोऽस्मीति वीक्षते ॥ ५१७ ॥ 
तथा तत्त्वमसीत्यादिवाक्योत्थज्ञानवहिना । 
्ुष््रऽत्राऽऽत्मतमस्तञ्जं चैकात्म्य प्रतिपद्यते ॥ ५१८ ॥ 
प्रत्यगज्ञानहेतृत्थशास्राचार्यादिसाधनः । 

तदर्द्धं निजेकात्म्यं प्रत्यपद्यत मायया ॥ ५१९॥ 
प्रविष्टमुपजीव्याअपि दोपः कोऽपि न वादिभिः । 
इहाऽऽपादयितुं शक्यः प्रवेशस्तेन सुस्थिरः ॥ ५२० ॥ 
नन्वेव पर एवाऽत्र प्रविष्टथेत्तदा जनाः । 

पझ्यन्ति तं विना शासनमिति शास्रं बथा भवेत्‌ ॥ ५२१ ॥ 


“निशेषा ०” इत्यादि । वैसे ही आस्मतत्त्वको न जाननेवाछा तथा अपनेसे 
अतिरिक्त अहङ्कारादि सब तत्त्वोका साक्षात्कार करनेवाळा पुरुष सब अनात्माओंकों 
देखता हुआ मी "में ब्रह्म हूँ” इस प्रकार अपनी एकास्मताको नहीं देखता है॥५१६॥ 

'दशमोऽ०' इत्यादि । ‹दशमोऽसिः ( तू दशम है ), इस वाक्यसे उत्पन्न 
हुई यथार्थं ज्ञानरूपी अग्निकी ज्वालासे दशमके अज्ञानको दग्ध करके 
“दृशमोऽस्मि’ ( में दशम हूँ ) इस प्रकार दशमको जैसे देखता है, वैसे ही तत्त्व- 
मस्यादि वाक्योंसे उतपन्न हुई ज्ञानरूपी अग्निसे आत्माके अज्ञानकों और अज्ञानजन्य 
संसारको दग्ध करके अपनी एकात्मताको जानता है ॥ ५१७-१८ ॥ 

'ग्रत्यगज्ञान०' इत्यादि । प्रत्यगात्माके अज्ञानसे कल्पित शास्र, आचार्य 
आदि साधनों द्वारा प्राप्त ्रक्मविद्यासे पुरुष द्वेतके विरुद्ध अपनी एकात्मताको 
जान लेवा है ॥ ५१९ ॥ 

“्रविष्ट०” इत्यादि । परमात्माने ही प्रवेश किया है ; इस पक्षका स्वीकार 
करनेमें मी वादी लोग किसी प्रकारका दोष नहीं दे सकते, इसलिए उसका प्रवेश 
स्थिर हो गया ॥ ५२० ॥ 

“नन्वेवम्‌? इत्यादि । यदि पर ही प्रवेश कर गया दै ; तो उस प्रविष्ट हुए 
चेतनको सभी लोग शाख्नके ही बिना देखते हैँ; अतः शाख व्यर्थै होगा ॥५२१॥ 
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आहं ्राणिम्यहं वच्मि पश्याम्येतच्छृणोमि तत्‌ । 
मन्येऽहमित्यहम्बुद्या दट एवाऽखिलैः परः ॥ ५२२ !! 
उच्यते ते न पश्यन्ति प्रविविक्षु स्वतो जनाः । 
नोच्छूसभाषणे दृष्टिश्न॒ती वा स्तोऽस्य नो मतिः ॥ ५२३ ॥ 
्रविष्टस्याऽस्ति चेच्छासभाषणाद्यस्तु तावता | 
ग्रवेशरि किमायातं चास्रबोध्य स एव हि ॥ ५२४ ॥ | 
प्रविष्टस्य ग्रवेष्डुश्च रूपाभेदेऽपि मिन्नताम्‌ । | 
्रविष्टत्वाप्रविष्ट्वघमाभ्यां को निवारयेत ॥ ५२५॥ | 
| 


९७२ बृहदारण्यकवातिंकसार [ १ अध्याय 
| 
| 
| 


प्रविष्ट ये प्रपश्धन्ति नाऽप्रविष्टममी विदुः । 

` व्याधत्वेन प्रपश्यन्तो न विदू राजघुत्रतास्‌ ॥ ५२६ ॥ | 
व्याधोऽयमित्यसावुक्तियाजयेत्प्राणसङ्कटे । | 
राजदेवादिकोक्तिस्तु भवेद्वहुफलप्रदा ॥ ५२७॥ | 
तइ्प्रविष्टदष्टिया सा संसारे नियोजयेत्‌ । 


>>>: 
ww we 


(अहम? इत्यादि । [ क्योंकि ] में शवास लेता हूँ, में बोलता हूँ, में देखता | 
हूँ; में सुनता हूँ, में सोचता हूँ, इस प्रकार अहम्बुद्धिसे सब लोग परमात्माको ही । 
देख रहे हैं ॥ ५२२ ॥ 

उच्यते? इत्यादि । कहते हें--उस प्रवेशकी इच्छा करनेवालेको शास्त्रके 
बिना अपने आप लोग नहीं देख सकते हें । और इवास, भाषण, इष्टि, श्रुति, 
मति ये अम्रविष्टके नहीं होते॥ ५२३ ॥ 

'्रविष्टस्याऽस्तिः इत्यादि । प्रविष्टमें यदि इवास, भाषण आदि हैं; तो 
इससे प्रवेशमें ( प्रवेश करनेवालेमें ) क्या आया £ क्योंकि शाखसे बोध्य तो 
प्रवेश है ॥ ५२४ ॥ 

अविष्टस्य' इत्यादि। प्रविष्ट और प्रवेष्टाके रूपमै यद्यपि मेद नहीं है; तथापि 
प्रविष्ट्व और अप्नविष्टत्व धमाँकी मिन्नताको कौन हटा सकता है ? ॥ ५२५ ॥ 

विषम्‌’ इत्यादि। जो प्रविष्टको देखते हैं, वे अप्रविष्टको नहीं जान सकते, 
क्योंकि व्याधरूपसे देखनेवाले पुरुष उसकी राजपुत्रताको नहीं जानते हैं ॥५२६॥ 

“व्याधोष्यम्‌? इत्यादि। जैसे यह व्याध है, इस प्रकारका वचन प्राणके सङ्कटमें 
डार देता है और य राजा है अथवा देव है, ऐसा कथन बहुतः फलका देनेवाला 
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अतोष्प्रबिष्टदष्यथ निन्दयतेऽत्र प्रविष्टदक्‌ me 
प्रविष्टशन सत्स्यान्न तदद्भनमात्मनः ॥ ५२९ || 
अच्यावृत्तानचुगतं ग्रत्यस्वस्तु स्तो मिते; । 
तद्विरुद्धे या दष्टिमिथ्यारूपेव सा मता || ५३०॥ 
अयं मेयः प्रमाताऽहं मानमेतदितीक्ष्णे | 
मिथ्याज्ञाने जनस्तुष्टः स्त्रभमायेन्द्रजाङवत्‌ ॥ ५३१ ॥ 
नन्वत्र त न पश्यन्तीत्यनेन वचसोच्यते | 
प्रविष्टशनाभावः प्रविष्टस्येव सनिघेः ॥ ५३२ ॥ 
परात्मद्शनाभावपरत्वेन कर्थं त्वया । 
व्याख्यातमिति चेदत्र तच्छब्देनेति विद्वि भोः ॥ ५३३ ॥ 
स एष इति पूर्वत्र तदेतच्छच्द्योः क्रमात्‌ । 
अप्रविषटप्रविष्टौ हौ चाक्यार्थादुपवरणितौ ॥ ५३४ ॥ 


SO | 
होता है, वैसे ही प्रविष्टदष्टि संसारके बन्धनमें डाढती है और अप्रविष्ट-दृष्टि सब 


सङ्कटोसे मुक्त कर देती है ॥ ५२७-५२८ ॥ 

अतोष्प्रविष्ट०' इत्यादि । इससे अप्रविष्ट-दृष्टिके लिए प्रविष्ट-इष्टिकी निन्दा 
की जाती है--प्रविष्टका जो दशन है; वह आमाका दशैन नहीं है ॥ ५२९ ॥ 

“अव्याबृत्ता०? इत्यादि । स्वयम्प्रकाश होनेसे प्रत्यक्‌ वस्तु न क्रिसीसँ अनुगत 
है और न किसीसे व्यावृत्त है, इस प्रकार विद्वानोंका अनुभव है, अतः यहाँ इससे 
विरुद्ध जो दृष्टि वह मिथ्यादृष्टि ही है ॥५३०॥ 

(अयं मेयः’ इत्यादि। यह प्रमेय है, में प्रमाता हूँ और यह प्रमाण है, 
इस प्रकारके ईक्षणरूप मिथ्या ज्ञानमें स्वप्न, माया और इन्द्रजालकी तरह ढोग 
सन्तोष किये हुए हैं ॥ ५३१ ॥ 

“नन्वत्र? इत्यादि । यदि कहो कि तत्न पश्यन्ति’ इस वचनसे प्रविष्टके 
साथ-साथ प्रविष्टके दशनका निषेध भी किया गया है ॥ ५३२ || 

“परात्म ०” इत्यादि । तो इसपर हमारा यह प्रश्न है कि उस वचनका तास्थ 


परमात्माके दर्शनके अभावमें है, ऐसा व्याख्यान तुमने कैसे किया £ कहते हैं-- 


सुनो, “तत्‌! शब्दसे ऐसा व्याख्यान किया ॥ ५३३ ॥ 
स्‌ एष? इत्यादि । [क्योंकि] स एष! इस पूवे वाक्यमे कमसे “तत्‌ शब्दका 
१२३ 
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Dd 


एतच्छब्द॑ परित्यज्य तच्छब्देनात्र वर्णनात्‌ । 
अप्रविष्टं परात्मानं प्रत्यमिज्ञापयेच्छुतिः ॥ ५३५ ॥ 
प्रविष्टशनाभावोउ्लुभूत्या च विरुध्यते । 
अप्रविष्टादशन तु ग्राकृतेरतुभूयते ॥ ५३६ ॥ 
नन्वेकस्य परस्यैव प्रविष्टत्वं दशान्तरम्‌ । 
ततः प्रविष्टदष्टै स्यात्परस्यैवाऽत्र दर्शनम्‌ ॥ ५३७ ॥ 
राजानं भूषितं दृष्टा न इष्ट इति लौकिकाः । 
न मन्यन्ते, परस्तेन इष्ट एवाऽत्र पामरेः ॥ ५३८ ॥ 
इष्टान्तो विषमोऽन्ये तु दृष्टान्ताः प्रकृतोचिताः । 
श्रयन्तां दोषदुष्टार्था इहदोदाहरणोचिताः ॥ ५३९ ॥ 
गङ्गोदकं पूतमपि श्वदृतौ धारितं पुनः । 
अगज्ञोदकमित्याहुनेहि तस्याऽस्ति पूतता ॥ ५४० ॥ 


अप्रविष्ट और “एतत्‌? शब्दका प्रविष्ट, इस प्रकार दो अर्थोका वाक्यार्थसे वर्णन 


किया गया है॥ ५३४ ॥ 

“एतच्छब्दम इत्यादि । “तन्न पहयन्तिः इस वाक्यमें 'एतत” शब्दका 
त्याग करके “तत्‌? शब्दसे वर्णन किया गया है; इसलिए प्रतीत होता है 'त॑ न 
पश्यन्ति' इस श्रृतिमें उक्त “तम्‌? पद अम्रविष्ट परमात्माका वाचक है ॥ ५३५॥ 

अविष्ट०' इत्यादि । प्रविष्टके दर्शनका अभाव अनुभवसे विरुद्ध है | 
अप्रविष्टके अदर्शनका तो अज्ञानी पुरुषोंको अनुभव होता दै ॥ ५३६ ॥ 

“नन्वेकस्य? इत्यादि । एक ही परमात्माकी प्रविष्टत्वरूप दूसरी अवस्था है; 
इसलिए प्रविष्टका दर्शन होनेपर मी परमात्माका ही दशन होता है॥ ५३७ ॥ 

राजानमू' इत्यादि । जैसे अढङ्कारोसे भूषित राजाको देखकर “राजा नहीं 
देखा' इस प्रकार कोक नहीं मानते हैं; वैसे ही अज्ञानी ढोग प्रविष्टको देखते 
हुए मी परमात्माको ही देखते हैं ॥ ५३८ ॥ 

'दष्टान्तो' इत्यादि। यदि कहो कि यह तुम्हारा दृष्टान्त विषम है, तो प्रकरणके 
योग्य दोषोंसे दृषित अर्थवाले दुसरे बहुतसे इष्टान्त यहां विद्यमान हैं, उन्हें सुनो ॥५२९॥ 

'गङ्गोद्कम्‌? इत्यादि । यद्यपि गज्ञाजल अत्यन्त पवित्र है, तथापि कुत्तेके 
चमड़ेमें रख देनेसे उसको गङ्गा-जळ नहीं कहते और न वह पवित्र ही रह 
जाता है ॥ ५४० ॥ 
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नमस्कृतोऽशुचिर्विग्रो नमस्कारवतां नहि । 
पूरयेदेबमेवाऽन्येऽप्युदाहार्या दिशाञ्नया ॥ ५४१ ॥ 
स्वतः परोऽपि देहादौ प्रविष्टोकात्स्त्येदोषतः । 

दूषितो दनं तस्य न भवेत्परदशनम्‌ ॥ ५४२॥ 
अकृत्स्नत्वं यथाऽस्य स्याब्यवहारे तथोच्यते । 
श्वासयोगात्‌ ग्राणिता स्याद्वक्ता वद्नयोगतः ॥ ५४३ ॥ 
द्रश दशेनयोगेन श्रोता श्रवणयोगतः | 

मन्ता मननयोगेन स्त्रष्टादौ योजयेत्तथा ॥ ५४४ ॥ 
एवं चाऽहं प्राणितेति ज्ञाते वक्त्राद्यसङ्गहः । 
वक्ताञ्हमित्यपि ज्ञाते प्राणित्रादेरसङ्गहः ॥ ५४५ ॥ 
यतिदीक्षितचोरादिभूमिका धारयेन्नरः । 

तत्र इष्टे दीक्षितेऽन्ये इष्टा यत्यादयो नहि ॥ ५४६ ॥ 
यस्मिन्‌ ष्टे हयदष्टोऽन्यो द्रष्टव्यः शिष्यते तथा । 
अदृष्टेऽप्यन्यदष्टिः स्यादकृत्स्नस्ताइशुच्यते ॥ ५४७॥ 


Ln SSNS 300300. RR स्स्स 
“नमस्कृतो ०! इत्यादि । नमस्कार किया हुआ अशुद्ध ब्राह्मण नमस्कार करनेवालोको 


आशीर्वाद नहीँ दे सकता, इसी प्रकारके और मी उदाहरण हो सकते हैं ॥५४१॥ 
“चतः? इत्यादि । स्वरूपसे परमात्मा होता हुआ मी वह देहादिमे 
प्रवेश करनेसे अक्सन हो गया है, इसलिए प्रविष्टका ददन दृषित दै, अतः 
उसका दर्शन पर-दशन नहीं है.॥ ५४२ ॥ 
(अकृत्स्नत्वम' इत्यादि । व्यवहारमें जिस तरह इसमें अङत्नतव होता दै, 
उसे कहते हैं--.धास ठेनेसे प्राणिता और बोढ्नेसे वक्ता कहलाता है ॥ ५४३ ॥ 
द्राः इत्यादि । देखनेसे दष्टा, श्रवण करनेसे ओता और मनन करनेसे 
मन्ता कहळाता है । इसी प्रकार स्मष्टा आदिमे भी समझना चाहिए ॥५४४॥ 
(एवं चाह इत्यादि । में प्राणिता ई, ऐसा जाननेपर वक्ताका संग्रह 
नहीं होता और “भै वक्ता हूँ ऐसा जाननेपर प्राणिताका संग्रह नहीं होता ॥५४५॥ 
“याति०? इत्यादि । जहाँ नट यति, दीक्षित, चोर आदि स्वांगॉकी धारण करता 
है, वहां दीक्षितका दर्शन होनेपर यति आदिका दशन जैसे नहीं होता, वैसे ही 
प्रकृतमें भी समझना चाहिए ॥ ५४६ ॥ 


“यस्मिन्‌! इत्यादि । जिसका दर्शन होनेपर अन्य द्रब्य शेष रह जाता . 
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प्रत्येक दीक्षिताद्याश्च ग्राणित्राद्याश्च ताइशा; । 
अतोऽकृत्स्ना इमे ज्वेयास्तद्दृष्टिस्तेन ना55त्मच्छू ॥ ५४८ ॥ 
अत्र केचिन्महात्मानो5कृत्स्नत्वेन विनिन्दनात्‌ । 
अशेषोपाधिसंयुक्तः परात्मेति प्रचक्षते ॥ ५४९ ॥ 
मृत्योः स मृत्युमाझोति योऽत्र नानेव पश्यति । 

इत्यादिना विरुद्धं तन्महतासेव शोभते ॥ ५५०॥ 
कर्त्राद्युपाधयः कृत्स्नाः परस्परविभेदिनः । 
निरुपाधिक आभान्ति ह्यागमापायसाक्षिणि ॥ ५५१ ॥ 
साक्षिरूपं स्वतः सिद्धं सर्वेष्वव्यभिचारतः । 

कन्रोदयः स्वतोऽसिद्धाः बहुधा व्यभिचारतः ॥ ५५२ ॥ 


° ` णा तन ण जलन 


और जिसका दर्शन न होनेपर भी अन्यका दर्शन हो सकता है; उसको 
अक्कस्न कहते हैं॥ ५४७ ॥ 

- “अत्येकम इत्यादि । प्रत्येक दीक्षित आदि और प्राणिता आदि वैसे ही 
हें ; इसलिए इन सबको अक्कत्न समझना चाहिए, उनका दशन आत्मद्शन 
नहीं है ॥ ५४८ ॥ 

अत्र केचिन्महा० इत्यादि । यहांपर कोई महात्मा कहते हैं--अकृत्स्नकी 
निन्दा की है, इसलिए सब उपाधियोंसे युक्त परमात्माका दीन करना 
चाहिए ॥ ५४९ ॥ 

'मृत्यो; इत्यादि । “वह पुरुष मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है, जो इस 
आत्मामें नानाभावको देखता है? इत्याद्यथक श्रुतियोंसे विरुद्ध यह कथन उन्हीं 
महात्माओंकों शोभा देता है ॥ ५५० | 

é (७ चिया 

करत्राहुपाधय! इत्यादि | कत्ती आदि सब उपाविया परस्पर मेदवाली 


हैं और इनकी उत्पत्ति और नाशके साक्षी निरुपाधिक आत्मामें वे प्रतीत 
होती हें ॥ ५५१ ॥ 


'साक्षिरूपम इत्यादि । साक्षीका स्वरूप स्वतःसिद्ध है; क्योंकि किसी 


भी उपाधिमें साक्षीका व्यभिचार नहीं है; क्त आदि अनेकरूपसे व्यभिचारः 
वाले हैं ; इसलिए वे स्वतः असिद्ध हैं ॥ ५५२ ॥ 
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देशतः कालतो रुपादवस्थातोञ्थधर्मतः । 
सदाव्यभिचरन्त्यन्ये कर्त्राद्याः. प्रत्यगात्मनि ॥ ५५३ ॥ 
अज्ञातायां यथा रज्ज्वां तदध्यस्तेकरूपिणाम्‌ । 
व्यभिचारः सगादीनां परतीच्येवमनात्मनाम्‌ ॥ ५५४ ॥ 
संयुक्तो नामरूपाभ्यां प्राणनादिषु कर्मसु । 
लक्ष्यते मोहतः प्रत्यग्रज्जुः सर्पादिभियंथा || ५५५॥ 
प्राणादिक तस्य नाम, रूपं श्वासादिधारणम्‌ । 
व्योम्नीव तरवो नेते सम्भाव्यन्ते चिदात्मनि ॥ ५५६ ॥ 
अनन्यमेयतन्मानमात्‌ वस्त्वविभागवत्‌ । 
अमेयमानमात्रेकं तदात्मेति प्रचक्ष्महे ॥ ५५७॥ 
यत एवमविद्योत्थं ग्राणाद्यस्याऽतदात्मनः। 
नामरूपमतस्तास्यां पश्यन्नपि न प्यति ॥ ५५८ ॥ 


'देशतः इत्यादि । जिस देश और कामें जो वस्तु होती है; वह 
अन्य देश और कारमें नहीं होती । एक वस्तुका जैसा स्वरूप होता दै; वह 
दृसरेका नहीं होता । एककी जो जन्मावस्था होती है, वह दूसरेकी नहीं होती 
और एक पदाथेका जो धर्म होता है; वह दृसरेका नहीं होता, इस प्रकार कत्ती 
आदिका प्त्यगात्मामें सदा व्यभिचार देखा जाता है ॥ ५५३ ॥ 

'अज्ञातायाम्‌' इत्यादि । जैसे अज्ञात रज्जूमें अध्यस्त माझा आदिका उसीमें 


व्यभिचार होता है; वैसे ही प्रत्यगात्मामें अध्यस्त अनात्माओंका व्यभिचार 
होता है ॥५५४॥ 


'संयुक्तो' इत्यादि । जैसे सर्पादिसे हीन भी रज्जू अज्ञानसे सर्पादिरूप 
प्रतीत होती है, वैसे ही प्रत्यगामा प्राणनादि क्म करनेपर अज्ञानसे ही नाम- 
रूपसे युक्त प्रतीत होता है ॥ ५५५ ॥ 

'ग्राणादिकम्‌' इत्यादि। प्राण आदि उसके नाम हैं, सवासादि धारण उसके 
रूप हैं, इनका आकाशे वृक्षोंकी तरह चिदासमामे सम्भव नहीं है॥ ५५६ ॥ 

*अनन्यमेय०' इत्यादि । जो किसी दूसरेसे जानने योग्य नहीं है, जो स्वयं 
ही प्रमाण है एवं जो स्वयं ही प्रमाता है, वास्तबमें जो सब विभागोंसे शुन्य दोनेसे न 
प्रमेय है, न प्रमाण है, न प्रमाता है; ऐसी वस्तुको हम आत्मा कहते हैं ॥५५७॥ 

“यत एवमविद्योत्थम्‌' इत्यादि। चूँकि प्राण आदि नाम-रूपसे रहित आत्माके 
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प्राणनादिकृतां मध्ये एकैकं यः समीक्षते | 
न स जानात्यकृत्खलादेतदीक्षिववस्तुनः ॥ ५५९ ॥ 
सर्वेषां मेलनं त्वत्र दूषितं महतां मतम्‌। 
न चाऽशेषं मेलयित्वा व्यवहतु क्षमो नरः ॥ ५६० ॥ 
अतो यः ग्राणिमीत्यादि स्वरूपं यावदीक्षते । 
अक्रियाकारकं वस्तु न तावद्वेद तस्वतः॥ ५६१ ॥ 
यत्रात्मवेशः श्रत्युक्तः पुनः त्या स निन्द्यते । 
इत्यत्राउमिप्रायमेद! कोऽसाविति स इयते ॥ ५६२ ॥ 
त्रहमचोधद्वारतया प्रवेशः प्रतिपादितः । 
वारं ब्रह्मतया रन्त्या ये विदुस्तान्विनिन्द्ति ॥ १६३ ॥ 


प्राण आदि नाम-रूप भविद्यासे उत्पन्न हुए हैं, इसलिए नामरूपसे युक्त आत्माको 


देखता हुआ भी पुरुष नहीं देखता है ॥ ५५८ ॥ 

'प्राणनादिकृताम्‌' इत्यादि । प्राणनादि क्रियाओके कर्ताओंके मध्यमें से 
जो एक-एकको देखता है, वह अज्ञानी है; क्योंकि इसका जाना हुआ आत्मा 
अकृत्स्न है ॥ ५५९ ॥ 

“सर्वेषाम्‌? इत्यादि । [ किंच कृत्स्नत्व यदि आत्माका स्वाभाविक धर्म हो, 
तो एक ही कालमें प्राणनादि सब व्यापार हो जायेंगे, यह इष्ट नहीं है, इसे 
कहते हैं--] सब उपाधियोंको मिलाकर परमात्माका दशन करना चाहिए, इस 
प्रकारका महात्माओंका मत दुषित है, क्योंकि सब उपाधियोंको मिलाकर व्यवहार 
करनेमें मनुष्य असमर्थ है ॥ ५६० ॥ 

“अतो यः इत्यादि। इसलिए पुरुष जब तक प्राण आदि स्वरूपको देखता 
है; तब तक परमार्थेरूपसे अक्रिया-कारक वस्तुको नहीं जानता है ॥ ५६१ ॥ 

'यत्नात्मवेशः इत्यादि । श्रुतिने यत्नसे प्रवेश कहा और शतिने दी 
्रवेशकी निन्दा की, इस अभिम्रायका क्या भेद है, उसे कहते हैं ॥ ५६२ ॥ 

“ब्रह्मबोध ०” इत्यादि । चिदामासके द्वारा ब्रझ्मका ज्ञान होता है, यह प्रवेश 
श्रुतिका तासये है, इस तात्पयेको न जानकर आन्तिसे जो चिदाभासको त्र 
जानते हैं, उनकी श्रुति निन्दा करती है ॥ ५६३ ॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषालुवादसहित ९७९ 


स्स्क्स्स्स्स्स्क्क्स्स्स्व्क्क्स्स्व्क्स्स्स्स्स्स्स्व्व्व्स्व्य्य्स्व्व्व््य्स्य्य् 


विद्याभासोऽपोदितः स्यात्कवदर्शननिन्दनात । 

त्युक्तं व्याकृतं सर्व जडाजडविभागवत्‌ ॥ १६४ ॥ 
प्रमेय प्रमितिद्वारै ` प्रंमाभासविनिन्दमम्‌ । 
त्रयञ्चुक्त्वा ग्रमित्यर्थं विद्यासत्रमथोच्यते ॥ ५६४ ॥ 
ग्रायेणाऽऽरोप एवात्र तृतीयेञ््याय ईते । 

तथापि तदसुख्यत्वज्ञप्त्पे विद्या च तचिता॥ ५६६ ॥ 
अन्यथाऽऽरोप एवाश्त्र प्रतिपाद्य इति अमः । 
प्राप्बुयात्‌, तढयुदासाथै विद्यां पुख्यामद्रत्रयत्‌ ॥ ५६७ ॥ 
आत्मेत्येचञ्चपासीतेत्येतत्त्रशुदाहृतम्‌ । 

अपरेञ्त्र विकल्पेन चतुर्था सत्रमूचिरे ॥ ५६८ ॥ 
आत्सेत्येकमिदं स्रं कण्डिकाद्वयमेव वा । 
अध्यायो वा समस्तोऽयमध्यायद्व्यमेव चा ॥ ५६९ ॥ 


“विद्याभासो०' इत्यादि। कत्तोके दशनकी निन्दासे-विद्यामासका अपवाद हो 
गया । इस प्रकार जड़ और चेतन विमागवाला सम्पूर्ण व्याकृत कहा गया है॥५६४॥ 

“प्रमेयम इत्यादि । प्रमेय, प्रमितिद्वार और प्रमाभासकी निन्दा- इन 
तीनोंको कहकर भब प्रमितिके लिए विद्यासूत्न कहा जाता है ॥ ५६५ ॥ 

“त्रायेणाऽऽरोप' इत्यादि । यद्यपि इसमें तृतीय अध्यायमें प्रायः आरोपका 
ही कथन किया जाता है, तथापि वह मुख्य नहीं है, इस प्रकारके ज्ञानके लिए 
विद्याका सूचन किया गया है ॥ ५६६ ॥ 

“अन्यथा& रोप? इत्यादि । अन्यथा यह अम हो सकता है कि इस अध्यायमें 
आरोपका ही प्रतिपादन किया गया है, अतः इस भ्रमको दुर करनेके लिए मुख्य 
विद्यासूत्र कहा गया ॥ ५६७ ॥ 

“आत्मेत्येच ०? इत्यादि । 'आत्मे्येवसुपासीत' यह सूत्र कहा है । यहांपर 
कोई आचार्य विकल्पसे चार सूत्र 5४ हैं ॥ ५६८ ॥ 

“आत्मेत्येक०' इत्यादि | कोई कहते हैं--आत्मा” यह एक सूत्र है । 
कोई कहते हैं--दो कन्डिकाएँ सूत्र है । कोई कहते हैं--यह एक ( समूचा 
तृतीय ) अध्याय ही सूत्र है, कोई कहते हैं--दो (तृतीय, चतुथे ) 
अध्याय ही सूत्र है ॥ ५६९ ॥ 
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९८० बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


७८” 1 यक 
अव्याक्ृतग्रवेशात्मपदनीयश्रियोक्तयः । 
पञ्च सूत्राणि गीतानि कैथिचान्यपि सन्तु वा ॥ ५७० ॥ 
यथोक्तानां तु त्राणामाशाख्वार्थसमापनात्‌ । त 
; स्यादुत्तरो ग्रन्थस्तत्र चेपां समापनात्‌ ॥ ५७१ ॥ 
2 ससितो नाऽस्ति ङुत्रचित्‌ । 
तत्सत्रेण निबत्या या शङ्का सा तावदुच्यते ॥ ५७२ ॥ 
व्याकृते देतुकायाभ्यामव्यक्ते कारणेन तत्‌ । 
तिरोहितं वस्तुत्वं कर्थं तत्त्वं विजुष्यतास्‌ ॥ ५७२ ॥ 
कार्यकारणबद्धौ ताविष्येते विश्वतैजसौ । 
पराज्ञः कारणबद्धः स्यादिति नेगमिकं वचः ॥ ५७४ ॥ 
तुरीये तूक्तबन्धौ तौ न सिच्यत इतीरणात्‌ । 
तुरीयत्वेन बोद्धव्यमिति चेचत्कदा वद्‌ ॥ ५७५ ॥ 
eo 

(अव्याकृत० इत्यादि । कुछ लोग कहते हैं--अव्याकृत ( अज्ञात आस- 
तत्व, जो जगतका निदान है ), उसका सृष्ट जगतमें प्रवेश, ज्ञातव्य आत्मा, 
उसकी पदुनीयता और उसकी प्रियता इस तरह पाँच प्रकारके सूत्र हैं। ये भी 
पाँच सूत्र हों, इससे कुछ हानि नहीं है ॥ ५७० ॥ 

“यथोक्तानाम इत्यादि । शाकी समापिपर्यन्त उत्तर ग्रन्थको यथोक्तसूर्ोका 
वृत्तिरूप ( व्याख्यानरूप ) समझना चाहिए, क्योंकि इन्हीं सूत्रोसे अध्यायकी 
समाप्ति है ॥ ५७१ ॥ 

“सर्वथा? इत्यादि । सर्वथापि यह आससूत्र है; इसमें किसीको विवाद नहीं 
है, इस सूत्रसे निवृत्त करने योग्य जो शङ्का है, इसे पहले कहते हैं ॥ ५७२ ॥ 

'व्याकृते? इत्यादि । वस्तुतत्त्व ( आत्मस्वरूप ) व्याकृतमें ( जाग्रत्‌ और 
स्वप्न अवस्थानें ) कारण--अज्ञान--और कार्य--शरीर--से तिरोहित है और 
अव्यक्तम ( सुषुप्ति अवस्थामै ) कारणसे तिरोहित है, अतः वह कैसे जाना 
जा सकता है ! ॥ ५७३ ॥ 

“का्यकारण०' इत्यादि । [ क्योंकि | विश्व और तैजस कार्य और कारणसे 
बद्ध हैं और प्राज्ञ कारणसे बद्ध है; यह निगमका वचन है ॥ ५७४ ॥ 

'तुरीये' इत्यादि । दुरीयमें दोनों बन्धन सिद्ध नहीं होते हैं। ईस 
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विस्फारिताक्षो जानाति शब्दाद्येव न तत्परम्‌ । 
आपीतकरणग्रामः शब्दाद्यपि न वेत्ति हि ॥ ५७६ ॥ 
एतच्छड्ञानिदृत्त्यर्थमात्मेत्येवेति दत्रणम्‌ । 

उक्त्वा पदार्थ शङ्काया उत्तरं योजयिष्यते ॥ ५७७॥ 
यच्चाऽऽ्रोति यदादत्ते यच्चाञत्ति विषयानिह । 
यच्चाऽस्य सन्ततो भावस्तस्मादात्मेति कथ्यते ॥ ५७८ ॥ 
च्यामोत्यनबशेषेण सर्पादीन्‌ स्रगिवाऽखिलान्‌ । 
करपनाधिष्ठानतया प्रत्यङ्ङात्मा भवेत्ततः ॥ ५७९ ॥ 
सर्वाधिष्ठानसन्मात्र इत्यशेषजगत्मति । 

अधिष्ठानतया व्याप्ति श्रतिश्रूते सदाऽऽत्मनः ॥ ५८० ॥ 
स्वचिदाभासमोहेन तदुत्थानखिलान्‌ यतः । 
आदत्तेऽनात्मनः ग्राञ्ञस्ततश्चाऽऽत्मेति तं विदुः ५८१ ॥ 


कथनसे तुरीयरूपसे उसे जानना चाहिए, यदि यह कहो, तो बतलाओ कि कब 
जानना चाहिए ॥ ५७५ ॥ 

“विस्फारिताक्षो' इत्यादि । जब इन्द्रियां खुळी रहती हैं; तब तो शब्दादि- 
को जानता है; परमात्माको नहीं जानता और सुषुति अवस्थामें जब इन्द्रियां 
लीन हो जाती हैं, तब शब्द आदिको मी नहीं जानता ॥ ५७६ ॥ 

(एतच्छङ्का० इत्यादि | इस शङ्काकी निवृत्तिके लिए “आत्मेत्येवोपासीत? यह 
सूत्र कहा गया है, अतः पहले उसका पदार्थे कहकर शङ्काक़ा उत्र कहेंगे ॥५७७॥ 

“यच्चाऽऽोति' इत्यादि । चूँकि यह विषयोंको व्याप्त करता है, अहण 
करता है और खा लेता है, इसलिए और चूँकि इसकी सत्ता व्यापक है; इसलिए 
इसको आत्मा कहते हैं ॥ ५७८ ॥ 

'व्याझोत्य० इत्यादि । चूँकि जैसे माला सर्प आदि सब कल्पित पदाथाँको 
व्याप्त कर लेती है, वैसे ही सब कर्पनाओंका अधिष्ठान होनेके कारण प्रत्यकूने सब 
पदाथाँको व्याप्त किया दै, इसलिए वह आत्मा है ।। ५७९ ॥ 

“सर्वाधिष्ठान०' इत्यादि । सबका अधिष्ठान सन्मात्र है, इस प्रकारकी श्रुति 
सबका अधिष्ठान होनेके कारण सब अनात्माओंमें आत्माकी व्याप्ति कहती हे ॥५८०॥ 


“स्वचिदा०? इत्यादि । अज्ञाने उसन्न हुए सब अनास पदाथाँको 
१२४ 
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आत्मनि सर्वेऽपि सम्प्रतिष्ठन्त एकले । 
यधा अनात्मान इति चाऽथर्षणे वचः ॥ ५८२ ॥ 
आत्माभासाः पराचीना घीवृत्तीरविषयोन्छुखाः । 
प्रत्यडडत्ति यतोच्तोच्सावात्मेत्युक्तो मनीषिभिः ॥ ५८२ ॥ 
विश्वो हि स्थूळझडनित्यं तैजसः प्रविविक्त सुक्‌ । 
आनन्दगुक्‌ तथा प्राज्ञ इति चाऽऽगमशासनम्‌ ॥ १८४ ॥ 
अव्यावृत्ताननुगतः पूर्णः स्त्रात्मन्यवस्थितः | .. 
यतोऽस्य सन्ततो भावस्तस्मादात्मेति पठ्यते ॥ ५८५ ॥ 
तद्विष्णोरिति मन्त्रोऽपि विष्णुस्तत्परमं पदम्‌ । 
चक्षु वदातत व्योग्नि व्याचष्टे प्रत्यगात्मनि ॥ ९५८६ ॥ 
MS © नमाण मि 
अपने चिदाभाससे युक्त अज्ञानसे प्राज्ञ ग्रहण कर लेता है; इसलिए उसको 
आत्मा कहते हैं ॥ ५८१ ॥ 

“पर आत्मनि? इत्यादि । प्रथ्वी आदि सब अनात्म पदार्थ उस एक परः 
मात्मानें ही ढीन हो जाते हैं; यह अथवणका वचन है ॥ ५८२ ॥ 

“आत्माभासा/ इत्यादि । चिदाभासोंसे युक्त विषयकी ओर जाती हुई 
बहिभुख बुद्धिवृत्तियोको प्रत्यक्‌ आत्मा खा लेता है अर्थात्‌ साक्षात्कार 
करता है, इसलिए मनीषी छोग उसको आत्मा कहते हैं ॥ ५८३ ॥ 

“विश्वो हि? इत्यादि । विश्व स्थूळ्सुक्‌ ( स्थूळका साक्षात्कार करनेवाला) 
है, तैजस प्रविविक्तभुक्‌ ( सूक्ष्मपदार्थोका साक्षात्कार करनेवाला ) है और प्राश 
आनन्दजुक्‌ है, इस प्रकार आगमका शासन है ॥ ५८४ ॥ 

“अव्यावृत्ता०' इत्यादि । चूंकि यह किसीसे व्यावृत्त नहीं है, किसीमें अनुगत 
नहीं है, पूर्ण है, अपने ही रूपमै स्थित है और सर्वत्र यह विद्यमान है, 
इसढिए इसको आत्मा कहते हैं ॥ ५८५ ॥ 

“तद्विष्णो ०' इत्यादि । “तद्विष्णोः! यह मन्त्र मी यही कहता है कि 
विष्णु परमपद है, आकाशमें चश्षुकी तरह वह विष्णु अपनी आत्मामें ही 
व्याप्त है, क्योंकि अनास पदार्थ है ही नहीं ॥ ५८६ ॥ 
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चतुर्विधनिरुक्त्या5त्र चत्वारोऽर्थाः प्रकीर्तिताः । 
अधिष्ठानं कारणत्वं जीवभावो बिमुक्तता ॥ ५८७॥ 
यन्मुक्तरूप सा्षित्वाद्याकृतेऽव्याकृतेऽपि तत्‌ । 
अतिरोहदितमत्रात्मशब्देनेतद्धि सूत्रितम्‌ ॥ ५८८ ॥ 
प्रत्यक्तया यः प्रथते स्वयव्ज्योतिःस्वभावकः । 
तिरोधीयेत यद्येष जगदान्ध्यं तदा भवेत्‌ ॥ ५८९ ॥ 
जिघाणीममहं गन्धमिति यो वेत्त्यविक्रियः । 
स आत्मा तत्परं ज्योतिरिति वेदशिरो बचः ॥ ५९० ॥ 
आत्मशब्दधियोरात्मा विषयो नेति भाषितुम्‌ । 
स््रेऽस्मिन्नितिशब्दोऽयं यथेतत्स्यात्तथोच्यते ॥ ५९१ ॥ 
व्यचहत्तुं शकय एप न च माण्इक्यवाक्यतः । 
अमात्रो यश्चतुर्थः सो$व्यवहाय इतीदश्चात्‌ || ५९२॥ 

“चतुविर्ध ० इत्यादि । चार प्रकारकी निरुक्तिसे चार प्रकारके अर्थ कहे गये 
हें --अधिष्ठान, कारणत्व, जीवभाव और विमुक्तता ॥ ५८७ ॥ 

“यन्युक्तरूपम्‌? इत्यादि । जो मुक्तका स्वरूप है, वह साक्षी है, अतः व्याकृत 
और अव्याकृत--इन दोनोंमें अतिरोहित (छिपा हुआ नहीं) है, उसीका 
आत्मशब्दसे यहाँ सूत्रण किया गया है ॥ ५८८ ॥ 

'अत्यक्तयाः इत्यादि । जो स्वयंज्योतिःस्वमाव आत्मा प्रत्यग्रूपसे 
प्रतीत होता है, वह यदि तिरोहित हो जाय, तो सारा जगत्‌ ही अन्ध 
हो जायगा ॥ ५८९ ॥ 

“जिघ्राणी०' इत्यादि। 'में इस गन्धको सूघता हू! इस प्रकार विकारके 
बिना जो गन्धको जानता है, वह आत्मा परमात्मा ही है; ऐसा उपनिषद्का 
वचन है ॥ ५९० | 

“आत्मशब्द०? इत्यादि । “आत्मा” इस शब्दका और “आत्मा! इस 
बुद्धिका विषय आत्मा नहीं है, इस अर्थको कहनेके लिए इस सूत्रमें जिस प्रकारका 
“ति? शब्द कहा गया है; उसी प्रकारका 'इति? शब्द बताते हैं ॥ ५९१ ॥ 

“यवहतुम्‌! इत्यादि । इस आस्माका व्यवहार नहीं हो सकता है; क्योंकि 
माण्डूक्य भ्रुतिने कहा है कि वह तुरीय अमान्न है, अव्यवहाये है ॥ ५९२ ॥ 
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अभिज्ञा चाऽभिवदनश्चुपादानमिति त्रिधा । 
व्यवहार उपादानं सर्वगे सम्भवेन्नहि ॥ ५९२ ॥ 
यतो वाचो निवत्तेन्ते द्यप्राप्य मनसा सह । 
स ब्रह्मानन्द इत्युक्ते व्यवहारान्तरं च न ॥ १०४ ॥ 
अथाऽपि बोधसि्यर्थ यदि व्यवजिहीर्षित) । 
प्रत्यक्तदा मनोवाग्थ्यामात्मेत्युपचरेद्युम्‌ ॥ ५९५ ॥ 
यत्रेति परशब्दः स्यात्तत्रोपचरितं वचः । 
ज्येष्ठ पितेति पश्यन्तीत्यादावेबमवेक्षणात्‌ ॥ ५९६ ॥ 
अवादानसगम्यत्वमितिश्चब्देन खचितस्‌ । 
अन्यत्र च श्रतं साश्षात्तथाऽप्येतन्न युज्यते ॥ ५९७ ॥ 
का वाचोऽतो निवपेन्ते न तावछ्णौकिकोक्तयः । 
) अप्रसक्तेः वेदवाचां निवृत्त तदचों इथा॥ ५९८ ॥ 


“अभिज्ञा? इत्यादि । नाम, कथन और अहण यों तीन प्रकारका 
व्यवहार हुआ करता है। इनमें से सर्वव्यापक आप्मामें ग्रहणरूप व्यवहारका तो 
सम्भव ही नहीं है ॥ ५९३ ॥ 

“यतो वाचो! इत्यादि । मनके साथ सब प्रकारकी वाणी जिसको प्राप्त 
किये बिना ही छौट आती है; वह त्रक्षानन्द है; ऐसा श्रुतिके कहनेसे अन्य दोनों 
व्यवहार मी उसमें नहीं हो सकते ॥ ५९४ ॥ 

“अथाऽपि? इत्यादि । यदि ज्ञानकी सिद्धिके लिए प्रत्यग्वस्तुका व्यवहार 
करना आवश्यक हो; तो प्रत्यक वस्तुके लिए मत्त और वाणीसे “आत्मा! इस 
प्रकार उपचार करें ॥ ५९५ ॥ 

“यत्रेति? इत्यादि । जिस शब्दसे आगे इति’ शब्दका प्रयोग हो उसमें 
बचन उपचरित हुआ करता है । जैसे “जयेष्ठं पितेति पश्यन्ति' ( बड़े भाईको 
पिताके रूपें देखते हैं ) इत्यादिमें देखा जाता है ॥ ५९६ ॥ 

“अवाड्मनस०? इत्यादि । 'आत्मेतिः इस 'इति' शब्दसे आत्मामें मन और 
वाणीकी अगम्यता सूचित होती है; अन्यत्र यह अगम्यता साक्षात्‌ सुनी मी दै, 
तथापि अगम्यता युक्त नहीं है ॥ 8९७ ॥ 

'का वांचोऽतो' इत्यादि । कौन-सी वाणी है, जो निदृत्त हो जाती है | 
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“यतो वाचो निवतेन्ते' इत्येतद्वेदिकं वचः । 

ब्रह्मणो विनिइत्तं सत्किमन्यत्मतिपादयेत्‌ ॥ ५९९ ॥ 
गण्वात्मनि वचस्त्वेतद्वाच्यत्वं प्रतिषेधति। 
नाऽऽत्मानं चक्त्यतश्चेतदात्मनो बिनिवत्येते ॥ ६०० ॥ 
तथैवाऽशब्दमस्पशमिति शब्दाद्यपईनुतिः । 

यथा चाऽस्थूलमित्यादि तथा वाच्यत्ववारणम्‌॥ ६०१ ॥ 
अस्थूलादिवचो यद्वत्‌ स्थूलत्वादिनिषेधतः । 
पर्यवस्येहरह्मतरवे तथा वाच्यत्वनुद्घचः ॥ ६०२॥ 
निपेध्यविषयत्वेन  निषेधवचनेनेहि । 
त्रह्मयाच्यमपि व्वेतल्लक्ष्यते विषश्चुक्तिबत्‌ ॥ ६०३॥ 


लौकिक वाणियोंके विषयमें तो यह कह नहीं सकते; क्योंकि उनकी आत्मामें प्राप्ति 
ही नहीं है । यदि कहो कि वेदके वचन यदि निवृत्त होते हैं, तो वेदके वचन 
ही व्यर्थं हो जायेंगे ॥ ५९८ ॥ 

“यतो वाचो? इत्यादि । 'यतो वाचो निवत्तेन्ते' यह वैदिक वचन ब्रक्मसे 
निवृत्त होकर दूसरे किस अर्थका क्या प्रतिपादन करेगा ॥ ५९९ ॥ 

€घृण्यात्मनि' इत्यादि । सुनो, यह वचन आस्मामें वाच्यत्वका निषेध 
करता है, आत्माको नहीं कहता; इसलिए आत्मासे निवृत्त होता है ॥ ६०० ॥ 

“तथेवा5०! इत्यादि । उसी प्रकार “अशब्द, अत्पश” ये वचन आत्मामें 
शब्द और स्पशका निषेध करते हैं; जैसे 'अस्थूढस्‌ यह वचन स्थूत्वका 
निषेध करता है, वैसे ही “यतो वाचो निवतेन्ते' यह वचन आस्मामें वाच्यत्वका 
निषेध करता है ॥ ६०१ ॥ 

'अस्थूलादि०° इत्यादि । अस्थूडादि वचन जैसे स्थूलत्वादिका निषेध 
करके बद्यतत्त्वमें पर्थवसन्न होते हैं; वेसे ही 'यतो वाचो निवतेन्ते' इत्यादि 
बाच्यत्वका निषेध करके ब्रह्मतत्त्वं पयवसत्न होता है ॥ ६०२ ॥ 

'निषेधविषयत्वेन? इत्यादि । निषेधवचन शब्दादि निषेध्यको विषय 
करते हैं--इसलिए ब्रह्म उनका वाच्य नहीं दै, किन्तु विषभोजनकी 
तरह ढक्ष्य है ॥ ६०३ ॥ 
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विषं भुङ्क्ष्वेति वाक्येन नोच्यते अुक्तिवारणम्‌ | 
पदार्थासङ्गतेः किन्तु तत्तात्पयेण लक्ष्यते ॥ ६०४॥ 
अवाच्यत्रह्मणो वाक्यं निवृत्तमपि' सार्थकम्‌ | 

यतो रक्षणयाऽप्यत्र वाक्येन ब्रह्म बोध्यते ॥ ६०५ ॥ 
निषिद्धे सति वाच्यत्वे सत्यज्ञानादिकान्यपि । 
लक्षयन्त्येव नो तन्तं ब्रुवते तदसम्भवात्‌ ॥ ६०६ ॥ 
स्थूलत्वादि यथा नास्ति निपेध्यत्वाच्तथाऽऽत्मनि । 
सत्यत्वाद्या वाच्यथर्मा न सन्त्येषां निषेथतः ॥ ६०७॥ 
करप्यस्थौर्यनिपेधस्य वाच्यस्य द्वारता तथा | 
कब्प्यधर्मविधिर्वाच्यो द्वारं ब्रह्मोपलक्षणे ॥ ६०८ ॥ 
आरोप्याधिष्ठान मावः सम्बन्धो द्वारल॒क्ष्ययोः । 

यः सरो रज्जुरेपेति यथा तद्वदितीष्यतास्‌ ॥ ६०९ || 


(बिष गुङ्क्ष्वेति' इत्यादि । “विषं भुङ्क्ष्व? ( तू विषका भोजन कर ) यह 
वाक्य भोजनका निषेध नहीं करता है; क्योंकि निषेधमें पदार्थाकी सङ्गति नहीं है; 
किन्तु तात्पयबृत्तिसे इस वाक्यका लक्ष्य भोजनका अभाव है ॥ ६०४ ॥ 

“अवाच्य० इत्यादि । अवाच्य ब्रह्मसे निवृत्त हुआ मी वाक्य सार्थक है, 
क्योंकि लक्षणासे यह वाक्य ब्रह्मका बोधक है ॥ ६०५ | 

“निषिद्धे? इत्यादि । वाच्यत्वका निषेध होनेपर सत्य, ज्ञान आदि पद भी 
लक्षक ही हैं; वे तत्त्वको कहते नहीं हैं, क्योंकि उसका कथन असम्भव है ॥६०६॥ 

'स्थूलत्वादि? इत्यादि । जैसे निषेधका विषय होनेसे आत्मामें स्थूडत्वादि 
नहीं हैं, वैसे ही सत्यत्व आदि वाच्य घर्म मी आत्मामें नहीं हैं, क्योंकि आत्मामें 
समी प्रकारके धर्मोका निषेध है || ६०७ ॥ 

'कल्पस्थौस्य०” इत्यादि । वाच्यभूत कल्पित स्थौश्यका जो निषेध है, 
वह जैसे जक्मकें ज्ञानमें द्वार है, वैसे ही कल्पित सत्यत्व आदि वाच्य धर्म भी 
ब्रह्मके ज्ञानमें द्वार हैं ॥ ६०८ ॥ 

'आरोप्य०' इत्यादि । द्वार और ढक्ष्यका आरोप्य-अधिष्ठानभाव दी 


सम्बन्ध है, जैसे जो यह सर्प है, वह रज्जू है, वैसे ही कल्पित जगत्‌ ब्रह है, यह 
समझना चाहिए ॥ ६०९ ॥ 
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कथ लक्षयत्वमत्यन्तचाच्यस्येति न चोद्यताम्‌ । 
अत्यन्तावाच्यशब्देन लक्ष्यस्वेवा5त्र. सम्भवात्‌ ॥ ६१० ॥ 
अत्यन्तावाच्यशब्दोऽयं निरर्थश्चेच्वयेरितः । 
सुपतोन्मत्तप्रलापः स्यात्‌ सार्थत्वेऽर्थः स कीदृशः ॥ ६११ ॥ 
वाच्यत्वे व्याहृतिः स्पष्टा लक्ष्यत्वे स्यात्‌ समीहितम्‌ । 
सिद्ध भवत्यवाच्यस्य लक्ष्यत्वाङ्गीकृतेरिह ॥ ६१२ ॥ 
प्रतिवादिभ्रमस्याऽयमनुवाद्‌ इति त्वया। 

` न मन्तव्यं यतोऽत्यन्तावाच्यशब्दस्तु लौकिकः ॥ ६१३ ॥ 
कौ तहिं झुख्यलक्ष्याथो लौकिकाचिति चेच्छुणु । 
घुख्यो वाच्यत्वधर्मस्य निषेधः शब्द्सङ्गतेः ॥ ६१४ ॥ 


६कर्थ लक्ष्यत्व०* इत्यादि । अत्यन्त अवाच्य ब्रह्म लक्ष्य कैसे हो सकता है, 
यह तफे नहीं करना चाहिए, क्योकि अत्यन्तावाच्य शब्दका अर्थे यहां 
लक्ष्य ही है ॥ ६१०॥ 

'अत्यन्तावाच्य०' इत्यादि । तुम्हारा अत्यन्तावाच्य शब्द निरथेक है! 
अथवा सार्थक है १ प्रथम पक्षमें अत्यम्तावाच्य यह अनुवाद नहीं हो सकता, 
किन्तु यह सुद्तोन्मत्त-प्रलापके सहश होगा । यदि सार्थक है, यह द्वितीय पक्ष 
मानो, तो वह अर्थ कैसा है ! । ६११ ॥ 

“वाच्यत्वच्याहतिः’ इत्यादि । जैसे अस्थूल आदि शब्दका स्थूलाथेत्व करने- 
पर व्याघात होता है, वैसे ही अत्यन्तावाच्यशब्दका वाच्यत्व अथे करनेपर 
व्याघात होगा, इसलिए जैसे अस्थुळादिशब्द लाक्षणिक हैं, वैसे ही अत्यन्ता- 
वाच्य शब्द मी लाक्षणिक है, यही अङ्गीकार करना चाहिए ॥ ६१२ ॥ 

'्रतिवादि०' इत्यादि । 'असदेवेदम आसीत्‌? इस वैदिक शब्दकी तरह 
प्रतिवादी अमका यह अनुवाद है; यह तुम्हें नहीं मानना चाहिए, क्योंकि 
अत्यन्तावाच्य शब्द लौकिक दै; उसका अवाच्यस्व अथे प्रसिद्ध ही 
है ॥ ६१३ ॥ 

“को तहि? इत्यादि । लौकिक, मुख्य और लक्ष्य अर्थ कौन-से दै; 
यदि यह कहो, तो सुनो ! अवाच्यशब्दकी सङ्गतिसे वाच्यत्व धमका निषेध 
ही मुख्य अथ है ॥ ६१४ ॥ 
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९८८ ' बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय. 
इक्षुक्ीरादिमाधुर्यविरोषो सक्षयिष्यते । 
तत्राञ्त्यन्तावाच्यशब्दस्तात्पर्यात्‌ पर्यवस्यति ॥ ६१५ ॥ 
इक्षुक्षीरगुडादीनां माधुयस्याउन्तरं महत्‌ । 
तथापि न तदाख्यातुं सरस्वत्याडपि शक्यते ॥ ६१६१ ॥ 
युक्त माधुर्यमेदस्य लक्ष्यत्वं यदि भासनात्‌ । 
ब्रह्माउपि तहिं भातत्वाच्छास्रेणाऽत्रोपलक्ष्यतास्‌॥ ६१७ ॥ 
लक्ष्यत्वधर्मस्तत्र स्यादिति चेदस्त्वदैघ्यवत्‌ । 
अदीघैमित्यपहनुत्यामन्यत्नेते व्यपोद्यते ॥ ६१८ ॥ 
ना5भावोडपि प्रसज्येत नेति नेतीति वीप्सया । 
भावाभावोभयान्यादिसर्वदरयनिषेधनात्‌ ।। ९१९ ॥ 
सर्वद्श्यनिषेषे तु कीरग्बक्ेति चेच्छुणु । 
पृच्छ्यते वा5डश्षिप्यते वा प्रश्ने तावदिदं चद्‌ ॥ ६२० ॥ 
ढृक्मु०' इत्यादि । जैसे ईख, दूध आदिका माधुंयविरेष लक्षित होता है; 
परन्तु वह कहा नहीं जा सकता; वैसे ही अत्यन्तावाच्य शब्द तात्पर्यसे उसमें 
पर्यवसन्न होता है ॥ ६१५ ॥ 

€्नुक्षीर०' इत्यादि । यद्यपि ईल, दूध, गुड़ आदिके माधुर्यमै महान्‌ 
अन्तर है, तथापि उसका कथन सरस्वती मी नहीं कर सकती है ॥ ६१६ ॥ 

“युक्तम्‌? इत्यादि । माधुर्यमेद प्रतीत होता है, इसलिए उसका लक्ष्य होना 
युक्त है । ब्रह्म मी शाख्रसे प्रतीत होता है, क्योंकि सत्यादि पद जो शबल 
्रह्मके वाचक हैं, उनमें विरेषरूपसे शुद्ध त्रक्म भी प्रतीत होता ही दै, 
इसलिए ब्रह्म भी लक्ष्य हो सकता है ॥ ६१७ ॥ 

'लक्ष्यत्व०' इत्यादि । ब्रह्म निधेर्मक है; उसमें लक्ष्यत्वधर्मं मानोगे, तो 
अद्वैतकी हानि होगी, यह नहीं कहना चाहिए, जैसे 'अदीर्धस्‌ कहनेसे कल्पित 
दीधेत्वका निषेध प्रतीत होता है, इसी प्रकार अत्यन्तावाच्य कहनेसे वाच्यत्वका 
निषेध है; यही लक्ष्यत्व है ॥ ६१८ ॥ 

'नाऽभावोऽपि’ इत्यादि । अवाच्य कहनेसे ब्रह्ममें अभावकी प्रसक्ति 
होगी, यह नहीँ कहना चाहिए क्योंकि 'नेति नेति? इस वीप्सासे भाव, अभाव 
और उभय आदि सब हृश्योंका निषेध है ॥ ६१९ || 

'सर्वेदश्य०” इत्यादि । सब इञ्यका निषेध होनेपर ब्रह्म केसा है! 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषालुवाद्सहित ९८९ 
न्व्स्व्स्स्व्स्क्स्क्स्क्क्क्क्क्व्व्स्व्स्व्स्व्व्व्स्स्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्य्व्य्ट 
्र्मानुभववाञ्छा कि यद्ठा दृष्टान्वकामना । 


आधे त्वमेव ्र्माऽसि दृष्टान्तस्तु न तत्समः ॥ ६२१ ॥ 
मयि देहादयो वाच्या इञ्यन्त इति चेत्तदा। 

हित्वा वाच्यानवाच्यं त्वं द्रष्टारं ब्रह्म विद्धि मो; ॥ ६२२॥ 
आक्षेपेऽुपपत्तिः का यदि बुस्चप्रवेशनम्‌ । 
तन्नाऽ्राऽकक्षेप्तुकामस्य तव बुद्ध! प्रवेशनात्‌ ॥ ६२३ ॥ 
आक्षेपाय विशेद्धीमें पुरुषार्थाय नेति चेव । 

अहो बत महत्पुण्यं फलितं जन्मकोटिभिः ॥ ६२४॥ 
तस्माहझाभिधानानि प्रयुक्तान्युपलब्धये । 
सर्वाण्यनमिधायेव निवत्तन्ते विबोध्य च ॥ ६२५॥ 
इन्द्रजालमिद शब्दा अवाच्यं चक्तुपुद्यताः । 

अलक्ष्य लक्षयन्तीति वक्षि चे्मबुष्यथाः ॥ ६२६॥ 


_ यदि वह कहें, तो बतछाओ कि यह ब्रह्मविषयक प्रश्न है या आक्षेप दै : प्रश्न है 
तो यह बतलाओ ॥ ६२० ॥ 

“ब्रह्मानुभव ० इत्यादि । तुम्हें ब्रह्मके अनुभवकी इच्छा है या इष्टान्तकी इच्छा 
है १ प्रथम पक्षमें तुम्ही ब्रह्म हो; दृष्टान्त तो उसके सदृश कोई दै नहीं ॥६२१॥ 

“मयि देहादयः इत्यादि । यदि मुझमें जड़ देह आदि वाच्य दीखते हैं; 
अतः में ब्रह्म केसे हूँ! यह कहो, तो देहादिवाक्योंका त्याग कर इन वाच्योंका 
दरष्टा जो अवाच्य है; उसीको तुम ब्रह्म समझो ॥ ६२२ ॥ 

आक्षेपे$नुपपत्तिः इत्यादि। यदि ब्रह्न कैसा है! यह आक्षेप दै, तो बृतछाओ 
अनुपपत्ति क्या है यदि तुम कहो कि उसमें बुद्धि प्रवेश नहीं करती, तो यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि आक्षेप जो तुम कर रहे हो, वह बुद्धिके प्रवेशसे ही कर रहे हो ॥६२२॥ 

'आक्षेपाय? इत्यादि । यदि यह कहो कि. आक्षेपके लिए मेरी बुद्धि 
प्रवेश करती है; पुरुषार्थके लिए प्रवेश नहीं करती, तो तुम्हारा अहोभाग्य है; 
कोटिजन्मोंसे तुम्हारा महत्युण्य फलित हो गया ॥ ६२४ ॥ 

“तस्मा ०? इत्यादि । बोधके लिए ब्रह्मवाचक शब्दोंका प्रयोग किया 
था, परन्तु वे अहका कथन न करके बोध कराकर लौट जाते हैं ॥६२५॥ 

ढुन्द्र्जाल०१ इत्यादि । यह इन्द्रजार है कि अवाच्य ब्रक्षके कथनमें शब्द 

१२५ 
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९९० [ १ अध्याय 


>“ >> सन 2277-77 ऋण णिणएस ' 


जगन्मायेन्द्रजालस्य हेतु मायां पुरा शतास्‌ । 
चोद्यव्याजेना5धुना त्वं युक्तिधीभ्यामपेक्षसे ॥ ६२७ ॥ 
माहात्म्यमेतच्छव्दस्य यदबुद्धप्रवोधनम्‌ । 

लोके सार्वजनीनं तत्सुपुप्तनरबोधने ॥ ६२८॥ 
अगृहीत्वैव सम्बन्धमभिधानाभिधेययोः | 

हित्वा निद्रां प्रबुध्यन्ते सुपुप बोधिताः परेः ॥ ६२९ ॥ 

न शृणोति नरः सुप्तौ जाग्रतीवाऽक्षराण्यपि । 
भेरीध्वन्यादिमिर्वोधात्‌ सम्बन्धग्रहणं इतः ॥ ६३०॥ 
दुर्बलत्वादविद्याया आएमत्वाद्वो ध्यवस्तुनः । 
शुब्दशक्तेरचिन्त्यत्वाद्वि्स्तन्मोहृ्वानतः ॥ ६३१ ॥ 
लक्षकत्वेषपि वेदान्तशब्दा एवाऽऽत्मलक्षकाः । 

लक्ष्यं गङ्गेत्येत तीरं बालुकेति तु न कचित्‌ ॥ ६ _ हुं गङ्गत्येव तीर बाङुकेति ठु न कचित्‌ ॥२९२२॥ __ 
उद्यत होते हैं और अढक्ष्यको छक्षित करते हैं, यदि तुम ऐसा कहते हो, 
तो समझ चुके हो ॥ ६२६ ॥ 

“जगन्मांयेन्द्र०? इत्यादि । इस मायात्मक इन्द्रजाल-रूप जगत्‌की हेतु माया 
है, ऐसा तुमने पहलेसे ही सुना है, अब तर्कके बहानेसे उसमें तुम युक्ति 
और ज्ञानकी अपेक्षा करते हो ॥ ६२७ ॥ 

फाह्वात्म्य०' इत्यादि । यह शब्दका माहात्म्य है; जो अज्ञातका मी 
ज्ञान करा देता दै । सुप्त पुरुषके जगानेमें शब्दका माहात्म्य छोकमें सब जनोंमे 
प्रसिद्ध दै ॥६२८ ॥ 

` “अग्रृहीत्वैव इत्यादि । शब्द और अर्थके सम्बन्धका ग्रहण किये बिना 
ही दूसरोंके जगानेसे सुधुप्त पुरुष निद्राका त्याग कर जाग उठते हैं ॥ ६२९ ॥ 

“न श्रुणोति’ इत्यादि । सोया हुआ पुरुष जाग्रतकी तरह अक्षरोंको नहीं 
सुनता, इसलिए मेरी-ध्वनि आदि शब्दोंके द्वारा जागनेपर उन शब्दोंके 
सम्बन्धका अहण केसे होगा ? ॥ ६३० ॥ 

'दुवे्त्वाद्‌०' इत्यादि । अविद्या दुबेल है, बोध्य वस्तु आत्मा है और 
शब्दशक्ति अचिन्त्य है, इसलिए अज्ञानके नाशसे हम आत्माको जानते हैं॥६३१॥ 

लक्षकत्वेडपि! इत्यादि । ल्क्षकत्व होनेपर भी वेदान्तशब्द आसाके 


रक्षक दें, गङ्गाशब्द भी तीरका ही रक्षक होता है बाङकाशब्द कमी तीरका 
क्षक नहीं होता ॥ ६३२ ॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ९९१ 


य््स्स्स्स्क्व्स्स्स्स्स्स्न्व्व्स्स्स्स्स्स्स्य्स्स्स्फ्व्य्य्व्व्व्व्व्व्व्य्य्य्य्र 


a 
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प्रचुर्यवहारश्रेद्ठज्ञादौ विनियामकः । 
वेदान्तव्यवहारस्य प्राचुर्य ब्रह्मणीक्ष्यताम्‌ ॥ ६३३ ॥ 
एवश्च प्रक़ृतेऽप्यातमशब्दोऽयं वस्तुलक्षकः । 

न वाचको वाचकत्बहदेतोरात्मन्यसम्भवात्‌ ॥ ६३४ ॥ 
पष्ठीगुणक्रियाजातिरूढयः शब्दहेतव३ । 
नाऽऽत्मन्यन्यतमोऽमीषां तेनाऽऽत्मा नाऽमिघीयते ॥ ६३५ ॥ 
आम्नोतीत्यादिथात्तर्थाश्चत्वारो व्यावहारिका; । 
आत्मशब्दस्य वाच्यार्थाः प्रतीचि परिकट्पिताः ॥ ६३६॥ 
तैद्वारैरात्मनस्तत्त॑ यथावदुपलभ्यते । 
तदेतद्वागगम्यत्वमितिशब्देन सूत्रितम्ग ॥ ६३७॥ 
मनोऽपि दृश्यविषय न दशं मन्तुमईति। 

दशा मनो इश्यतेऽतस्तेन इग्‌ इञ्यते कथम्‌ ॥ ६३८ ॥ 


अ्रचुर० इत्यादि । गङ्गा आदिमे प्रचुर व्यवहार नियामक दै; तो ब्रह्मे 
वेदान्तव्यवहारका प्राचुर्यं देखना चाहिए ॥ ६३३ ॥ 

“एवश्च? इत्यादि । इस प्रकार प्रकृतमें ( 'आस्मेत्येवोपासीतः इत्यादिमें ) भी 
आत्मशब्द वस्तुका लक्षक है, वाचक नहीं है, क्योंकि आत्मामं वाचकत्व हेतुका 
सम्भव है ॥ ६३४ ॥ 

“बष्टी०?. इत्यादि । षष्ठी, गुण, क्रिया, जाति, रूढ़ि ( अनादिव्यवहारसिद्ध 
सम्बन्धविशेष )--ये शब्दकी परबृत्तिके हेतु हैं । आत्मामें इनमें से कोई मी नहीं 
है, इसलिए आत्मा आत्मशब्दका मी वाच्य नहीं है ॥ ६२५ ॥ 

आग्नोति' इत्यादि । 'आम्नोति’ इत्यादि जो व्यावहारिक चार घात्वथे 
आत्मशब्द के वाच्य अथ हैं, वे आत्मामें कल्पित हैं ॥ ६२६ ॥ 

“तैट्वौरै०” इत्यादि । उन द्वारोंसे आत्मतत्त्व यथावदुपलव्ध होता है, 
'आस्मेत्ये इस 'इति' शब्दसे आत्मा वाणीका अगम्य है, यह सूचित होता 
है॥ ६३७॥ 

“मनो पि? इत्यादि । मन भी इत्य पदाथाँको विषय करता दै, अतः वह 
इक्पदा्थको नहीं जान सकता । द्रष्टसे मन देखा जाता दै, वह मन द्रषाको 
कैसे देखे £ ॥ ६३८॥ 
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९९१ बृहदारण्यकंवातिकंसार [ १ अध्याय 
न्व्व्व्व्व्य्य्य्व्व्व्व्व्व्व्कव्क्क्व्व्व्व्व््व्््व्व्व्व््स्व्न्व्स्स्स्स्स्स् 
मनुते यन्न मनसा येन त्वाहुमेनो मतम्‌ । 
ब्रह्म विद्धि तदेव त्वमित्युवाचा5परा श्रतिः ॥ ६३९ ॥ 

ब्रह्म मन्तुं प्रवृत्तं सन्मनोऽग्राप्य निवतेते । 
ब्वेदनं चाऽऽत्मतस्वं च द्वयं तेनोपपद्यते ॥ ६४० ॥ 
वेदान्तोत्थमनोवुस्या ब्रह्मविद्यामिधानया । 
विद्वीत्यनेन यत्मोक्त वेदनं तत्प्रसिद्धति ॥ ६४१॥ 
यदि मन्तव्यताधमो ब्रह्मणि स्यात्तदा मनः । 
्रह्मामोत्येष न त्वस्ति तस्माह्ठाह्मामतं च तत्‌ ॥ ६४२ ॥ 
यथा वाच्यत्वलक्ष्यत्वे विना वाग्बह्म बोधयेत्‌ । 
मन्तव्यत्वं विना तद्वदज्ञानं तु निरस्यति ॥ ६४३॥ 
अन्यत्रैव मनोवाचौ व्याप्रियेते यथायथम्‌ । 

निर्थभेकं तु ब्रह्माऽतो न वाब्यनसगम्यता ॥ ६४४ ॥ 


'मजुते' इत्यादि । मनसे जिसका मनन नहीं होता है और जो मनका मनन 
करता है, उसको तुम ब्रह्म समझो, ऐसा दूसरी श्रुति कहती है ॥ ६३९ ॥ 

बरह्म मन्तुम्‌? इत्यादि त्रक्कका मनन करनेके लिए प्रवृत्त हुआ मन उसे 
प्राप्त न करके ही निवृत्त हो जाता है, इसलिए ज्ञान और आत्मतत्व दोनों बरहम 
बन सकते हैं । नौकामें बैठ कर हम गङ्गाके पार जाते हैं, नौका गज्गाके पार नहीं 
पहुंचती, किन्तु लोट आती है ; परन्तु हम पार पहुँच जाते हैं, वैसे ही मन ब्रन 
तक नहीं पहुंचता, लौट आता है ; परन्तु हमें पहुँचा देता है ॥ ६४० ॥ 

विदान्तोत्थ० इत्यादि | वेदान्तसे उत्पन्न हुई ब्रह्मविद्यानामक मनो बृिसे 
र्का ज्ञान प्रसिद्ध दै, वही 'विद्धि! ( तुम जानो ) इस पदसे श्रतिसे 
कहा गया है॥ ६४१ ॥ | 

'यदि' इत्यादि । यदि मन्तम्यता ध्म ब्रहममें होता; तो मन ब्रह्को प्रा 
होता, परन्तु ब्रह्मे मन्तव्यताधर्म नहीं है, इसलिए ब्रह्म अमत है ॥ ६४२ ॥ 

'यथा' इत्यादि । जैसे ब्रह्ममें वाच्यत्व और ठक्ष्यत्व धर्मोके न होनेपर मी 
वाणी ज्ह्मको बोधन करती है; वैसे ही मन्तव्यत्व-धर्गके बिना ही अज्ञानका 
निरास करती है ॥ ६४३ ॥ 


'अन्यत्नेव' इत्यादि। मन और वाणी अपने-अपने विषयोम व्यापार 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसदित ९९३ 


एतत्सवे द्योतयितुमितिशब्दमद्वत्रयत्‌ । 
व्यावृत्तिरेवकारेण व्याकृताव्याकृतात्मनो! ॥ ६४५ ॥ 
विदिताविदिताम्यां तदन्यदेवेति शाख्रगीः । 
व्याकृताव्याकृतात्मभ्यां त्त्वं व्यावतेयत्यसो ॥ ६४६ ॥ 
न व्याकृताव्याकृतयोः सम्भवेत्तत्वरूपता । 
सषात्वमेवा5नात्मत्वाह्रिचारे शिष्यते तयोः ॥ ६४७॥ 
आत्मनो भिद्यतेऽनात्मा यदि वा नेव भिद्यते । 
भिन्नत्वे निःस्वरूपस्य नेव सिद्विः खपुष्पवत्‌ ॥ ६४८ ॥ 
स्वरूपमात्मशब्दोक्तं ततो यदि विभिद्यते। 
निःस्वरूपः कथं न स्यादभेदे त्वात्ममात्रता ॥ ६४९ ॥ 
अनात्मा सत्स्वरूपत्वमिच्छंश्चेह्लीन आत्मनि । 
तदात्मनाऽस्य जग्धत्वात्तनात्मा सिध्यतां कथम्‌ ॥ ६५० ॥ 
करते हैं। ब्रह्म निधेर्मक है; इसलिए उसमें वाणी और मन की 
गम्यता नहीं है ॥ ६४४ ॥ 
“एतसर्वम्‌? इत्यादि । यह सब थोतन करने के लिए सून्रमें इति शब्द 
कहा है । एवकारसे व्याकृत और अव्याकृतकी व्याबृत्ति समझनी चाहिए॥६४५॥ 
'विदिताविदिताभ्याम्‌' इत्यादि । “वह ब्रह्म विदित और अविदितसे 
अन्य है! इत्यर्थक अतिवचन “आत्मा न व्याकृत है और न अव्याकृत है” इस 
प्रकार बोधन करता है ॥ ६४६ ॥ 
“न्‌ व्याकृता०' इत्यादि। व्याकृत और अव्याकृत--ये दोनों यथाथ नहीं हैं 
क्योंकि विचार करनेपर अनात्मा होनेके कारण दोनों मिथ्या सिद्ध होते हें ॥६9७॥ 
'आत्मनो' इत्यादि । अनात्मा आत्मासे भिन्न है अथवा अभिन्न है ! 
यदि भिन्न है, तो उसका स्वरूप ही नहीं है; इसलिए आकाशके पुष्पकी तरह 
उसकी सिद्धि ही नहीं हो सकती ॥ ६४८ ॥ 
'स्वरूप०? इत्यादि । आत्मशब्दका अर्थ स्वरूप है, वह यदि आप्मासे भिन्न 
है; तो आत्मा निःस्वरूप क्यों नहीं होगा! यदि अभिन्न है, तो वह आत्मा ही है ॥३४९॥ 
“अनात्मा? इत्यादि । अनात्मा सत्स्वरूपकी इच्छा करता हुआ आस्मामें 
लीन हो जाता दै, ऐसा यदि कहो, तो आंत्माने अनात्माका भक्षण कर छ्या 
( अपनेमें छीन कर छिया ) है, फिर अनास्माकी सिद्धि केसे होगी !॥ ६५० ॥ 
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र 


९९४ बृहेदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


SS: 
आस्मन्यन्तर्भवभेष सिद्धतीति मतं यदि। 

कर्थं विरुद्धयोरात्मानात्मनोः सहवासिता ॥ ६५१ ॥ 

यद्यनात्मैव शिष्येत सबै शुन्यं भवेत्तदा । 

आत्मैकशेपेऽनात्मायं मवेदत्तजलाञ्जलिः ॥ ६५२ ॥ 

आत्मैषोज्नात्मतां नेव सहते तं परित्यजेत्‌ । 

स्वयं सेद्धुमशक्तोऽयमनात्माऽतो शपा भवेत्‌ ॥ ३५३ ॥ 

शक्नोति सर्वः संसेद्धं स्वरूपमवलस्ब्य हि । 

यः स्वरूपेऽपि निर्माग्यः कथं सोऽन्यत्र सिञ्चति ॥ ६५४ ॥ 

व्यक्ताव्यक्तविभागोऽतः सिञ्ेदात्मन्यतद्वति । 

अहोरात्रविभागोऽयं भानौ तद्रहिते यथा ॥ ६५५॥ 

आत्मानात्मविभागोऽपि नाऽयमात्मस्परगिष्यते । 

अज्ञातालमैकसाक्षित्वादज्ञानोत्थं न वस्तुगम्‌ ॥ ६५३ ॥ 


(आत्मन्य०' इत्यादि। यदि यह कहो कि आत्मामं अन्तभूत होकर अनासा 
सिद्ध होता है; तो परस्पर विरुद्ध आमा और अनातमाका सहवास केसे 
होगा ! ॥ ६५१ ॥ 

धयद्यनात्मैव! इत्यादि | यदि अनात्मा ही शेष रहे; तो सव शुन्यात्मक हो 
जायगा; यदि आमा ही एक शेष रहे, तो अनात्माको जलाझली देनी पड़ेगी ॥६५२॥ 

आत्मैषो5०” इत्यादि । यह आत्मा अनासमाको सहन नहीं करता दै; 
इसलिए अनास्माका परित्याग कर देना चाहिए । आस्मासे त्यागा हुआ अनात्मा 
स्वयंसिद्ध हो नहीँ सकता, इसलिए वह मिथ्या ही होगा ॥ ६५३ ॥ 

“शङ्गोति? इत्यादि । स्वरूपका अवलम्बन करके ही सब पदार्थ सिद्ध होते दै; 
जो स्वरूपमें भी निमीग्य है; वह अन्यत्र कैसे सिद्ध हो सकता है !॥ ६५४ ॥ 

“व्यक्ताव्यक्त० इत्यादि । आत्मामें व्यक्त और अव्यक्तका विभाग नहीं हैः 
उसमें व्यक्ताव्यक्त विभागकी सिद्धि वैसे ही है जैसे अहोरात्र-विभागसे रहित 
सूर्यमे अहोरात्रकी सिद्धि ॥ ६५५ ॥ 

“आत्मानात्म० इत्यादि । यह आत्मानात्मविभाग मी आत्माका स्पर्श 
नहीं करता, क्योंकि अज्ञात आत्मा ही इसका साक्षी है, इसलिए यह आत्मा” 
नात्मविभाग अज्ञानसे ही उत्पन्न हुआ है, परमार्थसे नहीं दै ॥ ६५६ ॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषाचुवाद्सहित ९९५ 


तस्माना5नात्मनो5स्त्यात्मा नाऽप्यनात्माऽऽत्मनः खत; | 
आत्मनस्तु स्वतःसिद्धिभ्रान्ते! सिद्धिरनात्मनः ॥ ५५७ || 
अतिगुर्वाद्यनात्मानमपेक्ष्यात्मा प्रसिद्ध्यति । 

इति चेत्‌ तदपेक्षाऽपि न स्वरूपस्य सिद्घ्यति ॥ ६५८ ॥ 
गुरुशाख्रादयो आन्ति वारयन्त्येव केवलम्‌ । 

न त्वात्मानं साधयन्ति स्वयं तेनाऽऽत्मवस्वतः॥ ६५९ || 
गुर्वादयो हि सात्मान आत्मनेव भवन्ति हि। 
विनाऽऽत्मान निःस्वरूपाः कथं ते साधयन्ति तम्‌ ॥ ६६० ॥ 
साध्यसाधनभावस्ते यदीष्टस्तह्मनात्मनः । 
ग्रापय्य सात्मतामात्मा साधयेदिति युज्यते ॥ ६६१ ॥ 
चुद्ध्यादेविंषयान्तस्य स्तरसामर्थ्यादसिध्यतः । 
आत्मना सह सम्बन्ध आत्मात्मीयत्वलक्षणः ॥ ६६२॥ 


“तस्मान्ना०? इत्यादि । इसलिए अनासाका आत्मा नहीँ है और 
आत्मा स्वयं अनास्मा नहीं है। आमाकी तो स्वतः सिद्वि'है और अनास्माकी 
आन्तिसे सिद्धि होती है ॥ ६५७॥ 

“श्चति०' इत्यादि । श्रुति, गुरु आदि अनात्माकी ही अपेक्षा करके आस्माकी 
सिद्धि होती है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि आत्माके स्वरूपकी सिंद्धिके छिए 
गुरु, शान आदिकी अपेक्षा नहीं है ॥ ६५८ ॥ 

'गुरुशासत्रा०' इत्यादि । गुरु, शा्न आदि आन्तिका निवारण करते हैं, 
आत्माकी सिद्धि नहीं करते; क्योंकि आमा तो स्वरूप ही है ॥ ५५९ ॥ 

गुर्वाद्यो' इत्यादि । गुरु, शात्र आदि भी आसासे ही आत्मावाठे 
हुए हैं; आत्माके बिना तो जब उनका स्वरूप ही नहीं रहता, तब वे आत्माको 
कैसे सिद्ध करेंगे ॥ ६६० ॥ 

'साध्यसाधन०” इत्यादि । यदि तुम्हें साध्यसाधन-माव इष्ट दै, तो 
अनात्मामें सात्मताकी प्राप्ति कराके आत्मा अनात्माकी सिद्धि करेगा; यही मानना 
युक्त है ॥ ६६१ ॥ 

बुदढ्ध्यादे०' इत्यादि । बुद्धिसे लेकर विषय पर्यन्त जड़ पदाथे अपनी 
सामथ्येसे तो सिद्ध होते नहीँ ; क्योकि वे जड़ हँ, आत्माके साथ उनका 
आत्मात्मीयत्वलक्षण सम्बन्ध है ॥ १६२ ॥ 
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अबाध्यत्वात्‌ स्वरूपत्वाद्वाध्येना$नात्मना सह । 
अव्यावृत्ताननुगत सङ्गत रज्जुसर्पवत्‌ ॥ ६६३ ॥ 
व्याकृताव्याकृते इत्थं कल्पिते हि विचारतः । 

एते वारयितुं सत्रे एवकारमस्न्रयत्‌ ॥ ५६४ ॥ 
उपेति सामीप्यवाची तन्निष्ठा प्रत्यगात्मनि । 
कार्यकारणरूपाभ्यां प्रत्यङ्‌ नेदीय ईक्ष्यते ॥ ६६५ ॥ 
व्याकृताव्याकृतात्मभ्यां आन्तः प्रत्यडू विभिद्यते । 
प्रत्यक्तत्वधिया हत्वा ताघुपेत्यात्मतन्त्रतास्‌ ॥ ६६६ ॥ 
बोधादूष्वे यथा प्रत्यग्नह्मणोरेकता तथा । 
पुराऽपि ब्रह्म सामीप्यं तेन विश्रान्तमात्मनिं ॥ ६६७॥ 
वाक्यं तस्वमसीत्यादि प्रसिद्ध निखिलागमे । 
आसौीतेति तुशब्देन कूटस्थत्वमसरत्रयत्‌ ॥ ६६८ ॥ 

'अबाध्यत्वात्‌? इत्यादि । अबाध्य और स्वरूप होनेसे वाध्य अनास्माके 
साथ रज्जूसपैकी तरह अव्यादृत्ताननुगत (न भिन्न है न मिला हुआ) 
सम्बन्ध है ॥ ६६३ ॥ 

'व्याकृता०? इत्यादि व्याक्कत और अबव्याकृत इस प्रकार कल्पित हैं, 
विचारसे उनका त्याग करनेके लिए “आत्मेत्येवमुपासीत” इस सूत्रमें “एव! शब्द 
कहा गया है ॥ ६६४ ॥ 

'उपेति' इत्यादि । “उप?” शब्द सामीप्यका वाचक है, उसका पर्यवसान 
प्रत्यगात्मामें है, क्योंकि कार्यकारणरूपसे प्रत्यगात्मा अत्यन्त निकट देखा 
जाता है ॥ ६६५ ॥ 

“व्याकृता०” इत्यादि । व्याकत और अब्यांकृतरूपसे अमसे प्रत्यगात्मामें 
भेद प्रतीत होता है । प्रत्यकृतत्त्वज्ञानसे उन दोनोंका नाश करके आत्मरूपताको 
प्राप्त होता है ॥ ६६६ ॥ 

'बोधादूर्ध्वस्‌' इत्यादि । बोधके अनन्तर जैसे प्रत्यगामा और ब्रहमकी 
एकता है, वैसे ही बोधके पहले भी एकता थी, इसलिए सामीप्यकी आसाम 
विश्रान्ति है ॥ ६६७ ॥ 

वाक्यम्‌' इत्यादि । 'तत्त्वमसि” इत्यादि वाक्य एकताके प्रतिपादक सब 
दों प्रसिद्ध हैं 'आसीत' इस शब्दसे कूटस्थत्वका सूचन किया गया है ॥६६८॥ 
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व्युत्थाय कारणात्कार्यात्तत्तत्तवज्ञानवर्त्मना । 
उपेत्य कूटस्थमजमासीताऽपरिणामवान्‌ ॥ ६६९ ॥ 
मातृत्वकञ्चुको यह्ददात्माऽनात्मानमीक्षते । 
इष्टिमात्रैकरूपत्वान्न तथाऽऽत्मानमीक्षते ॥ ६७० ॥ 
कवेत्वप्रतिपेधाथे द्रष्टुईेरिति श्रुतिः । 
इष्टिरेव तु यो द्रष्टेत्याह दृष्टिविशेषणम्‌ ॥ ६७१ ॥ 
इत्यात्मसत्रवाक्येउस्मिन्‌ पदार्थः प्रविवेचितः । 
वाक्यार्थोऽप्यत्र निष्पन्नः सद्लेपेण प्रदश्येते ॥ ६७२ ॥ 
वाच्यमन्तव्यताहीनो व्यक्ताव्यक्तविलक्षणः । 
अभिन्न आत्मा कूटस्थ इति वाक्यार्थं इष्यते ॥ ६७३ ॥ 
व्याकृताव्याकृताभ्यां तदस्तुतत्त॑ तिरोहितम्‌ । 
इति यच्छङ्कितं तन्न स्वरूपस्या$तिरोहिते! ॥ ६७४ ॥ 
'व्युत्थाय' इत्यादि । काये और कारणके स्वरूपमूत प्रस्यगात्माके तत्त्वज्ञानके 
द्वारा कारण और कार्यसे व्युत्थान करके याने उनका त्याग करके कूटस्थ 
अजको प्राप्त कर परिणाम रहित होकर स्थित होवे ॥ ६६९ ॥ 

“मातृत्व०? इत्यादि । मातृतवकञ्जुक अर्थात्‌ प्रमातृत्वसे उपहित होकर जैसे 
आत्मा अनात्माको देखता है, वैसे आत्माको प्रमातारूप होकर नहीं देखतां; 
क्योंकि इष्टिमात्र ही आत्माका स्वरूप है ॥ ६७० ॥ 

'कृतृत्व०? इत्यादि । 'नहि द्रष्टुइटेविपरिळोपो विद्ते? यह श्रुति जो द्रष्टा 
है, वह इष्टि ही है, इस प्रकार समानाधिकरण षष्ठी विभक्तिसे उक्त द्रष्टका 
इष्टिरूप विशेषण कर्तृत्वका प्रतिषेध करनेके लिए दै, ऐसा कहती है॥ ६७१ ॥ 

“इत्यात्म०? इत्यादि । यों आससून्रवाक्यमें पदार्थाका विवेचन किया गया, 
अब इसमें जो वाक्यार्थ सिद्ध होता है, वह संक्षेपसे दिखकाया जाता है ॥ ६७२ ॥ 

'वाच्यसन्त०' इत्यादि । वह आत्मा च तो वाच्य है और न मन्तव्य है 
अर्थात्‌ उन दोनोंसे भिन्न है एवं व्यक्त और अव्यक्त दोनोसे निङक्षण है और 
अद्वितीय तथा कूटस्थ है, इस प्रकारका वाक्‍्याथे इष्ट है ॥ ६७२ ॥ 

“व्याकृता०” इत्यादि । वह वस्तुका तस्व जाअत्‌ और स्वसमें व्याकृतसे 
और सुषुसिमें अव्याङ्कतसे तिरोहित दै, इस प्रकारकी जो शङ्का की गई थी, 
वह ठीक नहीं है, क्योंकि स्वरूपका तिरोधान कमी मी नहीं हो सकता ! 


१२६ 
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स्वस्वरूपं तिरोधातु नहि केनाऽपि शक्यते । 
` विस्फा्न्तामिहाऽक्षाणि किभश्षैरपराध्यते ॥ ५७५ ॥ 
` आपादयेयुः शब्दादीन्यद्यक्षाणि तथापि ते। 
का हानिस्तस्य शब्दादेरेव तत्त्वं विवुष्यताम्‌ ॥ ६७६ ॥ 
तेः शब्दादितया भाति तस्तरूपतया न तु | 
इति वेदत एवैतद्वेदवाक्येन वुध्यताम्‌ ॥ ५७७ ॥ 
न परोक्षत्वमाङ्ं स्वस्वरूपलहेतुतः । 
शुब्दादितत्त्ं यद्वोदर्धुः स्वरूपं तन्न चेतरत्‌.॥ ६७८ ॥ 
पार ह के क्या जामद और समे केवळ चैतन्य तिरोहित है या उसका 
ह्व तिरोहित है £ प्रथम पक्ष तो ठीक नहीं है; क्योंकि चैतन्य तो स्वरूप है, 
अतः उसका कमी तिरोधान नहीं हो सकता और ह्वितीयका परिहार आगे 
कहेंगे ] ॥ ६७४ ॥ 

'स्वस्वरूपम्‌ इत्यादि । अपने स्वरूपका तिरोधान तो किसीसे भी हो नही 
सकता, अतः इस विषयमें अपनी इन्द्रियोंको खोलो, क्योंकि उन्होंने क्या अपराध 
किया है £ ॥ ६७५ ॥ 

'आपादयेयु* इत्यादि । यद्यपि जाग्रत्‌ और स्वम अवस्थामें इन्द्रियो 
शब्द आदिका ही ग्रहण करती हैं, तत्तका ग्रहण नहीं करतीं, तथापि तुम्हारी 
क्या हानि है! क्योंकि 'शब्दो5स्ति', 'स्पर्शोडस्ति' ( शब्द है, स्पश है ) इत्यादिः 
रूपसे सदूप आत्मा भी शब्द आदिके साथ-साथ प्रतीत होता ही है ॥ ६७६ ॥ 

“तेः शब्दादितया' इत्यादि । यदि शङ्का हो कि इन्द्रियों द्वारा आत्माका 
परिज्ञान शब्द आदि रूपसे होता है, तत्त्वरूपसे नहीं होता, तो यह कहना भी 
ठीक नहीं है, क्योंकि इसी अनुपपत्तिसे तो उसको वेदवाक्योसे जानो, ऐसा हम 
कहते हैं ॥ ६७७ ॥ 

“न परोक्षत्व०' इत्यादि । इन्द्रियोंसे आत्माका ज्ञान परोक्ष ही होगा, यह शङ्का 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि आत्मा तो स्वस्वरूप है। स्वरूप कमी परोक्ष 
नहीं हुआ करता है । ज्ञाताका जो स्वरूप है, वह शब्दादिका तत्त्व ही है 
अन्य नहीं है ॥ ६७८ ॥ 

[ यदि कहो कि इन्द्रियों द्वारा शब्दादिरूपसे परिणत हुए मनमें ज्ञानको 
हेतुता कैसे हो सकती है ! क्योंकि एक मन दो विषयोंको एक कालमें अहण 
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एकस्याऽप्यत्र चित्तस्य सहकारिविभेदतः । 
क्रमेण ग्रहण तरवे शब्दादौ च ङुतो नहि ॥ ६७९॥ 
इति शङ्कोचर श्रोक्तमैतत्सन्नेण सूचितम्‌ । 
स्वरूपवाच्यात्मशब्दादतिरोधानभासनात्‌ ॥ ६८० ॥ 
यद्वोपासीतेति शब्दो न कूटस्थ तरवीत्ययम्‌ । 
किन्तु जानाति धात्वथ विवक्षित्वा प्रयुज्यते ॥ ६८१ ॥ 
ततो वाक्यार्थं एवं स्यादात्मशब्दोपलक्षितम्‌ । 
वस्त्वित्येव विजानीयादुपेक्ष्य प्राणनादिकम्‌ ॥ ६८२ ॥ 
रसगन्धादियुक्तेऽपि द्रव्ये दृष्ट्या विविच्यते । 
रूपमेव यथा तद्वद्‌ बुद्ध्या तत्त्व विविच्यताम्‌ ॥ ५८३ ॥ 
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नहीं कर सकता, तो यह कहना टीक नहीं दै, क्योकि एक ही मन इन्दरियोंकी 
सहायतासे शब्दादिका अहण करके द्वितीय क्षणमें शब्दादिकी सत्तामें अतिसे 
ब्रह्मत्वका निश्चय कर सकता है, इसे कहते हँ- “एकस्या' इत्यादिसे । ] 

एक ही चित्त सहकारीके मेदसे क्रमशः आत्मा और शब्द आदिका ग्रहण 
क्यों नहीँ कर सकता ! अर्थात्‌ कर सकता है ॥६७९॥ 

“इति? इत्यादि । इस प्रकार शङ्काका उक्त उत्तर “आत्मेत्येव' इस सूत्रने 
सूचित कर ही दिया, क्योंकि आत्मशब्द स्वरूपका वाचक दै, और स्वरूपका कमी 
तिरोधान नहीं हो सकता ॥६८०॥ 

जब आत्मपदसे ही उक्त शङ्काका परिहार हो सकता है, तब सूत्रके रोष पदोंसे 
कया लाभ है ! इस अरुचिसे पक्षान्तर कहते हैं-“यद्घोपासीते०' इत्यादिसे । 

यद्वा “उपासीत! यह शब्द कूटस्थको नहीं कहता है; किन्तु “जानाति (ज्ञा) 
धातु” के अर्थकी विवक्षा करके 'उपासीत? शब्दका प्रयोग किया गया है, इसलिए 
वाक्यार्थे यह होगा कि आत्मशब्दसे उपरक्षित--छक्षणासे प्रतिपादित जो 
अखण्ड एकरस वस्तु है, वही तत्त्व है, पूर्वोक्त प्राणन आदि तत्त्व नहीं है, ऐसा 
विचार कर जानना चाहिए ॥ ६८१-६८२ ॥ 

'रसंगन्धादि०? इत्यादि । रस, गन्ध आदिसे युक्त भी द्रव्यमें जैसे नेत्रसे 
रूपका ही ग्रहण होता है, वैसे ही रस, गन्ध आदिसे युक्त द्रव्यमे विद्यमान सचा 
स्वरूप आत्मतस्वका बुद्धिसे अहण करना चाहिए ॥ ५८२ ॥ 
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एवं सत्युक्तशङ्कायाः साक्षाढुक्तमिहोचरस्‌ । 

व्याकृते सक्ष्ममनसा तुरीय बुध्यतामिति ॥ ६८४ ॥ 

इति -सत्रस्य तात्पयं यथावत्‌ प्रतिपादितम्‌ । 

अथ पक्षाज्निराकुर्वे वाक्ये$स्मिन्‌ ग्रतिवादिनास्‌ ॥ ६८५ ॥ 

उपासीतेति वचनं. श्रत्वा फेचिदुपासनम्‌ । 

विधीयत इति प्राहुशिन्ता तत्र त्रिथा मता ॥ ६८६॥ 

किमुपास्य किं विधेयं को विधिश्रेति सा त्रिधा | 

आत्मोपास्यो5थवा५नात्मेत्युपास्यस्या5त्र संशयः ॥ ६८७ ॥ 

इतिशब्दो विरूपत्व॑ निषेधशेति हेतवः । 

अनात्मन उपास्यत्वं साधयन्ति प्रियादिवत्‌ ॥ ६८८ ॥ 

प्रियमित्येवमित्यत्र प्रियदृष्टया ग्रिगेतरः । 

उपास्यते यथा प्राणस्तथा5नात्मा55त्मदृष्टितः ॥ ६८९ ॥ 
___________ क २ 

(एबं सत्युक्त० इत्यादि । ऐसी दशामें उक्त शक्काका साक्षात्‌ यह उत्तर 
कहा गया कि व्याक्कत पदार्थमें सृक्ष्म मनसे तुरीयको पहचानना चाहिए ॥६८४॥ 

(इति! इत्यादि । पूर्वोक्त प्रकारसे सूत्रके तात्पयेका ठीक-ठीक खूपसे प्रति- 
पादन कर दिया गया । अब इस वाक्यमें प्रतिवादियोंके पक्षांका निराकरण 
किया जाता है ॥ ६८५ ॥ 

८पासीतेति' इत्यादि । “उपासीत” इस वचनको सुनकर कोई कहते हैं कि 
इस सूत्रसे उपासनाका विधान है । इस अवस्थामें उसमें तीन प्रकारकी चिन्ताएँ 
होती हैं ॥ ६८६ ॥ 

(किमुपास्यम्‌' इत्यादि । कौन उपास्य है £ कौन विधेय है ¦ और कौन-सी 
विधि है ? यों तीन म्रकारसे चिन्ताए होती हैं । और उपास्यके विषयमे यह 
सन्देह होता है कि आत्मा उपास्य है अथवा अनात्मा उपास्य है ! ॥ ६८७ ॥ 

“ति शब्दो? इत्यादि । इस परिस्थितिमें इतिशब्द, विरूपत्व और निषेष-- 
यें तीने हेतु प्रियादिकी तरह अनात्माकी उपास्यताको सिद्ध करते हैं ॥ ६८८ ॥ 

(प्रियमित्येव ०' इत्यादि । '्रियमित्येतदुपासीतः इस वाक्यसे जैसे 
अनात्मा होनेके कारण अप्रिय प्राणमें प्रिय इष्टिका विधान है; वैसे ही 'आले- 
त्येव' इस वाक्यमें आत्मदष्टिसे अनात्माकी उपासनाका विधान है ॥ ६८९ ॥ 
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“पाचच्या 


इतिशब्दशिरस्कत्वं प्रियवाक्ये यथा जतम्‌ । 
आत्मेत्येवेति वाक्येऽपि तथेव श्रयते स्फुटम्‌ ॥ ६९० ॥ 
आत्मानमेव लोकं 'त्तित्यात्मोपास्तिडितीयया । 
शरताऽन्यत्रेह न तथा विरूपत्वमिदं मतम्‌ ॥ ६९१ ॥ 
तं न पञ्यन्तीति वाक्ये निषिद्धा भरकृतात्मदक्‌ । 
अनात्माऽत उपास्यः स्यादिति चेन्नेवमिष्यते ॥ ६९२ ॥ 
आत्मोपासनमेवेदं वाक्यशेषावलोकने । 
पद्नीयान्तरतरग्रियात्मोपासनोक्तितः ॥ ६९३ ॥ 
अवाड्य़नसगम्यत्वमितिशब्देन वर्णितम्‌ । 
वाक्यशेषोऽयमात्मनमेवेति न प्रथमच! ॥ ६९४॥ 


पा दृतयनकासकलर इसादि। लियलिजेतत्‌ इस वाक्‍य अते तिक 


शब्दके सिरपर इतिशब्द सुना जाता है वैसे ही 'आत्मेत्येवः इस वाक्यमै मी 
आत्मशब्दके सिरपर इतिशब्द स्पष्ट सुना जाता दै, अतः यह इतिशब्द अनात्माकी 
उपासनाके विघानमें एक हेतु है ॥ ६९० ॥ 

“आत्मानमेव? इत्यादि । जैसे आत्मानमेव छोकसुपासीतः इस वाक्यमें 
द्वितीया विमक्तिसे आमाकी उपासना सुनी गई दै, वैसे ही “आत्मेत्येश” इस 
वाक्यमें आत्मशब्दसे आगे द्वितीया विभक्ति नहीं है; अतः इस प्रकारका विरूपत्व 
( विरुद्ध रूपका होना ) अनात्माकी उपासनाके विधानमें दूसरा हेतु है ॥ ६९१ ॥ 

“तं न पश्यन्ति' इत्यादि । 'तन्न पश्यन्तिः इस वाक्यमें प्रकरणस्थित 
आत्माके दर्शनका निषेध किया गया दै, इसलिए प्रकृत वाबयसे अनात्माकी ही 
उपसनाका विधान है, यह कथन समीचीन नहीं है ॥ ६९२ ॥ 

“आत्मोपासन०' इत्यादि । क्योंकि वाक्यशेषके देखनेसे प्रतीत होता है 
कि यह आत्माकी ही उपासना है, क्योंकि 'तदेतसदनीयस्‌' ( इस आत्माको 
पाना चाहिए ) 'सर्वस्मादन्तरतरम “आत्मानमेव म्रियमुपासीत' ( समसे अन्दर जो 
आत्मा है, उसकी प्रियरूपसे उपासना करे) इस वाक्यशेषमें कहे हुए 
“पदनीयत्व, अन्तरतरत्व और प्रिय रूपसे आत्माकी दी उपासनाका कथन 
किया गया है ॥ ६९३ ॥ 

'अवाङ्मनस०' इत्यादि । इतिशब्दसे अवाच्यनसगम्यत्वका वर्णन किया गया 
है, अतः “आत्मानमेव लोकमुपासीत” यह वाक्यशेष एथग्वचन नहीं दै ॥ ६९४ ॥ 
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१००२ बृहदारण्यकवातिकसारं [ १ अध्याय 
निषेधोऽकृत्स्नविषयो न तु इत्स्नात्मगोचरः । 
तस्मादुपास्य आत्मा स्याद्विधेयं चिनत्यतेऽधुना ॥ ६९५ ॥ 
शाब्दज्ञानं विधेयं किं निरोधो वाऽथ सन्ततिः । 
इति त्रिधा संशये सत्यादयः पक्षोऽमिधीयते ॥ ६९६ ॥ 
विद्युपास्त्योरिहेकार्थ्यक्रियात्वात्रयशसम्भवात्‌ । ` 
शेषित्वान्मुक्तिहेतुत्वाच्छाब्दज्ञान विधीयते ॥ ६९७॥ 
य्यपयुपास्तिराबृत्तिस्तथाऽप्यत्र तु वेदनम्‌ । 
भवेद्विद्यप्रकरणात्तो ज्ञानविधिर्मतः ॥ ६९८ ॥ 
वषद्करिष्यंस्तां ध्यायेदिति ध्यानं यथा तथा । 
क्रियेव मानसी विद्या तथाऽस्ति विधियोग्यता ॥ ६९९ ॥ 
तलेषेधो? इत्यादि । “तन्न पश्यन्ति’ यह निषेध अकृत्स्नके (द्रष्टा, श्रोता, मन्ता 
आदिके ) दर्शनका निषेध करता दै, इतन आत्माके दर्शनका निषेध नहीं करता, 
इसलिए इस वाक्यसे आस्माकी ही उपासनाका विधान है । अब विधेयका 
विचार करते हैं ॥ ६९५ ॥ 

“शब्दज्ञानम्‌? इत्यादि । क्या शाब्द ज्ञान विधेय है या मनका निरोध 
विधेय है अथवा सन्तति ( ज्ञानकी आवृत्ति ) विधेय है ? यों तीन प्रकारका 
संशय होनेपर प्रथम पक्ष कहा जाता है ॥ ६९६ ॥ 

यहांपर ज्ञानके वाचक पदका अभाव होनेसे, ज्ञान क्रियारूप न होनेसे और 
विधिसे अपेक्षित किम्‌ ( क्या), केन ( किसके द्वारा ) और कथम्‌ ( किस 
प्रकार )--इन तीन अंशोंका अभाव होनेसे भी ज्ञानकी विधि नहीं हो 
सकती £ इस प्रकार शङ्का करके उत्तर कहते हैं--“विद्युपास्त्यो०” इत्यादिसे । 

“इह ( इस विद्याप्रकरणमें ) विदि ( ज्ञान ) और उपासनाका एक अर्थ है, 
उपासना करिया है, उसमें किम्‌, केन और कथम्‌--इन तीनों अशोका सम्भव भी 
है और उपासना मुक्तिका साधन होनेसे रोषी भी है, इसलिए यहाँ शाब्द 
ज्ञानकी विधि है ॥ ६९७ ॥ । 

“यद्यप्युपास्ति० इत्यादि | यद्यपि- उपासना आवृत्ति ही है, तथापि 
यहांपर विद्याप्रकरण होनेसे उपासनाका अर्थ ज्ञान ही है, इसलिए ज्ञानकी 
विधि समझनी चाहिए ॥ ६९८ ॥ : 


'वपद्करिष्यस्तां’ इत्यादि । जैसे 'वषट्कार करते समय उस देवताका 
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कि केन कथमित्यंशा आत्मचित्तशमादयः । 

अतोच्त्र भावना ज्यंशा शाब्दज्ञानेअपि सम्भवेत्‌ ॥ ७०० ॥ 
ये तु सिद्धार्थवेदान्तास्ते शेषाः शोष्ययं विधिः । 

अतः सिद्धार्थवेदान्तेवेदार्थत्वं. विधेनेहि ॥ ७०१ ॥ 
स्वातन्त्र्ये सिद्भवाक्यानां भवेदपुरुषार्थता । 
अत्रोच्यतेञ्ननुष्ठानादकार्यखादकर्वेतः ॥ 
विध्यानन्त्यान्ेरपेक्ष्यादशक्तर्नाचत्र धीविधिः ॥ ७०२ ॥ 
जीवत्रह्लेक्यविज्ञान वाक्यश्वणमात्रः । ` 
सिद्धत्येवेत्यनुष्ठान न तदर्थमपेक्षते ॥ ७०३॥ 


ध्यान करे?, इस अथेवाले वाक्यमे ध्यान मानसी क्रिया है, वैसे ही यहाँपर विद्या 
( उपासना ) भी मानसी क्रिया है, इसलिए उसकी विधि हो सकती है ॥ ६९९॥ 

“कि केन” इत्यादि । किम्‌, केन और कथम्‌--इन तीन अंशोंका भी इसमें 
सम्भव है । किसकी उपासना करे ? आत्माकी, किससे करे? चित्तसे और किस 
प्रकार करे £ शमादिसे युक्त होकर, इस प्रकार शाब्द ज्ञानमें मी तीन अंशोंका 
सम्भव है || ७०० | 

“ये तु! इत्यादि । जो सिद्धार्थके वाचक वेदान्त हैं,.वे शेष हें और यह 
उपासनाविधि शेषी है, इसलिए सिद्धाथक वेदान्तोंसे विधिमें वेदार्थता 
( पुरुषाथकी हेतुता नहीं हो सकती ) नहीं हो सकती, अथोत्‌ उपासनासे ही 
मुक्ति होती है, सिद्धार्थ वेदान्तोंसे मुक्ति नहीं होती ॥ ७०१ ॥ 

'स्वातन्त्ये” इत्यादि । क्रियासे अनन्वित ( असम्बद्ध ) सिद्ध अथेके 
वाचक वाक्य पुरुषाथके हेतु नहीं होते, ऐसा “सप्तद्वीपा वसुमती! ( एथ्वीके सात 
द्वीप हैं ) इत्यादि सिद्धार्थक लौकिक वाक्योंमें देखा गया है । इसमें कहते हैं-- 
ज्ञानकी विधि क्यों नहीं हो सकती £ क्या ज्ञानका अनुष्ठान नहीं हो सकता £ 
या ज्ञान क्रियारूप नहीं है ! अथवा ज्ञानका कोई कर्ता नहीं है £ या अनन्त 
विधियाँ माननी पड़ती हैं ! अथवा ज्ञान निरपेक्ष है £ या ज्ञानके विधानें शक्ति 
नहीं है £ ॥ ७०२ ॥ 

“जीवब्रह्मेकय ०? इत्यादि । जीवन्नह्मकी एकताका ज्ञान वाक्यके श्रवणमात्रसे 
सिद्ध होता है, अतः उसके लिए अनुष्ठानकी अपेक्षा ही नहीं हैं ॥ ७०३ ॥ 
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5गिहोत्रयाथात्म्यविज्ञानव्यतिरेकतः । 
pre ह कमि ॥ ७०४॥ 
डी कि वा कार्य विधीयते ॥ ७०५ ॥ 
यदुत्पस्यादियोग्य॑ सद्धेतु _कञ्चिदपेक्षते । 
तत्राञ्नुष्ठानसाफल्यं नाञ्चुत्पाच्च विमोक्षणे ॥ ७०६ ॥ 
सम्भावितात्मकर्दृत्वो तराह्मण्याद्यधिकारवाच्‌ । 
विधिश्चतेः प्रवर्तेत न तु कतेत्ववाजत; ॥ ७०७ ॥ 
अपूर्वानपराबाह्यी त्रह्माऽस्मीति विजानतः | 
कतृत्वं नेव सम्माव्यं तद्धेत्वज्ञानहानतः ॥ ७०८ ॥ 
आत्मनो ब्रह्मता सिद्धा त्रह्मणोऽप्यातमता स्वतः | 
____तततमस्यादिाक्योत्ययोषाचेरकिभितीहते का ॥ ७०९॥ 
त्यथा5०? इत्यादि | जैसे अभिहोत्रका यथार्थे ज्ञान होनेपर उससे अति- 
रिक्त अनुष्ठान करना पड़ता है, वैसे आसबोधमें कोई अनुष्ठान नहीं है ॥ ७०४ ॥ 
रुः" इत्यादि । ज्ञानकी विधिमें कोई फळ नहीं है, क्योंकि इश पुरुषका 
पुरुषार्थ जो मुक्ति है, उसमें अज्ञानमात्रका व्यवधान है। जब ज्ञानसे अज्ञानका नाश 
हो ही जाता है तब फिर क्‍यों किसी क्रियाका विधान किया जाय * ॥ ७०५ ॥ 
“यदुत्पत्त्यादि०” इत्यादि । जो उत्पततिके योग्य होता 'है, वही किसी कारणकी 
अपेक्षा करता है, उसीमें अनुष्ठान सफळ हुआ करता है । मोक्ष तो अनुसाच 
( उत्पन्न नहीं होता ) है, अतः उसमें अनुष्ठानकी क्या आवश्यकता £ ॥ ७०६ ॥ 
“सुम्भाविता ०! इत्यादि । जो अपनेको कती समझता है और जो जाक्षण- 
लादि अधिकारवाला है, वही विविश्रतिसे प्रवृत्त हुआ करता है। आसमा तो कर्त 
नहीं है, अतः वह कैसे प्रवृत्त होगा ॥ ७०७ ॥ ड 
(अपूर्वा ०? इत्यादि । अकारण, अकार्य, अनन्तर और अबाह् मैं हूँ, ऐसा 
जाननेवाळा पुरुष कती नहीं हो सकता, क्योकि कतृत्वका हेतु अज्ञान है, वह 
उसका नष्ट हो चुका है ॥ ७०८ ॥ 
(आत्मनो! इत्यादि । ज्ञानवानकी जैसे भिक्षाटन आदिम विधिसे इषि 
होती है, वैसी ही विधिसे ही ज्ञानें प्रवृत्ति हो सकती है । यह शङ्का नहीं करनी 
चाहिए, मिक्षाटनादिक्का तो शरीरयात्रारूपी दृष्ट फर है। आसञ्चानकी 
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अन्तरेण विधि वाक्य अवणायाऽपि नेहते। 
इति ब्वुवाण प्रज्रूयादनिष्ट श्रूयते कुतः ॥ ७१० ॥ 
अधिक्षेपं शृणोत्येव विनाऽपि विधिना पुमान्‌ | 
a श्रवणं न तथा कुतः ॥ ७११ ॥ 
ष्यपेक्षा यदि तहि विधेरपि । 
श्रवणे विष्यपेक्षायां विध्यानन्त्यं प्रसज्ज्यते ॥ ७१२ ॥ 
उत्पन्नस्याऽपि बोधस्य विध्यपेक्षामुदीरयन्‌ । 
कि वा प्रयोजनं ब्रूयात्तद्विचाये प्रयत्नतः ॥ ७१३॥ 
ग्रयोगाथं बोधनार्थं मात्वाथं मेयसिद्धये । 
आत्मत्वायाऽतिरोहित्ये निरुपाध्यनुभूतये ॥ ७१४ ॥ 


अ ज) माषाजुवादसहित १००५ 


विधिमें कोई दृष्ट फळ नहीं है, क्योंकि आत्मा ब्रह्म है और ब्रह्म आत्मा है, यह 


स्वतः सिद्ध है, फिर 'तत्त्वमसि' आदि वाक्योंसे उनके अमेदका बोध होनेपर 
विधिका क्या फल होगा ! ॥ ७०९ ॥ 

अन्तरेण इत्यादि । विधिके बिना वेदान्तवाक्यके श्रवणके लिए इच्छा ही 
नहीं करता, ऐसी शङ्का यदि पूर्वपक्षी करे, तो उससे कहना चाहिए कि 
अनिष्टका श्रवण किस हेतुसे होता है !॥ ७१० ॥ 

'अधिक्षेपम? इत्यादि । जैसे विधिके बिना भी पुरुष अपनी निन्दाको 
सुनता है, वैसे ही विधिके बिना 'तत्त्वमसि' आदि वाक्योंका अवण क्यों नहीं 
कर सकेगा ॥ ७११ ॥ 

वैदिकत्वादिध्यपेक्षा' इत्यादि । यदि कहो कि निन्दा लौकिक है, अतः 
उसमें भले ही विधिकी अपेक्षा न हो, परन्तु अवण वैदिक है, इसलिए उसमें 
विधिकी अपेक्षा है, तो विधिके श्रवणमें भी विधिकी अपेक्षा होगी, इस 
परिस्थितिमें अनन्त विधियोंको माननेके सिवा आपको दूसरी गति ही 
नहीं है ॥ ७१२॥ 

'उत्पन्नस्या5पि' इत्यादि। उसन्न हुए ज्ञानको भी विधिकी अपेक्षा 
है, इस प्रकार कहनेवाळा विधिका क्या प्रयोजन बतलाता है ! इसका भी यलसे 
विचार करना चाहिए ॥ ७१३ ॥ 

श्रयोगार्थम्‌' इत्यादि । क्या प्रयोगके छिए विषिकी अपेक्षा है £ या 
ज्ञानके. लिए अथवा प्रमात्वके लिए या प्रमेयकी सिद्धिके लिए अथवा 

१९७ 
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सम्भवाधे तमोठुच्ये ज्ञानवृत्तिनिवृत्तये । 
तमोहानिनिवच्यै वा, सर्वथाऽपि न युज्यते ॥ ७१५ ॥ 
स्वरूपलाभमात्रेण हन्ति विद्या तमस्ततः | 
नाऽपेक्षते प्रयोगं तु लब्धरूपा कुठाखत्‌ ॥ ७१६ ॥ 
स्वप्रकाशात्मनस्तत्वे तमोनाशातिरेकतः । . 
बोधन नेव सम्भाव्यं घटादौ तजडे भवेत्‌ ॥ ७१७॥ 
नद्यास्तीरे फलानीति नृबरचोऽन्यदपेक्षते । 
ग्रामाण्याय, तथा वेदवाक्य नाऽन्यदपेक्षते ॥ ७१८ ॥ 
प्रमाणमप्रमाणं च. प्रमेयो निश्चितिस्तथा । 
यत्सानिध्यात्‌ प्रसिध्यन्ति तत्सिद्धौ किसपेक्षते ॥ ७१९ ॥ 


ञ्ज हिर गा जतिरानके (अकरताके ) लिए अथवा निरुपाविक अथवा निरुपाधिक 
स्वरूपके अनुभवके लिए या सम्भवके लिए अथवा अज्ञानकी निवृत्तिके 
“ लिए या ज्ञानकी वृत्तिकी निदृत्तिके लिए अथवा अज्ञानकी हानिकी 
निवृत्तिके लिए विधिकी अपेक्षा है? किसी भी प्रकारसे विधिकी अपेक्षा युक्त 
नहीं है ॥ ७१४,१५ ॥ 

'स्वरूपठाभ०' इत्यादि । -स्वरूपके लाभमात्रसे ज्ञान अज्ञानका नाश 
कर देता है। अतः अपने स्वरूपको प्राप्त हुई विद्या कुठारकी तरह 
प्रयोगकी अपेक्षा नहीं करती ॥ ७१६ ॥ " 

शस्वप्रकाशा०! इत्यादि । स्वयम्मकाश आत्मतत्त्वमें अज्ञानका नांश ही 
ज्ञानका प्रयोजन है । उसके सिवा जैसे जड़ घटमें घटका बोधन ज्ञानका प्रयोजन 
है, वैसे आत्मामें आत्माका बोधनरूप प्रयोजन नहीं है, क्योकि आत्मा तो 
स्वयम्प्रकाश है और बोधन जड़ पटादिमँ हो सकता है ॥ ७१७ ॥ 

“नदास्तीरें इत्यादि । जैसे 'नद्यास्तीरे फलानि सन्ति’ ( नदीके तटपर फल 
हैं) यह मनुष्यका वचन अपनी प्रमाणताके लिए मूल कारणकी अपेक्षा करता है, 
बैसे वेदवाक्य किसी अन्य मूळ कारणकी अपेक्षा नहीं करता ॥ ७१८ ॥ 

“अमाणमप्रमाणम इत्यादि । प्रमाण, अप्रमाण, प्रमेय और निश्चय जिस 
आस्माकी सन्निषिसे सिद्ध होते हैं, उस आत्माकी सिद्धिम दूसरे किसकी अपेक्षा 
होगी ! भाव यह है कि अपना स्वरूप सदा सन्निहित ही है, अतः 
किसीको संशय हो ही नहीं सकता ॥ ७१९ ॥ 
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इद्मेवमिदं नेवमिति बुद्विरनात्मिका । 
येनाऽऽत्मवत्येष आत्मा स्वत एव न चाऽन्यतः ॥ ७२० ॥ 
जाग्रत्स्वममसुपुसेषु तद्भावाभावसाक्षणः । 
नाऽस्ति तस्य तिरोधानमन्यथा जगदन्धता ॥ ७२१ ॥ 
कत्रीदिव्याएतेः पूर्वमसंकीर्णमुपाधिमिः । 
अविक्षिपमसंसुसं स्तानुभूत्यैव गम्यते ॥ ७२२ ॥ 
प्रमाणमप्रमाण च प्रमाभासस्तथैव च । 
कुर्वन्त्येव ग्रमां यत्र तद्सम्भावना कुतः ॥ ७२३ ॥ 
शेत्यापनोदने वह्निर्यथा नाऽन्यदपेक्षते । 
विरोधित्वात्तथा विद्या निरपेक्षा तमोहतौ || ७२४ ॥ 


इद्सेचमिदम्‌' इत्यादि । यह ऐसा है और यह ऐसा नही है, इत्यादि अनात्मबुद्धि 
जिस आत्मासे अपने अस्तित्वको रखती है, वह आत्मा स्वतः सिद्ध है, अन्यसे उसकी 
सिद्धि नहीं है। अर्थात्‌ घट आदि ज्ञान अपनी प्रमाणताके लिए गुणजन्यत्वकी अपेक्षा 
करते हैं, घट जैसे एथुबुध्नोदराकार (गला छोटा, पेट बड़ा) है, वैसा पट नहीं है, यह बुद्धि 
स्वतः सत्ताशुन्य है, वह जिस आत्मासे सत्तावाली है वह आत्मा ही सत्यस्वरूप है॥७२०॥ 
जाग्रत्स्वमसुषुप्रेषु' इत्यादि । जाग्रत्‌, स्वप्न और सुषुप्ति--इन तीनों 
अवस्थाओंके भावाभावके साक्षी आत्माका किसी अवस्थामें मी तिरोधान नहीं होता। 
यदि आत्माका तिरोधान हो, तो सारा जगत्‌ ही अन्ध हो जायगा॥ ७२१ ॥ 
'कर्त्रांदिव्यापृतेः” इत्यादि । [ मनोनिरोधके लिए विधिकी अपेक्षा है, इस 
सप्तम पक्षमें मी मनोनिरोध अनात्यन्तिक विवक्षित है अथवा आत्यन्तिक £ 
प्रथम पक्ष तो ठीक नहीं है, क्योंकि अनात्यन्तिक मनोनिरोध सुषुसि अवस्थामें 
नित्य होता है ] क्योंकि कर्ता आदिके व्यापारसे पहले सुषुप्ति अवस्थामे सब 
उपाधियों तथा विक्षेपसे रहित चैतन्यस्वरूप आत्माका अनुभव होता है ॥७२२॥ 
` “प्रमाणमप्रमाणम्‌? इत्यादि । प्रमाण, अप्रमाण और प्रमामास--ये इश्य 
होनेसे जिस द्रष्टा आस्माकी प्रमा करते हैं, [ क्योंकि द्रष्टाके बिना इश्यका ज्ञान 
नहीं होता ] उस आत्माकी असम्मावना कैसे हो सकती है १ ॥७२३॥ 
क्ैत्या०' इत्यादि । जैसे शीतकी निबृत्तिमें अग्नि किसी अन्य साधनकी 
अपेक्षा नहीं करती, वैसे ही विद्या मी विरोधी होनेसे अज्ञानके नाशमें अन्य 
किसी साधनकी अपेक्षा नहीं करती ॥ ७२४ ॥ 
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तमोघातिनी विद्यावृत्तिः सा स्वयमेव हि । 
नइयत्यबिदयया साई हत्वा रोगमिवौषधम्‌ ॥ ७२५ ॥ 
्रत्यब्यात्रावशेषो यः से तमोहानिरुच्यते । 
अनश्चरी तमोहातिर्नाऽ्राऽतो विध्यपेक्षिता ॥ ७२६ ॥ 
पस्येदात्मानमित्येष विधिरत्र निरर्थकः । 
नेच्छया कर्तुमीस्‍महे ॥ ७२७ ॥ 
दन वस्तुतन्त्र स्यात्‌ कवेतन्त्रै नहि कचित्‌ । 
कतन्त्रधियोपास्यं यत्‌ स्यात्तह्ठ् नेव हि ॥ ७२८॥ 
मनुते य न मनसा मतं येन मनः सदा । 
ब्रह्म विद्धि तदेव त्वं न त्विदं यहुपासते ७२९ ॥ 
इति शृङ्गग्राहिकया श्रुत्योपास्यस्य वारिता । 
ब्रह्मता, साक्षिणस्त्वस्य ब्रह्मस्वं स्फुटमीरितस्‌ ॥ ७३० | 
त्या तमोघातिनी' इत्यादि । जो अज्ञानका नाश करनेवाली ज्ञानरूप 
बृत्ति है, वह तो रोगको नष्ट करके ओषधिकी तरह अविद्याके साथ आप ही 
नष्ट हो जाती है ॥ ७२५ ॥ 

“रत्यङ्मात्रा०' इत्यादि । जो केवल प्रत्यगात्माका अवशेष है, वही अज्ञानकी 
निवृत्ति कही जाती है, वह अज्ञानकी निवृत्ति नष्ट नहीं होती, इसलिए उसकी 
विधिकी अपेक्षा नहीं दै ॥ ७२६ ॥ 

“पञ्येदात्मा०? इत्यादि । “आत्माको देखे', यह विधि निरथेक है, क्योंकि 
दशनकी विधि अशक्य है, कारण कि दरशन वस्तुके अधीन होता है, अतः वह 
इच्छासे नहीं किया जा सकता ॥ ७२७ ॥ 

“दशनम्‌! इत्यादि । दशनेन वस्तुके अधीन है, कतीके अधीन कहीं 
नहीं होता । उपासनारूपी बुद्धि कतीके अधीन है, इसलिए जो उपास्य दै, वह 
ब्रह्म ही नहीं है ॥ ७२८ ॥ 

“मजुते' इत्यादि । मनसे जिसका मनन नहीं कर सकते, और जिसको 
मनका स्वरूप सदा ज्ञात है, उसको तुम ब्रह्म समझो, जिसकी छोग उपासना करते 
हैं वह जक्ष नहीं है ॥ ७२९॥ 

“इति शृङ्ग०' इत्यादि । इस प्रकार थुङ्गआहिकासे थतिने उपास्यकी 
ताका निषेध किया है, इसलिए साक्षी ब्रह्म है, यह स्पष्ट हो जाता दै ॥७२०॥ 
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हेतवः पूर्वपक्षस्य ये प्रोक्तास्तेषु सम्मतम्‌ । 

बिद्युपास्त्योरिहेकाथ्यै क्रियात्वं न तु सम्मतम्‌ ॥ ७३१ ॥ 

यागे यहेवताध्यानं नृतन्त्रत्वाक्रियाऽस्तु सा । 
प्रमाणमेयतन्त्रत्वाद्विचेषा स्यात्कथं क्रिया ॥ ७३२ ॥ 
सर्वाकाङ्वामूलहेतोरज्ञानस्पैठ बाधनात्‌ । 

अंशत्रयमनाकाङ्घ कथे सा भावनोदियात्‌ ॥ ७३३ ॥ 

स्वतन्त्रा ब्रह्म वेदान्ता बोधयित्वा विमुक्तिदाः । 

अतः शाव्दज्ञानविधिन कथञ्चन युज्यते ॥ ७३४ ॥ 

न योगशास्त्रसंसिद्धो .निरोधोऽपि विधीयते । 

विमुक्तिसाधनत्वेन तस्याञ्नघिगमाच्छुतेः ॥ ७३५ ॥ ( 


अचुष्ठातुमशक्यश्च प्रत्यग्बोधं बिना न स! | 
ग्रत्यगज्ञाने निरुध्यन्ते चित्ततद्वृत्तयोषखिलाः ॥ ७३६ ॥ 
वहेतवः? इत्यादि । पूर्वपक्षके जो हेतु कहे हैं, उनमें ज्ञान और उपासनाकी 
एकार्थेता हमें मी इष्ट है, परन्तु उनमें क्रियात्वका अङ्गीकार हमें सम्मत नहीं है, 
इसलिए ज्ञानकी विधिका सम्भव नहीं है, क्योकि ज्ञान क्रिया नहीं है ॥ ७३१ ॥ 

“यागे! इत्यादि । यज्ञमें जो देवताका ध्यान है, वह मनुष्यके अधीन 
होनेसे क्रियारूप हो सकता है । परन्तु विद्या (ज्ञान) तो प्रमाण और प्रमेयके अधीन 
है, अतः वह क्रिया कैसे हो सकती है £ घटका ज्ञान घट और नेत्रसे उत्पन्न 
होता है, अतः वह क्रिया नहीं है ॥ ७३२ ॥ 

'सर्वाकाङ्वा०' इत्यादि | सब आकाक्षाओंका मूळ कारण जो अज्ञान है, 
उसका ज्ञानसे बाध हो जाता है, अतः उस ज्ञानमें किस्‌, केन और कथम्‌ इन 
तीन अंशोंकी आकांक्षा दी नहीं है, तब फिर भावना कैसे उसन्न होगी! ॥७३३॥ 

धस्व॒ृतन्त्रा' इत्यादि । वेदान्त स्वतन्त्र हैं, वे अक्षको बोधन करके मुक्तिको 
देते हैं, इसढिए शाब्दज्ञानकी विधिका कोई मी उपयोग नहीं हे ॥ ७३४ ॥ 

“न योग०' इत्यादि । योगशाख्से सिद्ध मनोनिरोधकी मी विधि नहीं हद 
सकती, क्योंकि श्रुतिने मनोनिरोध मुक्तिका साधन नहीं हा है ॥ ७३५॥ 

“अनुष्ठातुम०” इत्यादि । आत्मज्ञानंके बिना मनोनिरोधका अनुष्ठान भी 
नहीं हो सकता और आसज्ञान होनेपर मनकी सब दृच्तिया आप ही निरुद्ध 
हो जाती हैं ॥ ७३६ ॥ 
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वस्तुतस्तु निरोधोऽस्तु मा वा$स्त्वेतेन किं तव । 
ग्रत्यग्बोधसृते ना$न्यन्सुक्तरस्तीह साधनस्‌ ॥ ७३७॥ 
विधेयस्तहि सन्तान इति चेत्‌, तत्र को विधिः । 

अपूर्वो नियमो वा स्यात्परिसङ्कयाऽथवोच्यताम्‌ ।। २३८ ॥ 
अपूर्वो$त्यन्तमप्राप्ती नियमः पाक्षिके सति । 

तत्र चाऽन्यन्र च प्राप्ती परिसङ्कया विधीयते ॥ ७३९ ॥ 
अत्र त्वत्यन्तमग्राप्तमात्मोपासनमन्यतः । 
अपूर्वेविधिरेबाऽतो ययैतत्‌ स्यात्तथोच्यते ॥ ७४० ॥ 
एकार्थोछ्लेखिवृत्तीनामातादात्म्याभिमानतः । 

आवतेनं हि शब्दार्थः सर्वत्रोपासनश्रुतेः॥ ७४१ ॥ 
विदयुपास्तेरिहेकत्वं यदि तर्हि विदेरपि। 

अर्थ आवृत्तिरेवाऽस्तु पूर्वब्राह्मणवाक्यवत्‌ ॥ ७४२ ॥ 


“वस्तुतस्तु? इत्यादि । वास्तवमें तो मनोनिरोध हो, चाहे न हो, इससे तुम्हें 
क्या मतळब £ केवळ यही समझ ळो कि आत्मज्ञानके सिवा मुक्तिका दूसरा 
साधन नहीं है ॥ ७३७ ॥ [ 

।विघेयस्तहि इत्यादि । यदि कोई कहे कि सन्तानकी ( बुद्धिवृत्तियों-- 
ज्ञान--की आवृत्तिकी ) विधि है, तो उससे पूछना चाहिए कि कौनसी विधि है ! 
कयां अपूर्वेविधि है या नियमविधि हे अथवा परिसंर्याविधि है ! ॥ ७३८ ॥ 

'अपूर्वोऽ०' इत्यादि । अत्यन्त अप्राप्ति होनेपर अपूर्वविधि हुआ करती है, 
पाक्षिक प्राप्रि होनेपर नियमविधि होती है और दोनों स्थानॉमें प्राप्ति होनेपर 
परिसंख्या विधि हुआ करती है ॥ ७३९ ॥ 

अन्न” इत्यादि । यहां तो ` आस्माकी उपासना अन्य साधनसे अत्यन्त 
अप्राप्त है, इसलिए जैसे यह अपूर्वविधि होती है, वैसे कहा जाता है ॥ ७४० ॥ 

“एकार्थो० इत्यादि । सर्वत्र उपासनाश्रुतिका शब्दार्थ तादात्म्यामिमानपर्यन्त 
एकार्थको विषय करनेवाली वृत्तियोंकी आवृत्ति ही है । “न स वेद! (वह नहीं जानता 
है ) इस पूर्व वाक्यमे ज्ञानका प्रकरण है, इसलिए 'उपासीत' यहांपर भी उपासना 
शानके सामानाथेक है, इसलिए उपासनाकी आवृत्तिकी विधि उपपन्न है ॥ ७४१ ॥ 

“विद्युपास्ते०' इत्यादि । विदि (ज्ञान) और उपासनाका यदि यहाँ एकत्व है, 
तो पूर्व ब्राक्षणवाक्यकी तरह विदिका अर्थ आवृत्ति ही हो सकता है ॥ ७४२ ॥ 
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पूर्वत्रैतत्साम वेदेत्येवं वेदेति शब्दतः । 

उपासन व्यत्रहृतं तथा अत्यन्तरेष्वपि ॥ ७४३ ॥ 
विद्याप्रकरण चाऽत्र न विरुद्धमुपास्तितः । 
अपरोक्चन्रह्मविद्याजन्मनः सुलभत्वतः ॥ ७४४ ॥ 
नहि सिद्धार्थवाक्योत्थज्ञानमात्रेण कश्चन । 
न्र्मानुभवितुं शक्तस्तस्याऽचाक्यार्थरूपतः ॥ ७४५ ॥ 
नानापदार्थसंसृष्टरूपं वाक्र्यात्‌ ग्रतीयते । 
्रमसंसृष्टरूपत्वान्न वाक्येनाऽनुभूरते ॥ ७४६ ॥ 
न चाऽवेदार्थता शड््या वेदोक्तोपासनोत्थितात्‌ । 
साक्षात्काराड़ह्म भाति तस्माद्वेदार्थतैव हि ॥ ७४७॥ 
देवो भूत्वा देवमेतीत्यादिश्रुत्यनुरोधतः । 
साक्षात्कारं भ्यानजन्यमन्तरेण न पुच्यते ॥ ७४८ ॥ 


भूरपेत्रैतत्साम' इत्यादि । जैसे पहले 'एतत साम वेद? इस वाक्यमें “वेद! 
इस शब्दसे उपासनाका व्यवहार किया गया है, वैसे ही अन्य श्रुतियोंमेंमी व्यवहार 
करना चाहिए ॥ ७४३ ॥ 

'विद्याप्रकरणम्‌ इत्यादि । यहाँ विद्याका प्रकरण मी उपासनासे विरुद्ध नहीं 
है, क्‍योंकि उपासनासे अपरोक्ष ब्ह्मविद्याका जन्म सुरूम है ॥ ७४४ ॥ 

“नहि? इत्यादि । सिद्धार्थेक वाक्यसे उत्पन्न हुए ज्ञानमात्रसे कोई त्रझ्का 
अनुभव नहीं कर सकता, क्योकि सिद्धार्थक वाक्यसे उत्पन्न हुआ ज्ञान 
वाक्यार्थ ही नहीं है ॥ ७४५॥ 

“नाना०' इत्यादि । नाना पदार्थांसे संसृष्ट ( सम्बद्ध ) रूप ही वाक्य द्वारा 
प्रतीत हुआ करता है, त्रम अखण्ड है, संसष्टरूप नहीं दै, इसलिए वाक्यसे जद्षका 
अनुभव नहीं हो सकता ॥ ७४६ ॥ 

“न चाञ्चेदा०' इत्यादि । 'तन्लौपनिषदे पुरुष! इस श्रुतिने जो जह्मको 
औपनिषद ( वेदाथ ) कहा है, उसके अभावकी शङ्का नहीं करनी चाहिए, 
क्योंकि वेदोक्त उपासनासे उत्पन्न हुए साक्षात्कारसे जक्मकी प्रतीति होती है, 

सलिए बरह्म वेदाथ है ॥ ७४७ ॥ 
ड इत्यादि । 'देवो भूता देवानप्येति” (देव बनकर देवको प्रात होता है) 
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इस श्रुतिके अनुरोधसे ध्यानजन्य साक्षाप्कारके 'बिना मुक्ति हो ही नहीं 
सकती ॥ ७४८॥ 

“शु्दादू? इत्यादि । शब्दसे ज्ञानके उत्पन्न होनेपर साक्षाकारपर्यन्त 
प्रत्ययावृत्तिरूप भावना ( उपासना ) अन्य प्रमाणसे प्राप्त नहीं है ॥ ७४९ ॥ 

“सिद्वार्थ०? इत्यादि । सिद्धाथेकः शब्दसे अथवा स्वाध्यायविधिसे या 
अन्य किसी प्रमाणसे उसकी ( उपासनाकी ) प्रासिकी शङ्का कर सकते हो । 
उनमें से सिद्धायै शब्द तो विधायक ही नहीं है, क्योंकि उसमें क्रियावाचक 
पद ही नहीं है ॥ ७५० ॥ 

“अक्वरार्थ०' इत्यादि । 'स्वाध्यायोऽध्येतब्यः? ( वेद पढ़ना चाहिए ) यह 
अध्ययमविधि अक्षरज्ञान और अञज्ञानमात्रमें पयवसन्न है, अतः उपासनाका 
बोधन नहीं करती । अन्य प्रमाणका सम्भव नहीं है, इसलिए उपासना - 
अप्राप्त है ॥ ७५१ ॥ 

&अपूर्व० इत्यादि । इसलिए स्मृतिसन्तानकी ( प्रत्ययाइृत्तिकी ) अपूर्वेविधि 
ही है, यह जो प्रथम पक्ष है; उसका दृषण कहा जाता है ॥ ७५२ ॥ 

“ना$पूर्व०' स्मृतिसन्तति प्राप्त है, इसलिए अपुर्वविधि नहीं है, क्योंकि 
अनुभूत ( ज्ञात ) विषयमें विधिके बिना ही स्मृति प्राप्त है ॥ ७५३ ॥ 

“रमयन्त! इत्यादि । जब श्राद्धके लिए पितरोंका स्मरण किया दी 
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न शाब्दज्ञानमात्रेणाउनुभूत त्रम तद्भवेत्‌ । । 
अवाक्यार्थात्मकत्वेनेत्येतदत्र न सङ्गतम्‌ ॥ ७५५ ॥ 
अवाक्यार्थात्मकं ज्षेत्येतद्वाक्येन गम्यते । 
अन्येन वा, यदा वाक्यात्तदा वाक्यार्थता भवेत्‌ ७५६ ॥ 
अथाऽन्येनाऽनुभूतं तदवाक्यार्थात्मकं तदा । 
तावतैव कृतार्थत्वाद व्यर्थ ध्यानादिचेष्टितम्‌ ॥ ७५७ ॥ 
ह्म संसृष्टरूपं चेद्वाक्यादध्यवसीयते । 
संसृष्टरूपं तन्नेति गीर्वाणैरपि दुरुभम्‌ ॥ ७५८ ॥ 
घटाकाशो महाकाश इति वाक्ये यथा तथा । 
तस्तरमस्यादिवाक्येषु ङुतोऽखण्डार्थेधीन ते ॥ ७५९॥ 
साक्षात्कारो ध्यानजन्य इत्युक्तं यत्तदप्यसत्‌ । 
ध्यानं क्रिया न प्रमाणं क्ाऽ्चुभूतिरमानतः ॥ ७६० ॥ 
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जाता दै, तब अनुभूत अपने आतमाका स्मरण क्यों नहीं होता! यह 
बतलाओ ॥ ७५४॥ 

क्ष शाब्द०” इत्यादि । शब्द-ज्ञानमात्रसे ब्रक्का अनुभव नहीं होता, 
क्योंकि ब्रह्म वाक्या नहीं दै, [ इसीलिए वाक्यसे भी उसका अनुभव नहीं होता ] 
यह जो पूर्यमें कहा था, वह असङ्गत है ॥ ७५५॥ . 

“अचाक्यार्थ्‌०' इत्यादि । [ क्योंकि ] रह्म वाक्याथ नहीं है, यह वाक्यसे 
जाना जाता है या किसी अन्य प्रमाणसे जाना जाता है £ यदि कहो कि वाक्यसे 
जाना जाता है, तब तो ब्रह्म वाक्यार्थ हो गया ॥ हीत | हल 

'अथा$न्येना$्युभूतम' इत्यादि । यदि वह अवाक्याथमूत ब्रहम 
किसी मनोत है, तो उतनेसे ही कृतार्थता ( सुक्तिभापि ) हो गई, 
फिर ध्यानादिकी चेष्टा व्यर्थ है ॥ ७५७ ॥ 

रह? इत्यादि । यदि कहो कि त्रहका संसष्टरूप वाक्यसे निश्चित होता दै, 
तब तो वह संसृष्टरूप नहीं है, यह देवता मी नहीं कह सकते ॥ ७५८ ॥ 

“घटाकाशो? इत्यादि । जैसे घटाकाश महाकाश है, इस वाक्यका अथे 
अखण्ड आकाश है, वैसे ही 'तत्त्वमसि' आदि वाक्योका अर्थ अखण्ड ब्र 
क्यों नहीं हो सकता ! ॥ ७५९ ॥ 

pe इत्यादि । ध्यानसे साक्षात्कार उत्पन्न होता है, यह जो 

१२८ 
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Dd 


TOIT 
यथा वस्तु तथा वुद्धिरनुभृतिरतो भवेत्‌ । 

आन्तैव ध्यानजन्या घीभृतपुत्रापरोक्षवत्‌ ॥ ७६१ ॥ 
किञ्च वाक्येन यद्नुद्ध तद्‌ आन्तं ते मते तत; 

तद्यानं कोपयुज्येत ख्रकसर्पध्यानसाम्यतः ॥ ७६२ ॥ 
अथ सिद्धार्थवाक्येन ब्रह्मानुभव इष्यते । 
अनुभूतिध्त्रस्तमोहः ङतः स्स्रृतिमपेक्षते ॥ ७६३ ॥ 
मानोत्थानुभवेनाऽऽत्ममोहो यदि न नश्यति । 

तह्मेष स्म्रतिमात्रेण सर्वथा नेत्र नश्यति ॥ ७६४ ॥ 
अपि पाशुपतास्रेण विद्धश्चेन्न ममार यः । 

स निष्फलेषुतुन्नाङ्गो नश्यतीत्यतिदुष्करम्‌ ॥ ७६५॥ 
आत्मन्यवगते साक्षात्‌ प्रमाणाथसमासतितः 
किमन्यत्स्म्तिसन्तानात्‌ प्राथ्यते भवता फलम्‌ ॥ ७६६ ॥ 


पूवमें कहा था, वह मी समीचीन नहीं दै, क्योंकि ध्यान क्रिया है, प्रमाण नहीं है 
और अनुभव प्रमाणसे ही हुआ करता है ॥ ७६० ॥ 

“यथा वस्तु? इत्यादि । जैसी वस्तु हो वैसा ज्ञान दोनेसे प्रमात्मक ज्ञान 
होता है और ध्यानजन्य जो ज्ञान होता है, वह तो मृतपुत्रके साक्षात्कारकी तरह 
अमरूप ही हुआ करता है || ७६१ ॥ 

“किञ्च” इत्यादि। किञ्च, तुम्हारे मतमें वाक्यसे जो ज्ञात होता है, वह यदि 
आन्त है, तो तुम्हारे मतमें ब्रह्-ध्यान माढाके सर्पके ध्यानके सदृश होनेसे कहां 
उपयुक्त होगा ! ॥ ७६२ ॥ 

“अथ? इत्यादि । सिद्धार्थक वाक्यसे ही ब्रक्का अनुभव होता दै, ऐसा यदि 
स्वीकार करो, तो अनुभवसे अज्ञानका नाश हो गया, फिर स्मृतिकी अपेक्षा 
ही नहीं है ॥ ७६२ ॥ 

“मानोत्थाचु०' इत्यादि । प्रमाणसे उत्पन्न हुए अनुभवसे यदि अज्ञानका 
नाश नहीं होता, तो स्मृतिमात्रसे उसका नाश सर्वथा असम्भव है ॥ ७६४ ॥ 

“अपि? इत्यादि । पाशुपत अन्त्रके प्रहारसे जो न मर सका, वह फछकसे 
( ठोहृशङ्कसे ) रहित बाणके प्रहारसे मर जायगा, यह अति कठिन है ॥ ७६५ ॥. 

आत्मन्यवगते' इत्यादि । जब आत्माका साक्षात्‌ ज्ञान हो जानेपर प्रमाणोंका 
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भविष्यत्काठसम्बन्थि फळं स्यान्नहि नाकवत्‌ | 
घीजन्मन्येव तस्सिञ्चदभ्िजन्मनि दाहवत्‌ ॥ ७६७ ॥ 
किञ्चाऽनुभव एवा$त्र नित्यं सन्निहितत्वतः । 
सम्भवेत्र्वदा तस्मान्न स्मृत्याऽस्ति प्रयोजनम्‌ ॥ ७६८ ॥ 
आस्तां दूषणमालेयं स्मूतिर्वाञ्चुभवोऽपि वा । 
स्वतः ग्राम्नोति नाऽपूर्वविधिस्तेनाऽञत्र सन्ततेः ॥ ७६९ ॥ 
नन्वेवं तहि सन्ताने भवेन्नेयमिको विधिः । 
आत्मोपासनमग्राप्तं पक्षे तेन नियम्यते ॥ ७७० ॥ 
अनुभूतेशपे पित्रादौ नियमेन स्मृतिनेहि । 
दृष्टा, तथाऽऽत्मतच्तेऽपि नैरन्तर्येण तत्स्मृतिः ॥ ७७१ ॥ 
यदप्यव्यवधानेन स्सृतेर्वि्ञो न कञ्चन । 
तथाऽऽप्यारव्धदोपेण बलाहिस्मयेते पुमान्‌ ॥ ७७२॥ 
कायै समाप्त हो चुका, तब फिर स्मृतिसन्तानसे दूसरे किंस फलकी प्रार्थना 
करते हो ! ॥ ७६६ ॥ 

“भ्विष्यत्काल०' इत्यादि । स्वगकी तरह ज्ञानका फर आगामी कारुसे 
सम्बन्ध, रखनेवाळा नहीं है, क्योंकि ज्ञानका जन्म होते ही मुक्तिकी सिद्धि 
हो जाती दै; जैसे अग्निका जम्म होते ही दाहकी सिद्धि होती है-॥ ७६७ ॥ 

“क्विश्चाऽनुभव०? इत्यादि । किश्व, स्वरूप होनेसे आत्मा नित्य सन्निहित है, 
इसलिए सर्वदा उसका अनुभव होता ही है, अतः स्मृतिका प्रयोजन ही नहीं दै, 
[ क्योकि अनुभवके नष्ट होनेपर ही स्मृति हुआ करती है । ]॥ ७६८ ॥ 

“आस्ताम्‌? इत्यादि । यह दूषणमाला रहे, स्मरति हो अथवा अनुभव हो, 
स्मृतिसन्ततिकी स्वतः प्राप्ति है, इसलिए यह अपूर्व-विधि नहीं है ॥ ७६९ ॥ 

“नन्वेवम्‌? इत्यादि । तब स्मृतिसन्तानमें नियमविधि हो, क्योकि 
पक्षमें आत्माकी उपासनाकी अप्राप्ति है, इसरिए यह नियमविषि है ॥ ७७० ॥ 

“अनुभूतेऽपि' इत्यादि । अनुभुत पित्रादिसें मी नियमसे स्मृति नहीं देखी 
गई है, वैसे ही आत्मतत्त्वगें मी निरन्तर स्मृति नहीं हो सकती ॥ ७७१ ॥ 

धयद्प्य०” इत्यादि । यद्यपि कुछ भी व्यवधान ( अन्तर ) नहीं है, 
इसलिए आत्माके स्मरणमें कोई विज्नकती है नहीं, तथापि प्रारब्ध दोष बढात्कारसे 
पुरुषको विस्मृत कर देता है ॥ ७७२ ॥ 
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मोचकात्‌ ग्रबले्भुक्तो बाणस्तु न निवार्यते । 
परवृत्तत्वात्तथऽऽरब्धं कर्म ज्ञानान नश्यति ॥ ७७२ ॥ 
वाङ्सनःकायचेष्टानामभावे कर्मणः फरुस्‌। | 
भोक्तुं न शक्यते तेन मनो विक्षिप्यते बलाद्‌ ॥ ७७४ ॥ 
विक्षिप्तचित्तः पुरुपस्तरव॑ संस्मृतिवर्जित; । 
अविद्वानिव संसारदुःखैरेषोऽभिभ्ूयते ॥ ७७५॥ 
अविक्षेपे स्मृतिः ग्राप्ता विक्षेपे न तु सा ततः । 
पाक्षिक्यां स्सृतिसम्म्रप्तौ तत्सन्तानो नियम्यते ॥ ७७६ ॥ 
उपस्थितं यदा दुःखं तदा तस्योपशान्तये । 
आनन्दात्मकमंद्वेतं स्मरेट्ठ पुनः पुनः ॥ \७७७॥ 
' इत्येवं मृढुचित्ताना मतं भाष्यकृतस्तथा । 
अङ्गीकृत्य भरं चकङ्कुरपूर्वविधिवारणे ॥ ७७८॥ 


“मोचकात्‌ प्रबरेुक्तो' इत्यादि । जैसे बलवान्‌ पुरुषके हाथसे छूटा 
हुआ बाण नहीं रुकता, वैसे ही प्रवृत्त प्रारूध कर्म ज्ञानसे नष्ट नहीं 
होता ॥ ७७३ ॥ | 

'वाङ्सनः' इत्यादि । वाणी, मन और शरीर--इनकी चेष्टाओंके अभावमें 
कर्मफळका भोग नहीं हो सकता, इसलिए प्रारब्ध कर्म सहसा मनको 
विक्षिप्त कर देता है ॥ ७७४ ॥ 

'विश्चिप्तचित्त!' इत्यादि । विक्षिप्तचित्त पुरुष तत्तको भूल जाता है, 
उस समय ज्ञानवान्‌ मी अज्ञानीकी तरह संसारके दुःखोंसे अभिभूत हो 
सकता है ॥ ७७५ ॥ 

५अविक्षेपे' इत्यादि । अविक्षेपदशामें तो स्मृति प्राप्त है, विक्षेप अवस्थामें 
वह प्राप्त नहीं हे, इसलिए पक्षमें स्मृतिकी प्राप्ति होनेसे स्थृतिके सन्तानका 
नियम किया जाता है ॥ ७७६ ॥ 

“उपस्थितम्‌? इत्यादि । जब कमी दुःख उपस्थित हो, तब उस दुःखकी 
शान्तिके लिए आनन्दात्मक अद्वैत ब्रह्मका बार बार स्मरण करे ॥ ७७७ ॥ 

“त्येवम्‌' इत्यादि । इस प्रकार मृदुचित्तोंका ( जिनका चित्त वशमें नहीं दै, 
उनका) मत दै । भाष्यकारोने मी नियमका अङ्गीकार करके अपूर्वविधिके 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri र 


चतुथै बाह्मण ] भाषानुवादसहित १०१७ 


अधेव मृतिरायातु कल्पान्तनिचयेन वा । 
इत्यादिधीरचित्तानां नित्यप्राप्िरथोच्यते ॥ ७७९ ॥ 
यत्साक्षादितिवाक्यो त्थप्रत्यग्याथात्म्यलेद्दिना । त 
ज्ञानेन तमसो दाहान्नित्यम्रासब तत्स्सृतिः | ७८० ॥ ‰ | 
देहादिभावनालिङ्गादसम्बुद्धेश्च ये पुरा । 
सदेक्षते तमेवाऽद्य श्रुत्या ब्रह्मतयेक्षते ॥ ७८१ ॥ 
ततश्च प्राकृतो यद्वत्कत्रोत्मानं सदा स्मरन्‌। 

अस्ति विद्वांस्तथा ब्रह्म स्मरत्वेन विधि विना ॥ ७८२ ॥ 


निषेधका यल किया है, उनका तात्य अपूर्वविधिके निषेधमें है, नियमविधिके 
अङ्गीकारमें नहीं ॥ ७७८ ॥ 

“येचः इत्यादि । आज ही सत्यु हो अथवा अनेक कर्पोके अन्तमें हो, 
संसारका कभी स्मरण नहीं करेंगे, इस प्रकार जिनका चित्त वशमें है, उनको 
आत्माकी नित्य प्राप्ति दै । [ भाव यह है कि जो उपास्य देवताके साक्षात्कार- 
पन्त सगुणोपासना करके अश्विद्यामें प्रवृत्त हुए हैं, उनको विचारसे ज्ञान 
उत्पन्न होनेपर विक्षेप नहीं होता । उनको आत्मघी नित्य-प्राप्त हे । जो पुरुष 
उपासना किये बिना श्रवणादिका अनुष्ठान करके तत्तका निश्चय कर लेता है, 
उसका चित्त वशमे नहीं रहता, उसमें विश्षेपका सम्मव है, इसलिए उसके लिए 
नियम-विषि है ॥ ७७९ ॥ 

यत्साक्षा०' इत्यादि । 'यत्साक्षादपरोक्षाडझ' ( वह जहा ठीक प्रत्यक्ष दै ) 
इस वाक्यसे उत्पन्न हुए प्रस्यगास्माके यथाथे ज्ञानसे अज्ञानका दाह होनेसे 
आत्मस्मृति नित्य ही प्राप्त है ॥ ७८० ॥ 

“देहादि०! इत्यादि । अज्ञान अवस्थामे मी पहले जिसको देइके दर्शनरूपी 
ङिङ्गसे और अइम्बुद्धिसे सदा देखता दै, उसीको आज शुतिसे त्रहारूपसे देखता 
है, मेद केवल इतना ही है कि पहले अपनेको कती-भोक्तारूपसे देखता था, अब 
ब्रह्मरूपसे देखता है ॥ ७८१ ॥ 

“त्च इत्यादि । इसलिए जैसे प्राकृत ( अज्ञानी पुरुष ) याका 
कतीरूपसे सदा स्मरण करता रहता है, वैसे ही जानवान्‌ विषिके बिना ही इस 
आत्माका अक्षरूपसे स्मरण करे ॥ ७८२ ॥ न 
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I 


NIST 0206 
दुःखात्मनि चिदाभासे सत्यायातं किमात्मनि। 
चिदाभासे भोजते स्यादारब्धचरितार्थता ॥ ७८३ ॥ 
नष्टो मोहस्त्वात्मतत्त्वे भोगं मन्येत न क्कचित्‌ । 
नहि नाम विनिद्रोऽपि सुप्तवत्‌ स्वभमीक्षते ॥ ७८४ ॥ 
बलाद्विक्षिप्यते चित्तमित्यादि यदुदीरितम्‌ । 
अस्त्वेवैतत्तावताऽत्र नित्यग्राप्तिन वार्यते॥ ७८५ ॥ 
विक्षिसमपि तचित्तमनात्मग्रहणोद्यतस्‌ । 
्रत्यगर्थमनालिङ्गय न पराग्बोधनक्षमस्‌ ॥ ७८६ ॥ 
आत्मानं सर्वदोपास्ते तत्रत्ययसमन्वयात्‌ । 
निःशेपानात्मबुद्ीनां यथेतत्स्यात्तथोच्यते ॥ ७८७ ॥ 
ग्रत्यङ्मोहः सर्वदैव भास्वचैतन्यविम्बितः । 
बुद्धितद्बृत्तयश्चैव तप्तायोविस्फुलिङ्गघत्‌ ॥ ७८८ ॥ 

“दु;खात्मनि' इत्यादि । चिदाभास दुःखका भोग करता है, इससे आत्मामे 
क्या आया £ चिदाभासके भोगसे प्रारव्धकर्म चरिताथ हो जाता है ॥ ७८३ ॥ 

नष्टो' इत्यादि । जिसका अज्ञान नष्ट हो चुका है, वह आत्मतत्त्वमें कमी 
भोगको मानता ही नहीं है, क्योंकि जागता हुआ पुरुष सोये हुएकी तरह स्वम 
नहीं देखा करता ॥ ७८४ ॥ 
 बिलाद्विक्षिप्यते' इत्यादि । प्रारब्ध कर्म ज्ञानीके भी चित्तको बलात्‌ विक्षिप्त 
कर देता है, यह जो कहा था वह ठीक है, सहसों विक्षेप हों, परन्तु आत्माकी 
नित्यप्राप्ति किसी प्रकार नहीं रोकी जा सकती ॥ ७८५ ॥ 

“विक्षिप्रमपि इत्यादि | विक्षिप्त हुआ भी चित्त जब अनात्मवस्तुके 
अहणमें उद्योग करता है, तब प्रत्यगात्माका आलिङ्गन किये बिना बाह्यविषयका 
बोध नहीं कर सकता ॥ ७८६ ॥ 

“आत्मानमू इत्यादि । सब अनात्मवृत्तियोंमें आत्मचैतन्यका नित्य सम्बन्ध 


है, इसलिए अज्ञानी पुरुष मी सदा आत्माकी उपासना करते रहते हैं, यह स्पष्ट 
करके बताते हैं॥ ७८७ ॥ 


“अत्यड्योहः? इत्यादि । आत्माके अज्ञानमें आत्माका चिदाभास सदा ही 
बना रहता है, इसलिए अज्ञानसे उत्पन्न होनेवाली बुद्धि और उसकी वृत्तिया 
तपाये गये छोहके कणोंकी तरह सदा चिदाभाससे व्याप्त रहती हैं ॥ ७८८ ॥ 
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प्रागप्यनात्मसम्त्रन्धाज्जन्मप्रभृतिवृत्तयः । 
आत्मना पूरिताः सत्यः सम्बद्धाः स्युरनात्मनि ॥ ७८९ ॥ 
खपूर्ण एव सन्कुम्मो द्रव्येनांनाविधेयुतम्‌.। 

वियोगं वा यंथा गच्छेचेतन्येद्वास्तथा धियः ॥ ७९० ॥ 
एवं सत्यर्थतः ग्राप्ता सदा55त्मस्मृतिसन्ततिः । 
विमूढस्याऽपि तुल्या चेदस्तु नः कि विनङ्खयति ॥ ७५१ ॥ 
यदि मोद्दाविनाशेन सत्यप्येषाऽतिनिष्फला । 
विदुषस्तह्ममूढस्य सफलेत्यम्युपेयताम्‌ ॥ ७९२ ॥ 

यः कि फलमिति प्रश्नो विधिपक्षेऽप्यसौ समः । 
विधावदृष्टमिति चेदबिधात्रपि तत्समम्‌ ॥ ७९३ ॥ 


ANN NS 


“आगप्यना ०! इत्यादि । अनात्मसम्बन्धसे पहले भी जन्मसे लेकर वृत्तियाँ 
आत्मचैतन्यसे पूणे थी, इसलिए बुद्धिवृत्तियॉ. पहले आत्मासे सम्बद्ध होकर दी 
फिर अनात्मासे सम्बद्ध होती हैं॥ ७८९ ॥ 

“पूर्णः इत्यादि । जैसे आकाशसे व्याप्त ही घट नाना प्रकारके जळ आदि 
पदाथोसि संयोग और वियोगको मास होता है, वैसे ही इत्तियाँ भी चेतन्यसे व्याप्त 
होकर ही विषयोंसे संयोग और वियोगको प्राप्त होती हैं अर्थात्‌ चेतन्यसे अव्याप्त 
कोई भी पदार्थ नहीं है ॥ ७९० ॥ 

“एवम्‌? इत्यादि । इस दशामें आस्माकी स्म्रृतिका सन्तान स्वभावसे सब 
पुरुषोको सर्वदा प्राप्त हुआ, इसलिए यदि कहो कि इस मकार तो मूखको भी 
प्राप्त है, तो हम कहते हैं कि हो, मूखेको भी प्राप्ति होनेमें हमारी क्या 

हानि है ? ॥ ७९१ ॥ 
इत्यादि । यदि कहो कि अज्ञान नष्ट नहीं हुआ है, इसलिए मूखेको 
वह प्राप्त है, तो मी निष्फल है, तो तुम्हें यही मानना चाहिए कि विद्वान्‌का 
अज्ञान नष्ट हो चुका है, अतः उसकी स्मृतिसन्तति सफळ है ॥ ७९२ ॥ 

“यु कि इत्यादि । नित्यप्राप्त आत्मस्मृतिका फळ क्या है ¦ इस प्रकारका 
जो प्रइन है, वह तो विधिपक्षमें भी समान दै! क्योंकि यदि कहा जाय कि? 
विधिपक्षमें अदृष्ट फळ है तो विधि न होनेपर मी आलसस्पृतिसे अद्ृष्ट फर 
होगा, इस प्रकार अविषिपक्षमें समानता हो सकती है ॥ ७९३॥ 
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ग्रासङ्गिकनदीस्नानान्नाऽदष्टं नहि जन्यते। 

अथ सिद्धन्रह्मचिन्ताऽप्येवं पुण्यं प्रदापयेत्‌ ॥ ७९४ ॥ 
जन्महीनस्य किं पृण्येरिति चोद्यं समं इयोः । 
अनिर्वाच्याः वस्तुशक्तिरिति तुल्य तदुत्तरम्‌ || ७९५ ॥ 
देहात्मचिन्ता मूढानां नित्यग्राप्ता यथा तथा । 

विदुषां ब्रह्मचिन्ताऽपि नाऽतो नेयमिको विधिः ॥ ७९६॥ 
नन्वेपा परिसङ्ख्या स्यादुभयत्र प्रसङ्गतः । 
यथाऽऽत्मनि स्मृतिः प्राप्ता ग्राप्ताऽनात्मनि सा तथा ॥ ७९७ ॥ 
श्रत्याञ्नुभूतमद्ैत द्वेतमक्षादिमानतः । 
उभयोरविरेषेण प्राप्यते स्मृतिसन्ततिः ॥ ७९८ ॥ 
दैतस्मतिनिवर्यर्थमद्ेतस्मृतिसन्ततिः । 

विधीयते, विघेडेतस्सृतिरोधः फलिष्यति ॥ ७९९ ॥ 


'ग्रासङ्गिकि०' इत्यादि । जैसे प्रासङ्गिकि नदीस्नानसे अदृष्ट उसन्न नहीं 
होता, ऐसा नहीं है, किन्तु उससे अद्ृष्ट--पुण्य--होता ही है, वैसे ही सिद्ध 
ब्रह्मकी चिन्तासे भी पुण्य होगा || ७९४ ॥ 

'जन्महीनस्य? इत्यादि | ज्ञानीका तो जन्म होता नहीं, अतः उसको 
पुण्योसे क्या झाभ £ यह प्रश्‍न भी दोनों पक्षोमें तुर्य है, क्योंकि वस्तुशक्ति 
अनिर्वचनीय है, फळ हो चाहे न हो, उससे अदृष्ट अवश्य उत्पन्न होगा, इस 
प्रकारका उतर दोनों पक्षोमें तुल्य है ॥ ७९५ ॥ 

दिहात्मचिन्ता' इत्यादि । जैसे मुखोँको देहात्मचिन्ता नित्यप्राप्त दै, वैसे 
ही विद्वानोको त्रक्षचिन्ता नित्यप्राप्त है, इसलिए नियमविधि नहीं है ॥ ७९६ ॥ 

“नन्वेषा' इत्यादि । यदि कहो कि दोनों पक्षोमें प्राप्त है, इसलिए यह 
परिसंख्या विधि हो गई, क्योंकि जैसे आस्माकी स्मृति प्राप्त है, वैसे ही 
अनासाकी स्मृति मी प्राप्त है ॥ ७९७ ॥ 

“श्रत्याउ्लु ०” इत्यादि । श्रुतिसे अद्वेतका अनुभव हुआ है और इन्द्रियादि 
्रमाणोंसे द्रैतका अनुभव हुआ है, इसलिए दोनेकि ौ्मृतिसन्तानकी 
तुर्य प्राप्ति है ॥ ७९८ ॥ 

ढतस्मति०'. इत्यादि । द्वैतकी स्मृतिकी निदृत्तिके लिए अद्वैतके स्मति- 
सन्तानकी विधि दै, उस विधिसे द्वेतस्मृतिका निरोध फल होगा ॥ ७९९ ॥ 
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सेवं किं वास्तवद्ैतस्मृतिः ग्रासोत बाधिता । 

नाऽष्यो वेदान्तवाक्योत्थज्ञानेन दैतबाधनात्‌ ॥ ८०० ॥ 
सम्यग्ज्ञानाभिनिदेग्धे प्रत्यङ्मोहे सवान्धवे । 

युक्त्वा ब्रह्मस्मृतिं नाऽन्यदस्तुस्मृतिरुदेति हि॥ ८०१ ॥ 
मानानचुविधानेन स्सृतिरन्या न बाधिका । 
ग्रमाणानुविधायिन्या तस्वर्सृत्या तु वाध्यते ८०२ ॥ 
लौकिकानुभवो बाध्यो वेदिको वाधको यथा । 
तज्जन्ययोरपि स्मृत्योर्बाध्यवाधकता तथा ॥ ८०३॥ 
स्वास्थ्यास्वास्थ्यप्रदे यस्माहह्मानात्मस्मृती तत; | 
मुक्त्वाञ्नात्मस्म्रति ब्रह्मस्मतिमेवाऽऽश्रयेत्‌ ततः || ८०४ ॥ 
्रह्मधीग्रचुरत्वेऽपि वाधितद्वेतथीः क्चित्‌। 
कदाचिज्ञायते सेषा निरोद्धव्येत्यसङ्गतस्‌ ॥ ८०५ ॥ 


किन आन 


“मेव किम? इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्या वास्तव द्वेतकी स्ति 
प्राप्त है! अथवा वाघित द्वैतकी स्मृति प्राप्त है £ पहला पक्ष तो कह नहीं सकते, 
क्योंकि वेदान्त-वाक्यसे उत्पन्न हुए ज्ञानसे द्वैतका बाघ हो जाता है ॥ ८०० ॥ 
(सश्यग्ज्ञानाभि० इत्यादि । सबान्धव याने कार्यसहित अज्ञान के यथार्थ 
ज्ञानरूप अम्निसे दग्ध. हो जानेपर ब्रहमससूतिको छोड़कर अन्य वस्तुकी स्मृति 
हो ही नहीं सकती ॥ ८०१ ॥ 
प्मानानबु०' इत्यादि । अनालस्पृतियॉ प्रमाणसे रहित हैं, इसलिए वे 
आस्मस्मृतिका बाघ नहीं कर सकतीं और तत्त्वस्पृति वेदान्तरूप प्रमाणसे उत्पन्न 
हुईं है, इसलिए वह अनात्मस्पृतिका बाध कर देती है ॥ ८०२ ॥ 
“लैकिकाजुभवों' इत्यादि । जैसे ढौकिक ज्ञानका वैदिक ज्ञानसे बाघ 
होता है, वैसे ही वैदिक अनुभवसे उत्पन्न हुईं स्सतिसे लौकिक अनुभव द्वारा उत्पन्न 
स्मृतिका बाध होता है ॥ ८०३ ॥ 
हे “स्वास्थ्या०? इत्यादि। चूँकि ब्रह्मत सुख देनेवाढी है और अनात्मस्पृति 
दुःख देनेवाली है, इसलिए अनाल्मस्प्रृतिका त्याग करके सदा ब्रहमस्मृतिका 
आश्रयण करना चाहिए ॥ ८०४ ॥ 
| -्रहमधी०? इत्यादि । ब्रकषस्मतिकी प्रचुरता होनेपर भी कदाचित्‌ कहींपर 


१२% 
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उपासीतेतिवाक्योक्तविध्यर्थं यदि एच्छसि । 

त्थं द्विविधं विद्वि शब्दलक्षणलक्षितम्‌ || ८०९ ॥ 
अज्ञातज्ञापनं तद्वद्‌ अप्रदत्तप्रव्तेनम्‌ । 

विध्यर्थं द्वयमेतत्च याक्येऽस्मिन्‌ योजयिष्यति ॥ ८१० ॥ 
अज्ञाता ज्ञाप्यते तत्त्वे प्रत्यकूकूटस्थरूपता । 
उपासीतेतिशब्देन, तथा प्राक्‌ प्रतिपादितम्‌ ॥ ८११ ॥ 


बाधित द्वेतकी स्मृति हो जाती है, इसलिए उसका निरोध करना चाहिए; यह 
कथन मी असङ्गत है || ८०५ ॥ 

'जीवनाथम्‌' इत्यादि । जीवनके लिए द्वैतका भान अवश्य होना चाहिए 
और ट्वेतमानका निरोध होनेपर जीवन कैसे हो सकता है ! इसलिए द्वेतमानके 
निरोघका असम्भव होनेसे यहां परिसंख्या-विधि नहीं हो सकती ॥ ८०६ ॥ 

“तुव? इत्यादि । तुमभें विधिश्रद्धारूप जड़ता है, उसकी निवृत्तिके लिए हमने 
यह विधिविचार किया । अब तुम संक्षेपसे वस्तुतत्त्वकी स्थिति सुनो ॥ ८०७॥ 

“सकृद्विभाते’ इत्यादि । जैसे स्वप्रकाश सूर्यमें रात्रि और दिन नहीं हैं, वैसे 
ही स्वप्रकाश चित्तत्तमें स्मृति और विस्मृतिका सम्भव नहीं है ॥ ८०८ ॥ 

“उपासीतेति०' इत्यादि । ‘उपासीत? इस वाक्यमें कही हुई विधिका अर्थ 
यदि तुम पूछते हो, तो शब्दळक्षणलक्षित ( विधिशब्दके लक्षणसे लक्षित ) 
विघिके दो प्रकारके अर्थ समझो ॥ ८०९ ॥ 

'अज्ञातज्ञापनम्‌' इत्यादि । अज्ञात वस्तुका ज्ञापन करना और अप्रवृत्तमे 
प्रवृत्त कराना यों दो प्रकारके विधिके अर्थ हैं | इस वाक्यमें दोनोंका योग कर 
लेना चाहिए ॥ ८१० ॥ 

'अज्ञाता' इत्यादि । प्रत्यकतत्त्वमे अज्ञात जो कूटस्थरूपता है उसका ‘उपासीत 
इस शब्दसे बोधन होता है, इस प्रकार पहले कह आये हैं ॥ ८११ ॥ 
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कोऽहं कस्य कुतोऽभूवं कथ वेति विचारकम्‌ । 
प्रवत्तयेदप्रवृत्तमुपासीतेति गीरियम्‌ ॥ ८१२ ॥ 
तथोत्पत्तिस्थितिध्वंसा जगतोऽस्य कुतो न्विति । 
विचारोऽत्र विधेयः स्याहुपासीतेति शब्दवः ८१३॥ 
विजिज्ञासस्व तपसा ब्रह्लेत्यन्यत्र च श्रुतम्‌ । 
अन्वयव्यतिरेकाख्यो व्यापारोऽत्र तपो मतम्‌ ॥ ८१४॥ 
पर्यालोचनबाच्येप तपःशब्दः श्रुतौ मतः । 
सन्तापाथे इथेव स्याह्रलक्षणवर्णनम्‌ ॥ ८१५ ॥ 
यतो भूतानि जायन्ते तह़झेति समीरितम्‌ । 

लक्ष्णं च विचारार्थश्वैव तत्रोपयुज्यते ॥ ८१६ ॥ 
एवं चोपार्तिरत्राऽऽत्मविचारः स विधीयते । 
खत्राबुग्राहको न्याय इत्युक्तोऽन्यव्युदासतः ॥ ८१७॥ 

. (को5ह कस्य' इत्यादि । “में कौन हूँ ', “किसका हैं), कहांसे हुआ हूँ, 
और 'किस प्रकार हुआ हँ', ऐसा विचार करनेवाले सुमुक्षको, जो पहले प्रवृत्त 
नहीं था, 'उपासीत” यह वचन प्रदत्त कराता है ॥ ८१२ ॥ 

'तथोत्पत्ति० इत्यादि । तथा जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और ध्वंस कददीसे 
हुए, इस प्रकारका विचार “उपासीत' इस शब्दसे विधेय है ॥ ८१३ ॥ 

(विजिज्ञासस्व' इत्यादि । “तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व ( तपसे ब्रह्माको जाननेकी 
इच्छा करो ) इस अन्य श्रुतिमें जो तपका श्रवण है, उसे अन्वय-व्यतिरेकरूप 
व्यापार समझना चाहिए ॥ ८१४ ॥ 

धपयोलोचन०' इत्यादि । श्रृतिमे यह “तपस्‌! शब्द ज्ञानका वाचक है, 
सन्तापका वाचक नहीं दै, क्योकि ऐसा माननेसे त्रह्मके रक्षणका वर्णन ही इथा 

होगा ॥ ८१५ ॥ 

कर भयरी भतानि' इत्यादि । जिससे भूत उत्पन्न होते हैं, जिसमें स्थित 
होते हैं और जिसमें ीन होते दें, वह भझ है, इस परका त्रहाका लक्षण कहा 
गया है, इसमें विचाराथेक तपका दी उपयोग हो सकता है॥ ८१६ ॥ 

(एवम? इत्यादि । इस प्रकार यहांपर उपास्तिशब्दका अर्थ आसः 
बिचार है, उसीका यहांपर विधान किया जाता है। यों अन्य पक्षोंका निरास करके 
सूत्राचुम्राहक न्याय कहा गया॥ ८९७ ॥ 
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नलु प्राणादयपूणीत्मबोधोऽकातस्न्येन दूषितः । 
सोऽकात्स्न्यदोषः शुद्धात्मबोधे कस्मान्न सम्भवेत्‌॥ ८१८ ॥ 
इत्याशङ्कापनुत्यर्थमत्रेदै श्रूयते स्फुटम्‌ । 

अत्र ह्येते सर्व एकं भवन्तीति श्रुतेर्षचः ॥ ८१९ ॥ 
प्राणाह्यपाध्युपहिताः सर्वेऽप्यात्मान इश्वरे । 
शुद्धात्मन्येकतां यान्ति पुत्रश्रात्रादयो यथा ॥ ८२० ॥ 
पुत्रो भ्राता पितेत्येको भिद्यते प्रतियोगिमिः । 
पुत्रादयस्तु एकस्मिस्तस्मिन्‌ यान्त्येकतां स्वतः ॥ <२१॥ 
आत्मनोऽनवशेषेण सम्बन्धोञ्नात्मवस्तुन; । 
रञ्जुसर्पादिवन्नाऽतः प्रतीचः शिष्यते पराङ ॥ ८२२ ॥ 
सर्वमज्ञातमेव स्याद्यस्मिन्नज्ञात आत्मनि । 

ज्ञाते ज्ञातं च कृत्स्नोऽसौ ताषच्वात्सर्ववस्तुन; ॥ ८२३ ॥ 


“नजु' इत्यादि) यदि शङ्का हो कि प्राणदशन आदि अपूर्ण आत्मज्ञान अक्कत्न 
होनेसे दुषित किया गया है । वही अकाल्म्य दोष शुद्धात्मामें क्‍यों नहीं हे : क्योंकि 
उपाधियोंसे उपहित मी तो शुद्ध ही हैं ॥ ८१८ ॥ 

इत्याशङ्का०' इत्यादि । तो इस शङ्काको दूर करनेके लिए “शत्र हते सर्व 
एकं भवन्ति’ ( इस आस्मामें सब प्राण आदि लीन हो जाते हैं ) यह श्रुति वचन 
स्पष्ट सुना जाता है ॥ ८१९ ॥ 

“ग्राणाझ्टुपा०' इत्यादि । प्राणादि उपाधियोंसे उपहित प्राणादि सब 
आत्मा झुद्धास्मा इेइवरमें एकताको प्राप्त हो जाते हैं, जैसे पुत्र, आता आदि 
एक मनुष्यमें एकताको प्राप्त होते हैं ॥ ८२० ॥ 

“पुत्रो आता' इत्यादि । एक ही मनुष्य प्रतियोगियोंकी दृष्टिसे पुत्र, 
भ्राता, पिता कहा जाता है । पुत्रादि तो सब एक मनुष्यमें एकताको प्राप्त 
हो जाते हैं ॥ ८२१ ॥ 

'आत्मनो' इत्यादि । आमाका अनात्म वस्तुओकि साथ रज्जुसपीदिकी 
तरह पूर्ण सम्बन्ध है, इसलिए प्रत्यगात्मासे जुदा कोई पराक्‌ पदार्थ 
नहीं है ॥ ८२२ ॥ 

सर्वेमज्ञातमेव' इत्यादि । जिस आत्माके ज्ञात न दोनेपर सब पदार्थ अज्ञात 
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युक्त्या निरूप्यमाणस्य ह्यात्मा तत्त्वमनात्मनः | 
प्रत्याख्यात; स चेत्तेन त्वनात्मा शिष्यतां कथम्‌ ॥ ८२४ ॥ 
अनात्मनोऽस्य यत्तत्तमात्मनाउपहनुतं च तत्‌ । 
निस्तच्वोश्यमनात्माञ्तः कथ सिच्यतु कुत्र वा ॥ ८२५ ॥ 
स्वरूपग्रदमात्मानं सेवित्वा सेद्धुमहति । 
तदकारुण्यरोगस्य किमन्यङ्भेषजं भवेत्‌ ॥ ८२६॥ 
ज्ञातायां स्रजि तन्मोहकल्पितानां यथैकता । 
ग्रतीच्यें तद्ज्ञानक्षि्तानामेकतेष्यते ॥ ८२७॥ 
एवं व्यवस्थितं वाक्यं केचिद्याचक्षतेऽन्यथा । 
समस्तव्यस्तरूपेण कृत्स्नात्मा प्रोच्यते किल ॥ ८२८ ॥ 


हो जाते हैं और जिसके ज्ञात होनेपर सब ज्ञात हो जाते हैं, वह आत्मा कृत्स्न 
है, क्योंकि आत्मा सब पदार्थाका उपादान कारण हैँ कार्य उपादान कारणसे 
भिन्न नहीं हुआ करता, उपादान कारणके ज्ञानसे सब कार्योंका ज्ञान हुआ करता 
है, इसलिए आसाके ज्ञानसे सबका ज्ञान है ॥ ८२३ ॥ 

“युक्त्या? इत्यादि । युक्तिसे निरूपण करनेपर जैसे सर्पका तत्त्व रज्जू है, 
वैसे ही अनात्माका तस्व आत्मा है । उस आमाका प्रत्याख्यान करनेपर अनात्मा 
कैसे शेष रह सकता हैः! रज्जका प्रत्याख्यान करनेसे रज्जूसप कमी नहीं रह 
सकता ॥ ८२४ ॥ | 

'अनात्मनोऽस्य’ इत्यादि । अनात्माका जो तत्त्व है, वह तो आत्माने 
छीन लिया है, इसलिए निस्तत्व यह अनातमा कैसे और कहां सिद्ध 
होगा ! ॥ ८२५॥ 

“स्वरूप०? इत्यादि । स्वरूपका प्रदान करनेवाले आत्माका सेवन करनेसे 
ही अनात्माकी सिद्धि होती है । यदि वह आत्मा अझ्पासे स्वरूपका दान न करे, . 
तो अनास्माकी सिद्धिके लिए दूसरी कौनसी ओषधि हो सकती दै ॥ ८२६ ॥ 

'ज्ञातायाम्‌? इत्यादि । माछाका ज्ञान होनेपर माढाके अज्ञानसे कल्पित 
सपौदिकी जैसे मालामें एकता हो जाती है, वैसे ही आत्माके अज्ञानसे कल्पित 
अनात्माओंकी आत्माके ज्ञात होनेपर आत्मामें एकता हो जाती है ॥ ८२७ ॥ 

“एवम्‌? इत्यादि । वाक्यकी ऐसी व्यवस्था है, कोई आचार्य अन्य प्रकारसे 
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व्यक्तिजात्यात्मधेनुवत्‌ । 
आत्मावस्था इमे भेदा वाल्याद्या वपुपी यथा ॥ ८२९ ॥ 
भूम्याद्या आत्मनः कार्या सदो यडडटादयः । 
नाभिनेम्यरवचचक्रस्याऽऽत्मनोंऽशा इमे मताः ॥ ८३० ॥ 
एवं बृक्षादिदृष्टान्तेः समस्तव्यस्तताऽऽत्मनः | 
वास्तव्येव श्रतेत्याहुस्तदेतन्ञव युज्यते ॥ ८२१ ॥ 
समस्तव्यस्तता किन्ते शेयत्वेनोपदिश्यते । 
उपास्यत्वेन वा डेधाउप्यशक्याजुष्ठितिभवेत्‌ ॥ ८३२ ॥ 
अनन्तत्वात्‌ पदाथीनां क्रमशोऽक्रम्षोऽथवा । 
ज्ञानोपास्ती अशेषेण कत शक्ये न केनचित्‌ ॥ ८३३ ॥ 
व्याख्या करते हैं कि द्रष्ट्रल, ओतृत्व आदि स्वाभाविक सब विशेषोंका आत्मामें 
अन्तभीव करके सब विशेषोसे सहित आत्माका जो ज्ञान है, उसको इत्स्न आत्माका 
ज्ञान कहते हैं ॥ ८२८ ॥ 

।विरेष०? इत्यादि । जैसे गोत्व-सामान्यसे सहित खण्ड, मुण्ड आदि विशेष- 
रूप गोशब्दके वाच्य हैं, वैसे ही सामान्य प्रत्यकत्वरूपसे सहित दरष्टुत्वादि 
विरेषरूप आत्मशब्दके वाच्य हैं अर्थात्‌ द्रप्टुरवादि सब विशेषोंसे सहित आत्माके 
सामान्यरूपको जानना चाहिए । जैसे वाल्य आदि शरीरके अवस्थामेद हैं, वैसे ही 
दरष्ट्र्वादि आत्माके अवस्थामेद हैं ॥ ८२९ ॥ 

'भूम्याद्या' इत्यादि । जैसे घटादि मृत्तिकाके कार्य हैं वैसे ही एथ्वी आदि 
सब पदार्थ आत्माके कार्य हैं। जैसे माभि, नेमि, अर आदि चक्रके अंश हें, वैसे 
ही भूमि आदि आत्माके अश हैं ॥ ८३० ॥ 

“एवम? इत्यादि । इसी प्रकार बृक्षादि इष्टान्तोसे आशमाकी समस्तता और 
व्यस्तता वास्तव ही सुनी गई है, यह जो कहते हैं, वह भी युक्त नहीं है ॥८३१॥ 

“समस्तव्यस्तता? इत्यादि । क्या समस्तव्यस्तताके ज्ञानका उपदेश करते हो 
अथवा उपासनाका £ दोनों प्रकारसे ही उसका अनुष्ठान नहीं हो सकता॥ ८३२ ॥ 

अनन्त०' इत्यादि । क्योंकि पदाथ अनन्त हैं, उनका ज्ञान और उपासना 
निःशेषरूपसे पुरुष. न क्रमसे ही कर सकता है न समूहकी ही कर 
सकता हे ॥ ८२३ ॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] मापानुवादसहित १०२७ 


२ पकट स शाणी "शीत चः 8 क 
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न समस्त न च व्यस्तं नोभयं प्रत्यगात्मनि । 
प्रत्यक्प्रवणया इष्ट्या ईक्ष्यतां यदि शक्यते ॥ ८३५ ॥ 
विशेषाणां कल्पितत्वान्निविशेषस्प वस्तुता । 
अतोऽकासस्न्यमनाशङ्क्ं विशुद्धात्मवियोधने ॥ ८३६ ॥ 
ग्रमाभासत्वमेतेन वाक्येनाञ्स्य नित्रारितम्‌ । 
मात्वं सम्भाव्यते तस्य पदनीयत्वचाक्यतः ॥ ८३७॥ 
अस्य सर्वस्य जगत आत्मेति यदुदीरितम्‌ । 
तदेतत्पदनीयं स्यादिति वाक्यस्य योजनम्‌ ॥ ८३८ ॥ 
पदनीयेतिशब्देन प्रमातुं योग्यतोच्यते । 
अज्ञातत्वात्पुमर्थत्वात्ममातु योग्यताऽऽत्मनः ॥ ८३९ ॥ 


“म्‌ चैकदेशविज्ञाने' इत्यादि । एकदेशके विज्ञानमें ऋत्सनता कमी हो नहीं 
सकती, इसलिए सब वेदान्त निर्विशेष ( सब विशेषोंसे रहित ) शुद्ध आत्माका 
बोधन करते हैं ॥ ८३४ ॥ 

'न समस्तम्‌? इत्यादि । यदि सामर्थ्य है, तो अन्तर्मुखदृष्टिसे देखो, 
प्रत्यगात्मागे न समष्टि है, न व्यष्टि है और न उभय है ॥ ८२५ ॥ 

“िशेपागाम्‌' इत्यादि । विशेष सब कल्पित हैं, इसलिये वास्तवमें निर्विशेष 
प्रत्यगात्मा वस्तु है; अतः शुद्ध आत्माके बोधनमें किसी मकार भी अङ्क्नत्वकी 
( अपूर्णताकी ) शङ्का नहीँ हो सकती ॥ ८२६ ॥ 

'प्रमासाससवमेतेन' इत्यादि । इस उत्तर वाक्यसे इसके प्रमाभासलका 
वारण किया गया है, परन्तु पदनीयत्ववाक्यसे उस वाक्यकी प्रमाणता सिद्ध 

है॥ ८३७॥ 
के सर | इस सारे जगतका आत्मा! यह जो कहा है, उसमें “यह 
आत्मा पदनीय है”, इस प्रकार वाक्यकी योजना करनी चाहिए ॥ ८: ॥ 

“पदनीयेति० इत्यादि । 'पदनीय' इस शब्दसे “प्रमातुं १ ( ज्ञानकी 
योग्यता ) कही जाती दै । आत्मा अज्ञात है और ज्ञात होकर वह पुरुषार्थरूप है; 
इसलिए आत्मा जानने योग्य है ॥ ८२९ ॥ 
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१०२८ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
क प्स? 
र अव्याकृतव्याकृतयोरज्ञानात्मरकता यतः | 
अत आत्मातिरेकेण नाऽज्ञातार्थाऽस्ति कश्चन || ८४० ॥ 
ज्ञेयार्थानर्थयोर्यस्मात्‌ समाप्ति! प्रत्यगात्मनि । 
परमः पुरुषार्थो$त आत्मा भवति नेतरः ॥ ८४१ ॥ 
अज्ञातत्वं पुरा प्रोक्तमव्याद्धतगिरा यथा । 
ज्ञेयार्थस्थ समाति तां वक्तयनेनेति चाक्यतः॥ ८४२ || 
अनेन तद्वेद सर्वैमित्यात्मज्ञानमात्रतः | 
सार्वज्यशुक्तमानन्द्समास्तिस्तु प्रवक्ष्यते ॥ ८४३ ॥ 
अन्यज्ञानेन नाऽन्यस्य क्चिदस्त्यचबुद्धता । 
आत्मज्ञानेन सर्वस्य ज्ञानं कथमुदीर्यते ॥ ८४४ ॥ 
सत्यमेवं भवेदेतद्यद्यात्मा5प्यन्य इष्यते । 
आत्माऽसावन्य इति च नाऽनुन्मत्तस्य गीरियम्‌ ॥ ८४५ ॥ 
(अच्याकृत इत्यादि । अव्याकृत और व्याकृत याने अज्ञान और उसका 
कार्य न अज्ञानका आश्रय ही हो सकता है, न विषय ही हो सकता है, इसलिए 
उन दोनोंमें अज्ञानाश्रयत्व और अज्ञानविषयत्वरूप अज्ञातत्व नहीं हैं; किन्तु 
आत्मामें ही है, अतः आत्मासे भिन्न कोई मी पदार्थ अज्ञात नहीं है ॥ ८४० ॥ 
जञेयार्थानर्थयो०? इत्यादि । चूँकि जाननेके योग्य अर्थांकी और 
अनर्थोकी प्रत्यगात्मामें समाप्ति हों जाती दै, इसलिए आत्मा ही परम पुरुषार्थ है, 
इतर नहीं ॥ ८४१ ॥ 
'अज्ञातत्वम्‌? इत्यादि । पहले अव्याकृतशळ्दसे अज्ञातस्व कहा, अब “अनेन 
इस वाक्यसे ज्ञेय अर्थकी समाप्ति कही जाती है ॥ ८४२ ॥ 
“अनेन इत्यादि। इस आत्मासे सबको जानता है”, इत्यर्थक वाक्यमें आत्म- 
ज्ञनमात्रसे सर्वज्ञता बतकाई, अब आनन्दकी समाप्ति कही जायगी ॥ ८४३ ॥ 
'अन्यज्ञानेन' इत्यादि । अन्यके ज्ञानसे अन्यका ज्ञान कमी हो नहीं 
सकता, फिर आप्मज्ञानसे सबका ज्ञान केसे कहते हो ? !! ८४४ ॥ 
“स॒त्यमेवम इत्यादि । यह सत्य हो सकता था, यदि आत्मा मी 
अन्य होता, इसलिए यह आत्मा है और अन्य है, यह कथन उममत्तका ही हो 
सकता है ॥ ८४५ ॥ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुर्थ ब्राक्षण ] भाषालुवादसहित १०२९ 


त्स्स्स्ज्स्स्स्स्य्स्स्स्स्स्ज्ज्स्ख्धण्य्य्य्स्य्य्य्य्य्स्स्स्य्स्स्स्य्य्य्स्य्य्स्स्< 

अनन्यत्वे वृतीयेयमनेनेति कथं भवेत्‌ । 
साधनार्थेति चेदस्तु तर्हीत्यम्भूतलक्षणा ॥ ८४६ ॥ 
दात्पाल्ये यऊरडूपं तेन रूपेण तजगत्‌ । 
ज्ञातं तत््वविदा तस्य प्रत्यङ्मात्रसतस्ततः ॥ ८४७ ॥ 
उपलब्धौ जगत्सरबैधुपलभ्य॑ प्रकल्पितम्‌ । 
ग्रतीयते जगत्तस्मादघिष्ठानपुर'सरम्‌ ॥ ८४८ ॥ 
उपलब्धो$स्ति सन्‌ कुम्मो लम्बोष्ठी देशकालवानू । 
पूर्वपूर्वातिरेकेण नोत्तरार्थाऽनुभूयते ॥ ८४९ ॥ 
मात्रादिव्यापृते; पूर्वे संवित्स्वात्मन्यवस्थिता । 
अकस्मादुदिता बुद्धिः कुम्मादींस्तत्र कल्पयेत्‌ ॥ ८५० ॥ 
अक्रियेडपि यथा व्योप्नि ह्युद्भूतिस्थितिहानिमिः । 

` जगञ्ननति मय्येवं सदसद्विश्वरूपश्टक्‌॥ ८५१ ॥ 

7 अअननन्‍्यस्वे' इत्यादि । यदि शङ्का हो कि जब आत्मा अन्य नहीं है तब 
श्रुतिने ‘अनेन? यह साधनाथक तृतीया कैसे कही ¦ तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि 
वह इत्थम्सूतलक्षणा तृतीया है, साधनार्थैक नहीं दै ॥ ८४६ ॥ 

आत्माख्यम? इत्यादि । जगतका वास्तवरूप आतमा है, तत्त्वज्ञानी उस 
आत्मरूपसे ही जगतको जानता है, क्योंकि जगतूका वास्तव रूप प्रत्य- 
गात्मा ही है ॥ ८४७॥ 
“उपलब्धौ ०! इत्यादि । यह सारा ज्ञेय जगत्‌ ज्ञानमें कल्पित है; इसीलिए 
अघिष्ठानमूत आत्माके साथ ही जगत्‌ प्रतीत होता है ॥ ८४८ ॥ 
“उपलब्धोऽसितिः इत्यादि । प्रतीत हुआ अस्तिलविशिष्ट ढम्बे होंठवाळा घट 
अमुक देश और कालमें है, इस अनुभवमे पर मूसे ( प्रतीति और सत्तासे ) 
अतिरिक्त कोई उत्तर पदार्थ अनुभूत नहीं होता है॥ ८४९ ॥ 
'ात्रादिव्याएते/ इत्यादि । प्रमाता आदिके ब्यापारसे पहले सुषुप्ति- 
अवस्थामै ज्ञान अपने स्वरूपमें ही स्थित था। फिर अचानक बुद्धि उतपन्न हुई) वही 
उस ज्ञानमें घट आदिकी कल्पना करती है॥ ८५० ॥ हि. 
'अक्रियेऽपः इत्यादि । जैसे क्रियारहित आकाशमें उत्पत्ति, | 
और प्रल्यसे गन्धर्वनगर नृत्य करता है, वैसे ही मुझमें स्थूळ, सम और कारणरूप 
सारा जगत्‌ नृत्य करता है ॥ ८५१ ॥ 
१३० 
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१०३० बृहदारण्यकवातिकसार [१ अध्याय 


टरखरुरुरुरकररुरु--5----55:-050-0.110.1090..0-.. स्च 
प्रत्यक्तत्वे परिज्ञाते जगत्तच्वं प्रबुध्यते । 
इत्यत्र पददृष्टान्तो यथावत्स विविच्यते ॥ ८५२ ॥ 
एकं पर्दै यथाऽश्वस्य इष्ट्ाऽश्वत्वमशेषतः । 
दृष्टवानेव भवति इष्टोऽश्च इति वर्णनात्‌ ॥ ८५३ ॥ 
एवं स्वदेहमात्रस्थे साक्षितच्वेऽत्रलोकिते । 
अशेषजगतस्ततत्वं लभ्येते न संशयः ॥ ८५४ ॥ 
ज्ञानार्थ प्रङृतेऽप्यत्र लाभार्थेनोपसंहतिः । 
युक्ता बरह्मत्मतस्वेऽर्मिननेकाथ्यीद्‌ ज्ञानलाभयोः ॥ ८५५ ॥ 
_नित्यलब्धस्वरूपस्याऽप्यज्ञानात्स्यादलब्धता । 
ज्ञानमात्रं तस्य लाभः कण्ठचामीकरादिवत्‌ ॥ ८५६ ॥ 
कीर्ति च शिष्यसङ् च लभते ब्रह्मवेदनात्‌ । 
नित्यातुवादोऽप्येषोऽत्र॒ प्रबृच्यर्थश्चुदीयते ॥ ८५७॥ 


'ग्रत्यक्तर्वेः इत्यादि । प्रत्यकृतत्वका ज्ञान इ!नेपर जगतका तत्त्व जाना 
जाता है, इसमें श्रुतिने पदका दृष्टान्त कहा है. उसका यथार्येख्यसे विचार 
किया जाता है ॥ ८५२ ॥ 

(एकम इत्यादि । जैसे [ पुरुष ] अश्वका एक पेर देखकर सारे ही अश्वक्रो 
देख लेता. है, क्योंकि वह कहता. है कि मेने अत्र देख छिया है, वैसे ही 
अपनी देहमें रहनेवाले साक्षी-तत्तका दशन होनेपर सारे जगतके तत्त्वका 
लाभ हो ही जाता है; इसमें संशय नहीं है ॥ ८५३,८५४ ॥ 

्वानार्थ इत्यादि यद्यपि ज्ञानार्थक ‘विदि’ धातुका यहां प्रकरण है, तथापि 
जो लामरूप अर्थसे उपसंहार किया गया है, वह अयुक्त नहीं है, क्योंकि इस 
ब्रह्मात्मतत्त्वप्रकरणमें ज्ञान और लाभका एक ही अर्थ है ॥ ८५५॥ 

“नित्यलब्ध०? इत्यादि । यद्यपि आत्मा नित्यलव्धस्वरूप दै; तथापि 
उसकी अलब्घता अज्ञानसे ही प्रतीत होती है; इसलिए विस्मृत कण्ठचामीकरकी 
अर्थात्‌ भूले हुए गलेके हारकी तरह ज्ञानमात्र ही उसका लाम है ॥ ८५६ ॥ 

“कीर्ति च? इत्यादि । ब्रक्षज्ञासे यश और शिष्यसमूहका लाभ होता है । 
यद्यपि आत्मज्ञाका जो फळ है, उसमें समी प्रकारके सुखाँका अन्तर्भाव 
होता है; अतः यश और शिष्यसमूहका लाम उसके ही अन्तभूत है; तथापि 
प्रवृत्तिके ढिए नित्यप्राप्त कामका यह अनुवाद है ॥ ८५७ ॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण .] भाषालुवादसदित १०३६ 


आनन्दस्य समाप्तियां प्रत्यगात्मनि प्रत्रिता। 

सा व्यतेऽचुभू्याऽत्र स्पष्ट सार्वजनीनया ॥ ८५८ ॥ 
विचातुत्र; प्रियः पुत्रात्पिण्डः पिण्डात्तथेन्द्रियम्‌ । 
इन्द्रियेभ्यः प्रिय; प्राण आत्मा प्रियतरस्ततः ॥ ८५९ ॥ 
स्वात्मभोगस्य हेतुत्वात्‌ प्राणादौ प्रीतिरिष्यते । 

न स्वतोऽतो न सा मुख्या ह्यात्मप्रीतियेथा तथा॥ ८६० ॥ - 
प्रतीचि निनिमित्तेव सर्वावस्थासु वीक्ष्यते । 
्रीतिरण्न्यौष्ण्यवत्तस्मान्धुख्याऽसाविति गम्यताम्‌ ॥ ८६१ ॥ 
सर्वान्तरतरत्वेन युज्यते निनिमित्तता । 

बाह्मेषु सनिमित्तत्वं प्रीतेः स्पष्ट गवादिषु ॥ ८६२ ॥ 
व्याध्याद्युपद्धुतो लोके मृतिमप्यभित्राञ्छति । 
निनिमित्तप्रियत्वे तु देहादेस्तन्न युज्यते ॥ ८६३ ॥ 

'आनन्दस्य' इत्यादि । आनन्दकी समाप्ति जो प्रत्यगात्मामें सूचित की 
गई है, उसका सार्वजनिक अनुभवसे यहां स्पष्ट वणेन किया जाता दै ॥ ८५८ ॥ 

“वित्तात्‌ पुत्र? इत्यादि । धनसे पुत्र प्रिय है, पुत्रसे शरीर प्रिय है, 
शरीरसे इन्द्रियाँ प्रिय हैं, इन्द्रियोसे प्राण प्रिय हैं और प्राणसे मी आत्मा 
अधिक प्रिय है ॥ ८५९ ॥ 

'स्वात्मभोगस्य' इत्यादि । प्राणमें इसलिए प्रीति होती दै कि वह 
आत्माके भोगका हेतु है; अपने आपके भोगका देतु नहीं है, इसलिए जैसे 
आत्मप्रीति मुख्य है; वैसे प्राणोमें प्रीति मुख्य नहीं है ॥ ८६० ॥ 

“प्रतीचि! इत्यादि । अग्निकी उष्णताकी तरह सब अवस्थाओंमें आत्मामें 
स्वतः याने किसी कारणके बिना प्रीति देखी जाती है; इसलिए आत्माकी प्रीति 
मुख्य समझनी चाहिए ॥ ८६२ ॥ 

'सर्चान्तर०” इत्यादि । आतमा सबका अन्तरतर है; इसलिए उसमें प्रीतिकी 
निर्निमित्तता युक्त दै । और बाह्य घेनु आदिमे प्रीति निमित्तसे हुआ करती है; 
यह स्पष्ट है॥ ८६२॥ 
याच्याच इत्यादि । छोकमें अत्यन्त रोगी पुरुष शुकी मी 
इच्छा करता है । यदि देहादि निर्गिमित्त प्रिय होते; तो उक्त पुरुषको देइके - 
नाशकी इच्छा नहीं होती ॥ ८६२ ॥ र 
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जज्ज 


अनात्मा प्रिय. इत्येवं यो विश्यति पामरः। 
विनाशित्वमुदाहत्य मूढं तं बोधयेद्‌ बुधः ॥ ७६४॥ 
अनात्मा भोगकारेऽस्य सुखं यावत्‌ प्रयच्छति । 
तत्सहस्नगुण दुःखं नाशकाले ददाति हि॥ ८६५॥ 
या प्रीतिरविवेकानां विषयेष्वनपायिनी । 
व्युत्थाप्य विपयेभ्यस्तां ग्रतीच्येव निवेशयेत्‌ ॥ ८६६ ॥ 
विषया इब न प्रत्यकदाचिदपि नश्यति । 

अतो दुभ्खम्रदत्वं तु शङ्कितं न च शक्यते॥ ८६७ ॥ 
इत्यानन्दज्ञेयवस्तुसमाप्तिम्यां पुमर्थता । 

सिद्धा प्रतीचः, स पग्रत्यक्पदनीयो भवेदतः ॥ ८६८ ॥ 
कृत्स्नं च पद्नीयं च स्वात्मतत्व॑ यतस्ततः । 
यदात्मविद्या्वत्रे तञ्माख्यातं योग्यतामियात्‌॥ ८६९ ॥ 


(अनात्मा' इत्यादि । अनात्मा पुत्र आदि प्रिय हैं, इस प्रकारके मोहको 
जो अज्ञानी प्राप्त होता है उस मूखको विनाशित्वका उदाहरण देकर 
पण्डित समझावे ॥ ८६४ ॥ 

'अनात्मा' इत्यादि । भोगकालमें अनात्मा जितना सुख देता है; उससे 
सहसगुण नाशकालमें दुःख देता है ८६५ ॥ 

“या प्रीति! इत्यादि । अज्ञानियोंको विषयोॉमें जो अनपायिनी ( कमी 
नष्ट न होनेवाळी ) प्रीति होती है, उसको विषयोंसे हटाकर प्रत्यगात्मामें ही 
छगावे ॥ ८६६ ॥ 

“विषया? इत्यादि । विषयोंकी तरह प्रत्यगात्मा कमी नष्ट नहीं होता; 
इसलिए उसमें दुःखदायित्वकी शङ्का ही नहीं हो सकती ॥ ८६७ ॥ 

“इत्यानन्द्‌०” इत्यादि । इस प्रकार आनन्दकी समाप्ति और ज्ञेयकी 


'समापिसे प्रत्यगात्माकी पुरुषाथेता सिद्ध हो गई, इसलिए वह प्रत्यगात्मा 
पद्नीय है ॥ ८६८॥ 


'कृत्स्नम इत्यादि | आत्मतस्व ही इससन है और पदनीय है, इसलिए 
आत्मविद्यासूत्रका व्याख्यान करना युक्त है ॥ ८६९ ॥ 
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TTT = 
श्जतिः-तदेतत्मेयः पुत्रात्मेयो विचात्‌ प्रेयोच्न्यस्मात्सर्वस्मादन्तरतर 
यदयमात्मा । स योऽन्यमात्मनः प्रियं ब्रुवाण ब्रूयात्‌ प्रिय रोत्स्यतीतीश्वरो 
ह तथेव स्यात्‌ आत्मानमेव - प्रियञ्चुपासीत स य आत्मानमेव प्रियमुपास्ते 
न हास्य प्रियं प्रमायुकं भवति ॥ ८ ॥ 


रुत्यर्थ--अन्य सबका अनादरः करके किसळिए आत्मतत्त्वको जानना 
चाहिए ! इसपर भगवती श्रुति कहती है कि वह यह आत्मतत्त्व पुत्रे 
प्रियतर है । छोकमें पुत्रम प्रीति प्रसिद्ध है, उससे भी यह आत्मतत्त्व प्रियतर है, 
यों निरतिशय ( सवीधिक ) प्रियता आत्मामें श्रुति दिखळाती है; तथा हिरण्य, 
रल आदि धनसे और अन्य सब छोकमें जो प्रिय प्रसिद्ध हैं; उन सबसे यह आत्मा 
प्रियतर है, यह अर्थ है । कारण क्या है कि आत्मतत्त्व ही प्रियतर है ! और अन्य 
प्राणादि प्रियतर नहीं हें । उसपर कहते हैं--अन्तरतरम्‌!। बाह्य पुत्र, घनादिसे यह 
प्राणपिण्डसमुदाय अभ्यन्तर है अथात्‌ आत्माके सन्निक्रष्ट (निकट) है । उस अन्तर 
प्राणपिण्डसमुदायसे मी यह आत्मा ( आत्मतत्त्व ) अन्तरतर दै । जैसे जो ळोकमें 
निरतिशय प्रिय होता है, वह सब प्रय्लांसे लब्धव्य ( लाभ करने योग्य ) 
होता है; वैसे ही यह आत्मा सब लौकिक प्रियोसे प्रियतम दै; इसलिए उसके 
लामके लिए महान्‌ यल करना चाहिए अथात्‌ अन्य प्रियके लामके लिए 
कर्तेब्यतासे प्राप्त यत्नका त्याग कर आस्मलाममें ही यल करना चाहिए । 

आत्मा और अनास्मारूप दो प्रियोमें से एक प्रियका त्याग करके इतर प्रियके 
उपादानकी प्राप्ति होती दै, इस परिस्थितिमें आत्मरूप प्रियका उपादान करके इतर 
अनात्ममरियका आप त्याग करते हैं; इससे विपरीत नहीं करते, इसमें कारण क्या दै! 

कहते हैं, जो कोई पुरुष अन्य अनासविशेष पुत्रादिको आत्मासे प्रिय कहे; 
उसको आत्मभियवादी कहे कि तुम्हारा अभिमत पुत्रादि प्रिय प्राण 
संरोधको प्राप्त होगा अर्थात्‌ नष्ट हो जायगा। वह क्यों ऐसा कहता है ६ 
चूँकि वह ऐसा कहनेको ईश्वर ( समर्थ ) है; अतः वह जैसा कहेगा वैसा 
ही हो जायगा, क्योकि वह तत्त्वज्ञानी यथामूतवादी दै, इसलिए वह कहनेको 
समर्थ है। कोई कहते हैं--ईैश्वरशब्द क्षिप्रवाची है । हो, यदि. प्रसिद्धि 
हो तो । इसलिए अन्य प्रियका त्याग कर आत्मारूपी प्रियकी ही उपासना करे । 
वह जो आसाकी ही प्रियरूपसे उपासना करता दै अर्थात्‌ आमा ही प्रिय है 
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क ्न््न््य्य 


पदच्छेदः पदार्थोक्तिविंग्रहो वाक्ययोजना । 
आक्षेपश्न समाधान व्याख्यानं षड्विधं मतम्‌ ॥ ८७० ॥ 
पदच्छेदादयः दत्रे विस्पष्टत्वादुपेक्षिताः । 
तत्राऽऽभ्षेपसमाधाने क्रियेते बुद्धिशुद्धये ॥ ८७१ ॥ 
श्रुतिः--तदाहुयद्‌ ब्रह्मविद्यया सबं भविष्यन्तो मनुष्या मन्यन्ते 
किञ्च॒ तद्‌ जह्मावेद्यस्मात्तत्सर्वमभवदिति ॥ & ॥ 
__ _ TE ह स 00. 
और अन्य लौकिक प्रिय मी अप्रिय ही हैं, ऐसा निश्चय करके आस्माकी 
उपासना करता है, उस उपासकका प्रिय प्रमायुक ( मरणशील ) 
नहीं होता है। यह नित्य अनुवादमात्र दै, क्योंकि तत्त्वज्ञानीकी इष्टिमे 
आत्मासे अन्य न कोई प्रिय दै, न अप्रिय है । आत्मप्रियग्रहणकी 
स्तुतिके लिए अथवा प्रियगुणके फलके विधानके लिए मन्दात्मदर्शी पुरुष मी 
इस प्रियगुणसे उपासना करे, तो उसके प्रिय पुत्रादि नष्ट नहीं होते, 
प्रमायुक शब्दमें' ताच्छीश्य प्रत्ययका उपादान है। इसलिए पुन्रादिके सर्वथा 
मरणका अमाव विवक्षित नहीं है, क्योंकि मरण उनका स्वभाव है । 
(पद्च्छेद इत्यादि । पदच्छेद ( पदोंका विभाग ), पदार्थोक्ति 
( पदके अर्थका कथन ), विग्रह, वाक्ययोजना ( वाक्योंका जोड़ना), 
आक्षेप ( शङ्का ) और समाधान ( उत्तर ) यों छः प्रकारका व्याख्यान होता . 
है ॥ ८७०॥ 
पद्च्छेदा० इत्यादि । सून्रमें पदच्छेदादि स्पष्ट दें, इसलिए उनकी 
उपेक्षा की गई है, बुद्धिकी शुद्धिके लिए आक्षेप और समाधान किये 
जाते हँ ॥ ८७१ ॥ 
शरु्यर्थ--सम्पूर्ण उपनिषदूका जिस ब्रह्मविद्याके लिए आरम्भ किया गया था, उस 
ब्रक्मविद्याकी “आत्मेत्येवोपासीत” इस सूत्रसे सूचना की थी, इस सूत्रके व्याख्यानकी 
इच्छावाळा वेद-प्रयोजनके कथनकी इच्छासे उपोद्घात करता है। “तत्‌! 
शब्द वक्ष्यमाण अनन्तर वाक्यमें प्रकाश करने योग्य वस्तुको कहता है। 
रके ज्ञानकी इच्छावाले ब्राह्मण जन्म-जरा-मरणके बन्धरूपी चक्रश्रमणसे 
उतपन्न हुए दुःसरूप जरसे भरे हुए अपार समुद्रके जहाजरूप गुरुके 
पास जाकर उसको पार करनेकी इच्छसे धमीधर्मरूपी साधन 
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HSS NN 
ब्रह्म वा इदमा आसीत्तदात्मानमेचावेदह ब्रह्मास्मीति तस्मात्तत्सर्व- 


और उनके फलरूप साध्यसाधनसे विरक्त होकर उससे विलक्षण नित्य 
निरतिशय श्रेयकी प्रासिकी इच्छा करते हुए कहते हैं कि ब्रहमविद्यासे ( ब्र 
परमात्मा-जिससे जाना जाय, उस विद्यासे ) हम सब निरवरोष ( जिनका 
कुछ शेष न रह जाय, ऐसे ) हो जायें, इस. प्रकार जो मनुष्य मानते हैं । 
मनुष्यअहण. यहां विशेषरूपसे अधिकारके बोधनके लिए है, क्योंकि 
मनुष्य ही विशेषरूपसे अभ्युदय और निःश्रेयसके साधनमें अधिकारी हैं, 
यह अभिप्राय है । जैसे मनुष्य कर्मके विषयमें फलप्रापतिको ध्रुव ( अवश्यंभावी ) 
समझते हैं, वैसे दी ब्रह्मवियाके फल सवीत्ममावकी प्राप्तिको मी श्रुव ही 
मानते हैं, क्योंकि वेदका प्रामाण्य दोनोंमें तुल्य है । उसमें वस्तु विरुद्ध प्रतीत 
होती है, इससे पूछते ह, वह अक्ष क्या है! जिसके ज्ञानसे मनुष्य सब 
भावकी प्राप्ति समझते हैं, उस ब्रह्मने किसको जाना था! जिसके ज्ञानसे 
ब्रह्म सब दो गया और ब्रह्म सब है, यह सुवा जाता है । वह ब्रक्ष यदि 
किसीको न जानकर सब हुआ है, तो अन्य पुरुष भी बिना जाने ही सब हो 
सकते हैं, फिर अक्नविद्यासे क्या लाम ! यदि ब्रह्म जानकर सब हुआ है, तो ज्ञानसे 
साध्य होनेके कारण विद्या भी कर्मफछके तुर्य होगी, इसलिए ब्रक्मविद्याका फळ 
सर्वभाव अनित्य हो जायगा । और अनवस्था दोष भी है, क्योंकि जह यदि 
अन्यको जानकर सब हुआ दै, तो वह पहला भी अन्यको जानकर सब 
हुआ होगा, इस प्रकार किसीको बिना जाने ब्रक्ष सब हुआ है, यह तो नहीं हो 
सकता, क्योकि शाखके अर्थे वैरूप्य दोष आता है, क्योंकि ब्रह तो अन्यको 
बिना जाने सब हुआ और हम अन्यको जानकर सब होते हैं। ज्ञानसे यदि 
सवीत्ममाव होता है; तो फङमें अनित्य दोष है । अर्थेविशेषकी उपपत्तिसे 
एक भी दोष नहीं है ॥ ९ ॥ 

यदि कुछ मी जानकर ब्रह्म सर्वात्तक हुआ है, तो इम पूछते हैं कि उस 
रहने क्या जाना था ! जिससे वह सब हो गया, ऐसा प्रश्न होनेपर सब दोषोंसे 
रहित उत्तर श्रुति कहती दै--“्कष वा! इत्यादि। यपर अपर अकष विवक्षित है, क्योंकि 
तभी स्वभाव साध्य हो सकता है, क्योंकि पर त्रहमकी सवेभावापत्ति ज्ञानसाध्य 
नहीं हो सकती और “तस्मात्‌ तत्सबैमभवत्‌' इस प्रकारकी श्रुति सवैभावापचिको 
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मभवत्‌ । तद्यो यो देवानां ग्रत्यडुष्यत स एस तदभवत्तथर्षीणां तथा 


ज्ञानसाध्य कहती है; इसलिए “ब्रह्म वा इदम आसीत्‌? यत्र" ज्यण्ण ब्रह्म ही 
ब्रह्मशब्दका अर्थ है, यह युक्त दै । 

अथवा मनुष्यका -अधिकार दोनेसे 'तद्भावी' ( ब्रह्म होनेवाला ) ब्राह्मण 
- ब्रद्वशब्दका अर्थ है; क्योकि 'सर्व भविष्यन्तो मनुष्या मन्यन्ते’ यह मनुष्योंका 
प्रकरण है और अभ्युदय और निःश्रेयसके साधनमे विशेष करके मनुष्योंका दी 
अधिकार है, यह कहा गया है। पर ब्रह्मका अथवा अपर ब्रह्म प्रजापतिका अधिकार 
नहीं है; इसलिए द्वैतैकल्वरूप अपरहझकी कर्मसहित विद्यासे अपरत्रह्ममावको 
प्राप्त होकर भोज्य पदार्थोसे निवृत्त होकर सर्वप्राप्तति जिसके काम, कम- 
बन्धन उच्छिन्न हो गये हैं, ब्रह्मविद्यारूपी हेतुसे परत्र होनेवाळा वह 
उपासक यहाँ ब्रह्मशब्दसे कहा जाता है। और छोकमें भाविनी इत्तिका 
आश्रयण करके शब्दप्रयोग देखा गया है--जैसे “ओदनं पचति? ( भात 
पकाता है) और शास्त्रमें “परिव्राजकः सर्वभूताभयदक्षिणास्‌ ( संन्यासी सब 
भृतोंको अभय दक्षिणा देवे ) इत्यादि, वैसे ही यदांपर कोई आचाये इस श्रतिमें 
स्थित ब्रह्मदाव्दका अर्थ ब्रह्मभावी ब्राहमण पुरुष है, यह व्याख्या करते हैं । 

यह समीचीन नहीं है ; क्योंकि सर्वभावापत्तिमें अनित्यत्व दोष आता 
है, कारण कि लोकमें ऐसा कोई पदार्थ नहीं है; जो परमाथैसे अथवा निमित्तवश 
भावान्तरको प्राप्त होता हो और नित्य हो । वैसे ही स्वेभावापत्ति ब्रह्मविज्ञन- 
रूप निमित्तसे साध्य दै, और नित्य है, यह विरुद्ध है। यदि सर्वभावापत्ति 
अनित्य है; तो कर्मफलके समान होगी ; यह उक्त दोष है। अविद्याकृत 
असर्व्वकी निवृत्तिकी सर्वभावापत्ति है, वही ब्रह्मविद्याका फल है । यदि 
तू ऐसा मानता है ; तो ब्रह्ममावी पुरुषको कल्पना व्यथै हो जाती दै। 
ब्रक्षविज्ञानसे पहले मी सब जीव ब्रह्म होनेसे परमा्थमें नित्य ही सर्वमावापन्न 
हैं। अविद्यासे अन्नहमव और असबैत्वका अध्यारोप कर छिया है । जैसे झुकतिकामे 
रजत अथवा आकाशमें तळमलवत्त्व आदि, वैसे ही यहां ब्रह्ममें अविद्यासे अन्नक्मत्व 
और असवेत्व आरोपित है, वह ब्रह्मविद्यासे निवृत्त होता है । 

यदि तुमं ऐसा मानते हो, तो युक्त दै। जो परमाथमें ब्रह्म है, वही 
बरह्म वा इदम आसीत्‌? इस वाक्यमें ब्रह्मशब्दका मुख्य अथे है, यह कहना 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भापानुवाद्सहित १ 


रख्व््व्ट्ट्यय्य्याय्>य>्यस्््य्यज्य्यण्पयप्पाणापिट टाप १्प१ट3्टाव्ल्ल्ल्लट्ट्ल्ल्व््ला्वव-. NSA NNN 


275 ४७४ ०० ७७० ६ * SANNA 


मनुष्याणां तट्वैतंत्पश्यन्न्पिवामदेवः प्रतिपेदेऽहं मचुरभवश सर्वेश्नेति । 


SS SN 
उचित है । क्योकि वेद यथाभूत ( सत्य ) अर्थका प्रतिपादक है । ब्रहमशव्दा्थेके 
विपरीत ब्रह्मभावी पुरुष ब्रह्मशाव्दसे कहा जाता है, यह कल्पना युक्त नहीं है; 
क्योकि श्रतहानि और अश्रतकी कल्पना करना अनुचित है । किसी महत्तर अन्य 
प्रयोजनके न होनेसे अविद्याके बिना किसीमें अन्रह्मत्व अथवा असवै है, ऐसा नहीं 
कहना चाहिए; क्योंकि उसकी ब्रह्विद्यासे निवृत्ति नहीं हो सकती है । कहीं मी 
ब्रह्मविद्या साक्षात्‌ वस्तुधर्मको नष्ट करती हुईं या उत्पन्न करती हुई नहीं देखी 
गई है । सर्वत्र अविद्याकी ही निवतक देखी जाती है । यहांपर मी 
अविद्याकृत अन्रह्मत्व और असर्वत्वकी ही ब्रहमविद्यासे निवृत्ति करनी चाहिए । 

ब्रह्मविद्या पारमार्थिक वस्तुको न उत्पन्न कर सकती है और न निवृत्त ही कर 
सकती है; इसलिए श्रतहानि और अश्रुतकी कल्पना करना ब्य्थे ही है । 
ब्रक्षमं अविद्याकी अनुपपत्ति दै, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि ब्रह्मे 
विद्याका विधान है; कारण कि शुक्तिकामें रजतका अध्यारोप न 
होनेपर यह शुक्तिका दै, रजत नहीं है, इस प्रकार नेत्रके संमुख स्थित 
शुक्तित्वका बोधन नहीं किया जाता है। वैसे ही “यह सत्‌ दी है, “यह 
सब ब्रह्म ही है!,”'यह सव आत्मा ही है! एवं ' द्वैत और अन्नह नहीं है” इस प्रकार 
रह्ममें एकतवज्ञानका विधान न किया जाता, यदि ब्रह्ममें अविद्याका आरोप न 
होता । हम नहीं कहते हैं. कि शुक्तिकाकी तरह जन्म अनात्मपर्मोंका आरोप 

55 ऱ्ह वस्तु ब्रह्मशब्दका अर्थ श्रुत है, ब्रह्मभावी पुरुष अशुत है, 
इसलिए in निज न्यायवती नहीं है । जहाँ 'अग्निरधीतेज्जुवाकम्‌ ( अरिन 
अनुवाक पढ़ता है ) इत्यादिमें अग्निशब्दके श्रत मुख्य अर्थका त्यागकर अक्षत वालककी कल्पना 
की जाती है, वहांपर वाक्यार्थोपपत्तिरूप प्रयोजन है । का कोई महत्तर प्रयोजन- 

भ्रतह अश्वतकी कल्पना युक्त न 
निल त बण अकाशैकरस ब्रह्वामँ अज्ञान अयुक्त है, यह भाव ह्टै। 


नारी 
-३८८८-<><><>-२<-2 


आश्रयता ) का आक्षेप करते हो : प्रथम पक्ष तो 


आश्रय नहीं है याने त्रह्मम अज्ञान है ही नहीं; ः 
विद्याका विधान पिश्पेषण होगा, इसलिए अज्ञात ब्रह्म है, यह स्वीकार करना चाहिए। अज्ञात 


क्रिया 
व्रह्मकी एकताका शास्रसे वोधन किया जाता है और उसके लिए श्रवणादिका विधान छि | 
जाता है, इसलिए ब्रह्ममें अज्ञान है, यह स्वीकार करना चाहिए । 
१३१ 
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नहीं है, किन्तु ह अपनेमें अनासभरमोकि आरोपका निमित्त नहीं है और अविद्याका 
कती भी नहीं है । हो, ऐसा ब्रह्म न तो अविद्याका कर्ता है और न आन्त ही है। 

दूसरे पक्षमें कहते हैं-जक्ष अविद्याका कर्ता मत हो और आन्त मी मत हो, 
किन्तु ब्रह्मसे भिन्न अन्य अन्रह्मरूप चेतनका अविद्याका कतो और आगन्त होना इष्ट 
नहीं है, क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाता’ इत्यादि श्ुतिया, “सब मूतोंमें सम दै हे 
अञुन मैं ही सबका आत्मा हँ कुत्ते और चाण्डालमें वह सम है! इत्याद्यथक स्पृतिया 
और 'जो सब मूतोमें आत्माको देखता है”, “जिसमें सब भूत है, एतदथक सूळ 
मन्त्रवण प्रमाण हैं। यदि शङ्का हो कि ऐसा माननेपर शाखका उपदेश अनर्थक हो 
जायगा, तो यह ठीक है; ज्ञान होनेपर शाख अनर्थक है ही । ज्ञान अनथक है, यह नहीं 
कहना चाहिए, क्योकि उससे अज्ञानकी निवृत्ति देखी जाती है। उससे अविद्याकी 
निवृत्ति नहीं हो सकती; यह नहीं कहना चाहिए; क्योंकि दृष्ट विरोध है। एकत्वज्ञानसे 
अज्ञानकी निवृत्ति देखी जाती है । देखनेपर भी अनुपपन्न है, यदि ऐसा कहें, तो 
दृष्टविरोध होगा । 
इष्टके विरोधका कोई मी अङ्गीकार नहीं करता । दृष्टमे अनुपपत्ति भी 
नहीं कह सकते, क्योंकि देखते ही हैं। दर्शनकी अनुपपत्ति कहें, तो उसमें भी 
यही युक्ति है। “पुण्य क्से पुण्य होता है', “विधा और कर्म उसका आरम्म 
करते है, . मन्ता बोद्धा कती विज्ञानात्मा पुरुष है” इत्यागथेक श्रुति, स्मृति 
और न्यायोसे परमात्मासे विलक्षण अन्य संसारी ( जीव ) है, यह जाना जाता है 
और 'स एष नेति नेति' इत्यादि श्रुतियोंसे परमात्मा उस संसारीसे विलक्षण है । 
कणाद, अक्षपाद आदिके तर्कशास्रोमे संसारीसे विलक्षण ईश्वरकी युक्तियोसे सिद्धि 
की गई है । संसार-दुःखोंके नाशके लिए प्रवृत्ति देखी जाती है; इससे मी जाना 
जाता है कि जीव ईश्वरसे भिन्न है तथा 'इन्द्रियोंसे रहित है, मनसे रहित है, 'हे 
पार्थ ! मुझे कुछ कर्तव्य नहीं है, इत्यादि अथवाली श्रुति और स्मतियोसे भी उसकी 
जीवसे विलक्षणता प्रतीत होती है। एवं “उसका अन्वेषण करना चाहिए! 
“उसको जानकर कर्मासे लिप्त नहीं होता', 'जह्मवित्‌ परमात्माको प्राप्त होता है? “एक ही 
रूपसे देखना चाहिए", हे गार्गि | इस अक्षरको न जानकर”, 'उसीको धीर पुरुष 
१- अयुक्त है, यह भी सवको दृष्टिके बलसे ही सिद्ध होता है, किसीने देखे नहीं हैं, 
इसलिए खरगोशके सींग नहीं हैं । षरे कोई अयुक्तस्वकी शङ्का नहीं करता, जैसे गौके सींगोंको 
कोई मी अयुक्त नहीं कहता । 
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जानकर', प्रणव धनुष है, जीव बाण है और वह ब्रह्म लक्ष्य कहा जाता है? इत्यादि 
अथथवाली श्रुतियोंमें कर्मकतृके निर्देशसे सिद्ध होता है कि जीव ईश्वरसे भिन्न है । 
मुमुक्कुके गतिविशेष और मार्गविशेषके उपदेशसे भी यही सिद्ध होता है । भेदके 
न होनेपर किसकी कहांसे गति होगी £ और गतिके न होनेपर दक्षिणोत्तर मार्ग- 
विशेषकी अनुपपत्ति एवं गन्तव्य देशकी अनुपपत्ति होगी । परमात्मासे 
जीत्र यदि मिन्न हो, तो पूर्वोक्त सब उपपन्न हो सकता है । एवं कर्म 
और ज्ञानके साधनोंका उपदेश मी हो सकता दै । जव ब्रह्मसे संसारी मिन्न 
हो तमी उसके प्रति अभ्युदयके साधन कर्म और मुक्तिके साधन ज्ञानका 
उपदेश हो सकता है । ईश्वरके प्रति नहीं हो सकता; क्योंकि वह आपकाम 
हे--पृर्णकाम दै । इससे त्रह्मशब्दसे ब्रह्मभावी पुरुष ही कहा जाता है। 


नहीं, क्योंकि ऐसा होनेपर त्ह्मका उपदेश अनर्थक हो जायगा, सारांश यह हे 
कि जब संसारी ह्ममावीने अब्रह्म होकर अपनेको ही 'मै ब्रहम हैं” इस प्रकार जाना 
और उसी ज्ञानसे सब हो गया; तव संसारी आत्माके ही ज्ञानसे सर्वोत्मभावरूप 
फल सिद्ध हो सकता है; फिर पर ब्रह्मा उपदेश निश्चितरूपसे अनर्थक ही हो 
जाता है । किसी भी पुरुषार्थके साधनमें बरहमविज्ञानका विनियोग न होनेसे संसारी 
जीवके ढिए ही त्रहाखकी संपत्तिके लिए “अहं ब्रक्षाऽस्मि! यह उपदेश है, यदि यह 
कहें, तो अज्ञात ब्रह्मस्वरूपमें ' में रहम हँ? यह संपादन ही केसे करेगा ! व्रक्षके 
ज्ञात दोनेपर ही संपत्ति की जा सकती है, यह नहीं कहना चाहिए; क्‍योंकि अय- 
मात्मा ब्रह्म” इत्यादिसे उपक्रम करके 'तस्माद्वा एतस्मादात्मनः? इत्यादि हजारों 
अतियोंमें ब्रह्म और आत्मशब्दका सामानाधिकरण्य देखा जाता है; इसलिए 
दोनों एकार्थक हैं, यह अवगत होता है । 
अन्यकी ही अन्यमें संपत्‌ की जाती है एकमे नहीं की है 
“इद्‌ सर्वे यदयमात्मा” यह वाक्य प्र्त द्रव्य आत्माका ही एकत्व विल 
इसलिए आत्मामें ब्रह्मत्वसंपत्तिकी उपपत्ति नहीं द्दै। हि र हि 
मी प्रतीत नहीं होता, क्योंकि “ब्रह्म वेद ब्रह्मैव भवति? इत्यादि प ग 
(बद्ममावापत्ति) सुनी जाती है । संपत्तिपक्षमें अक्षमावापत्ति नहीं ५ मल्य 
अन्यमें अन्यभाव उपपन्न नहीं हो सकता । वचनके बढसे संपत्ति हक 
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होती है, ऐसा भी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि संपत्ति ज्ञानमत्र है और ज्ञान 
मिध्ाज्ञानकी निवृत्तिके बिना कारक ( उत्मत्तिका कतो) नहीं हो सकता; यह हम 
कह चुके है । वचन वस्तुकी सामथ्येका जनक नहीं है; क्योंकि शाख ज्ञापक है, 
कारक नहीं दै, यह वस्तु-स्थिति है । 

धस एप इह प्रविष्ट” इत्यादि वाक्योमे पर ही का प्रवेश है, यह सिद्ध 
हो गया; इसलिए ब्ह्मशब्दसे ब्रह्ममावी पुरुषकी करपना समीचीन नहीं है । 
ष्ट अर्थका बाघ होनेसे मी उक्त अथे समीचीन नहीं है, क्योंकि सेन्धवघनकी तरह 
अनन्तर ( अन्तरसे शून्य ) अबाह्य ( बाह्ये शून्य ) एकरस अक्ष है। इस 
ज्ञानका सब उपनिषदोंमे प्रतिपादन करना अमीष्ट है, क्योंकि दोनों काण्डोंके 
अन्तमं 'इत्यनुशासनम? ( इतना ही उपदेश है ), “एतावदरे खत्वमृतत्वम्‌! 
( इतना ही अमृतत्व है) ऐसा अवधारण है । चैसे ही सव शाखाओंकी 
उपनिषदोमें तरह्मेकत्वविज्ञान ही निश्चित अर्थ है, उसमें ब्रह्मसे भिन्न 
संसारीने आत्माको ही जाना, ऐसी कल्पना की जाय, तो इष्ट अथेका बाध 
होगा । तथा च उपक्रम और उपसंहारमें विरोध होनेसे शास्त्र असमंजस है, 
यह कल्पना दो सकती है । व्यपदेशकी अनुपपत्तिसे मी यही सिद्ध होता है-- 
यदि संसारीने आत्माको जाना, यह कल्पना की जाय, तो 'अह्मविद्या' यह 
व्यपदेश नहीं हो सकता । “आत्मानमेवावेत! इससे संसारीमें ही वेद्यत्वकी 
उपपत्ति होगी । 

“आत्माः इस शब्दसे वेदिता (ज्ञाता) अन्य कहा जाता दै, यह 
नहीं कहना चाहिए; क्योंकि 'अहं ब्रह्मास्मि! यह विशेषण दिया गया है । यदि 
अन्य चेद्य (ज्ञेय ) होता, तो 'वह में हूँ? ऐसा विशेषण देते, "में ब्रह्म हूं! 
ऐसा विशेषण न देते । मैं हूं? यह विशेषण दिया है और आमाको ही 
जाना, इस प्रकार अवधारणाथेक एवशब्द है, अतः यही निश्चित होता हे कि 
आत्मा ही त्रह्म है । इसी दशामें ब्रह्मविद्याका व्यपदेश उपपन्न होता है 
अन्यथा नहीं । अन्यथा विद्या संसारी ही होती । परमाथेमे * सुयमें अन्धकार 
और प्रकाशकी तरह एकमें ब्रह्मव और अत्रक्षख युक्त नहीं है । और उभयनिमित्त 
होनेसे 'ब्रह्मविद्या! यह निश्चित व्यपदेश भी युक्त नहीं होता, क्योंकि उस दशामे 
ब्क्मविद्या और संसारी विद्या ऐसा व्यपदेश होता । जहां तत्त्वज्ञानकी विवक्षा हो, 
वहां वस्तुर्म अधजरतीयलकी कल्पना युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा करनेसे श्रोताको 
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ह न देवाश्च नाभृत्या ईशते । आत्मा द्येषाश स भवति अथ योऽन्यां 
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संशय हो सकता दै । निश्चित ज्ञान पुरुषार्थका साधन है, यह इष्ट है, क्योंकि 'यस्य 
स्यादद्धा न विचिकिरसा ऽस्ति’ ( जिसको विश्वास हो उसको संशय नहीं होता ), 
“संशयात्मा विनश्यति’ ( संशय करनेवाा पुरुष नष्ट हो जाता है ), ऐसी श्रुति- 
स्मृतियां हैं; इसलिए परहितार्थी ( परोपकारी ) पुरुषको संदिग्ध वाक्या 
नहीं कहना चाहिए । 


“उसने आत्मा ही को जाना उस ज्ञानसे सब हो गया” इस प्रकारकी बरहम 
अस्मदादिकी तरह साधकत्वकी कल्पना ठीक नहीं है, यह नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि ऐसा कहनेसे शास्त्रको उपालम्म होगा । क्योंकि यह करपा हमने नहीं की 
है, किन्तु शास्त्रने की है; इसलिए यह उपालम्म शास्त्रकों है । बक्षका इष्ट करनेकी 
इच्छासे शाखाथकी विपरीत करपनासे स्वाथेका परित्याग नहीं करना चाहिए | 
आपको इतने ही पर असन्तोष नहीं होना चाहिए; क्योंकि 'एकधा' इत्यादि 
वाक्यशेषोंसे सभी नानात्व ब्रह्ममें कल्पित हैं। सभी ळोकव्यवहार ब्रह्ममें ही 
कर्पित हैं, परमार्थतः नहीं है, इसलिए यह तुम्हारा कथन बहुत अस्प है कि 
यह साधकत्व कल्पना युक्त नहीं है; इसलिए जो स्रष्टा और प्रवेश करनेवाढा 
ब्रह्म है, वही त्ह्मशब्दका अर्थ है । वैशब्द निश्चयाथेक है । 


शरीरमें स्थित और यह सब जो यह ज्ञात होता है, वह बोषसे पहले 
मी बरह्म ही था, किन्तु जीव अज्ञानसे 'मैं अगन्म हूं! ' में असवे हूं! आत्मामें यह 
आरोप करके 'मैं कती हूं, क्रियावान्‌ हैं” फोका भोक्ता हूं, सुखी ई 
दुःखी हुं और संसारी हूं, यह आरोप करता है । वास्ते तो अक्ष ही है और 
इससे भिन्न सारा जगत्‌ मी अक्ष ही है। जब उसको दयाळ आचारयेने किसी 
प्रकार समझाया कि तुम संसारी नहीं हो, तब उसने स्वाभाविक आत्माको दी 
जाना । “एव? शब्दका अर्थ यहांपर अविद्यासे अध्यारोपित विशेषका त्याग है । 
बतळाओ, कौनसा वह स्वाभाविक आत्मा है, जिसको कि अझ जाना * 
क्या तुम्हें आत्माका स्मरण नहीं है वह तो दिखलाया गया है--जो इसमें 
प्रवेश करके माणन करता दै, अपानन करता है, व्यान करता है, उदानन 


करता है, समानन करता है। यह आपका यपदेश वैसा ही है जैसे कि र टे. 
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कोई कहे वह गौ, वह अझै । आप आत्माको प्रत्यक्ष नहीं दिखढाते हैं, ऐसा 
कहो, तो जो दश दै, ओतो है, मन्ता है, विज्ञाता है, वह आत्मा दै । 
यहांपर भी दशेनादि क्रियाके कर्ताका स्वरूप आप प्रत्यक्ष नहीं 
दिखाते हो । गति ( चलना ) ही गन्ता ( चलनेवाले ) का स्वरूप नहीं है और 
न छिदि छेत्ताका स्वरूप है, यदि ऐसा कही, तो इष्टिका जो ब्रश है, श्रुतिका जो 
श्रोता है, मतिका जो मन्ता दै और विज्ञातिका जो विज्ञाता है, वह आत्मा है । 
इसमें भी द्रष्टमें क्या विशेष हे £ यदि दृष्टिका द्रष्टा हो, यदि घटका द्रष्टा 
हो, सर्वथा ही वह द्रष्टा ही है। 'इडेडेडटा' ( इष्टिका ब्रश ) यह विशेष तो 
आपने द्रष्टव्यका ( दशनके योग्यका ) कहा है। द्रश तो यदि इष्टिका द्रष्टा 
हो अथवा घटका द्रष्टा हो, वह दृश ही है; नहीं, इसमें विशेषकी उपपति 
है। इश्कि जो द्रा है, वह यदि दृष्टि है, तो नित्य ही दृष्टिको 
देखता है । ऐसा कमी नहीं होता कि द्रष्टासे दृष्टि न देखी जाय। वहांपर 
द्रशकी इष्टि नित्य होनी चाहिए । यदि द्रष्टाकी दृष्टि अनित्य होती, तो दृश्या 
जो दृष्टि है, वह कमी न भी दीखती । जैसे अनित्य इष्टिका विषय घट कभी 
दीखता है, कभी नहीं दीखता; वैसे ही इष्टिका द्रष्टा कमी मी दृष्टिको नहीं 
देखता, यह नहीं है । 
क्या द्रष्टाकी दो दृष्टियाँ हें--एक नित्य और अदृश्य, दूसरी दृश्य और 
अनित्य £ ऐसा ही है । अनित्य दृष्टि तो प्रसिद्ध ही है, क्योंकि अन्ध और अनन्ध 
देखे जाते हैं । यदि इष्टि नित्य होती, तो सब अनन्ध ही होते द्रष्टाकी तो इष्टि 
नित्य है, क्योंकि 'दरशकी इष्टिका होप नहीं होता' इत्याथेक श्रुति है और अनुमान 
है-_स्वममें अन्ध पुरुषकी मी घटाचाभासविषयक दृष्टि उपलब्ध होती है, क्योंकि 
वह इतर इष्टिका नाश होनेपर नष्ट नहीं होती, वह द्रष्टाकी दृष्टि हे । उस 
स्वयंज्योतिःस्वरूप अपरिुस ( न लोप होनेवाली ) आत्मस्वरूप नित्य इष्टिसे 
अनित्य दृष्टिको, जो कि स्वसमें वासनारूप और जाम्त्में प्रस्ययरूप है, 
नित्य ही देखता हुआ वह इष्टिका द्रष्टा होता है। ऐसी दशामें अग्निकी 
उष्णताकी तरह इसका स्वरूप ही दृष्टि है । कणादोंकी तरह इष्टिसे व्यतिरिक्त 
अन्य चेतन द्रष्टा नहीं है । 
१-_आत्माके प्रत्यक्षके लिए जो प्रइन करता है, उसे जे (यह) इस परोक्ष शब्दते 
उत्तर देना अनुचित है । दु 
२--आत्माओ यदि तुम प्रत्यक्ष करना चाहते हो, तो वह द्रष्टा श्रोतारूप होनेसे प्रत्यक्ष ही है । 
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उस ब्रह्मने नित्य दष्टिरूप अध्यारोपित अनित्य इष्टिसे रहित आमाको ही 
जाना, यह कहना विरुद्ध है, क्योंकि 'विज्ञातिके विज्ञाताको तु नहीं जानता! इत्यक 
भुतिसे प्रतीत होता है कि ज्ञाताका ज्ञान नहीं है । नहीं, ऐसे विज्ञानसे विरोध 
नहीं । वह दृष्टिका द्रष्टा है, इस प्रकार वह जाना ही जा सकता है, अन्यके 
ज्ञानकी उसको अपेक्षा भी नहीं है--द्रश्टकी दृष्टि नित्य ही है, ऐसा ज्ञान 
होनेपर द्रष्टाको विषय करनेवाली अन्य दृष्टिकी आकांक्षा ही नहीं होती । 
द्रष्टाविषयक दृष्टिकी आकांक्षा निवृत्त हो जाती है, क्योंकि उसका सम्मव ही 
नहीं है । अविद्यमान विषयमें किसीको आकांक्षा नहीं होती। और जव इझ्या 
( इन्द्रियोसे उत्पन्न होनेवाढी दृष्टि ) दृष्टि द्रष्टाकों विषय नहीं कर सकती, 
तब द्रष्टा उसकी कैसे आकांक्षा करे ! स्वको स्वरूपकी आकांक्षा नहीं हुआ 
करती; इसलिए अज्ञानाध्यारोपनिवृत्ति ही 'आत्मानमेवावेत! इस वाक्यका 
अर्थ है । आत्मका विषयीकरण इसका अर्थ नहीं दै । 
उस ब्रह्मने किस प्रकार जाना £ कहते हैं, में इष्टिका द्रष्टा आत्मा ब्रक्ष 
हूँ । ब्रह्म यह जो साक्षात्‌ प्रत्यक्ष है वह सबका आन्तर आत्मा है, अशनायादिसे 
अतीत है । जिसके “नेति नेति' “अस्थूलमतणु’ इत्यादि रक्षण हैं, में वही हूँ 
अन्य संसारी नहीं हूँ, जैसा आप कहते हो; इसलिए इस प्रकारके ज्ञानसे वह 
ब्रह्म सब हो गया । अन्नक्मके आरोपकी निइत्तिसे उसके कार्य असवेत्वकी निवृत्ति 
हो ग; इसलिए ब्रह्म सब हो गया, इसलिए यह युक्त ही है--जो यह 
मनुष्य मानते हैं कि बक्षविद्यासे हम सबै हो जायेंगे। जो प्रश्न किया था 
कि उस ब्रह्मने किसको जाना था जिससे bs हो गया, उसका ह 
गया कि पहले त्रम ही था उसने आत्मा इस प्रकार जाना 
ड हूँ, इसलिए सवे हो गया । इसलिए उन देवताओंके मध्यमें जिस जिसने 
आत्माको जाना वही प्रतिबुद्ध ( ज्ञानी ) ब्रह्म हो गया, वैसे ही 
मनुष्योके मध्यमे भी समझना चाहिए | | 
हक इत्यादि छोकदृष्टिकी अपेक्षासे कहा जाता दै, अश्षलवबुद्धिसे नहीं; 
क्योंकि 'पुरः पुरुष आविशत्‌! ( सब देहोँमें पुरुष पेय हर ली १. 
प्रकार सबसे जह्म ही अनुप्रविष्ट है, यह केह चुके हैं; इसलिए शरीरादे | 


> 
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देवानाम्‌ । यथा ह वे बहवः पशयो मनुष्यं अुञ्ज्युरेवमेकैकः पुरुपो 


TT म नाला ण ० २2 य 
उपाबिसे जनित जो ळोकदृष्टि है, उसकी अपेक्षासे 'देवानास इत्यादि कहा जाता 
है। वास्तवमें तो ज्ञानसे पहले देवादिशरीरोंमें अन्यथा ही प्रतीत होता हुआ 
रह्म ही था। उस जह्मने आत्माको ही अक्ष जाना, उससे वह सवै हो गया। 
इस बरहविद्याका सर्वभावापत्ति फल है। इस अर्थको इढ केरनेके लिए अति 
मन्त्रोका उदाहरण देती है । किस प्रकार ! 'उस . जहाने इसी आत्माको मै हूं, 
इस प्रकार देखा। ब्रक्षके इस दरीनसे ही वामदेव नामक ऋषिको यह 
निश्चित ज्ञान हुआ । उसने इस त्ह्यात्मद्शनमें स्थितं होकर इन मन्त्रोंको देखा 
कि मैं ही मनु था, में ही सूर्य था! इत्यादि । 'तदेदू ब्रह्म पश्यन! इस वाक्यसे 
ब्रक्षविद्याका परामश किया जाता है ।! मैं ही मनु था, में ही सूर्य था इत्यादिसे 
सर्वभावापत्तिरूप ब्रक्मविद्याके फळ्का परामश है । 

देखते दी सर्वात्ममाव फलको प्राप्त हुआ; इस प्रयोगसे ब्रक्षविद्यारूपी 
सहायक साधनका मोक्ष साध्य है, यह दिखलाया गया है, जैसे भोजन करता हुआ 
तृप्त होता है। ब्रहमविद्यासे सर्वभावापत्ति देवादि महात्माओंको हुई 
होगी, क्योंकि यह अधिकवीयवाले हैं, इस कालमें इन कलियुगी मनुष्योंको 
विशेष करके अस्पवीर्य होनेसे नहीं होती, ऐसी किसीकी बुद्धि हो सकती है 
उसकी निवृत्तिक लिए कहते हँ--यह प्रकृत ब्रह्म जो दृष्टि क्रिया आदि 
ढिङ्गसे सब मूर्तोम प्रवेश किया हुआ है, इस वर्तमान कामें मी वाह्य विषयोंकी 
अभिछाषाका त्याग कर आमाको ही इस प्रकार जानता है कि : में ब्रहम हूं ' 
अर्थात्‌ उपाधिजनित आन्तिविज्ञानसे आरोपित विशेषोंका त्याग करके 'संसारघर्मोंसे 
रहित अनन्तर अबाह्य केवल ब्रह्म में हुं' इस प्रकार जानता है । उस ब्रह्मविज्ञानसे 
अविद्याकृत असवंत्वकी निवृत्ति होनेपर वह सै हो जाता है; क्योंकि महा- 
वीर्य वामदेवादिमें और हीनवीर्यं कलियुगी मनुष्योमें न ब्रह्मका विशेष 
( मेद ) है और न ब्रक्षके ज्ञानका । 

वर्तमानकालीन पुरुषोमे ब्रह्मविद्याके फलमें अंनेकान्तिकताकी ( व्यभिंचारकी ) 
यदि कोई शङ्का करे, तो उसकी निवृत्तिके लिए कहते हैं--यथोक्त विधिसे 
उस ब्रब्वज्ञानीकी अमूतिके ( ब्रह्मस्वभाव न होने ) लिए महावीर्य 
देवता भी समर्थ नहीं हो सकते, औरोंका तो क्या कहना ! न्रक्मविद्याके 
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... देवान्थुनक्त्येकस्मिक्षव पञ्ावादीयमानेऽग्रिय भवति किग बहुपु स्पदे ट 
'तन्न प्रिय यदेतनूमलुष्या विद्युः ॥ १० ॥ 


प्रतीत होता है कि अपनी जीविकाके पारनकी इच्छासे अधमणांकी (ऋणियोंकी) 
तरह परतन्त्र मनुष्योकि प्रति अभृतत्वकी प्रासिमें देवता विष्य करते हैं, अतः उक्त 
शङ्का न्याय्य ही दै । अपने शरीरोंकी तरह देवता अपने पशुओंकी रक्षा करते हैं । 
देवताओंकी बड़ी भारी जीविका कर्मोके अधीन है, इसे दिखढायँगे, क्योंकि एक 
एक पुरुष देवताओंके लिए अनेक पशुओंके सइश है, इसढिए 'इनको यह प्रिय 
नहीं है कि मनुष्य ज्ञानी दो? ऐसा श्रुति मी कहेगी। तथा ' जैसे अपने 
लोक (शरीर ) का अविनाश चाहता है, वैसे ही “मैं ऋसी हूँ' इस 
प्रकार जाननेवाले मनुष्यके अविनाशकी सब भूत इच्छा करते हैं! यह 
मी कहा जायगा । /अग्रिय' और 'अरिष्टि' वचनसे यह जाना जाता है कि 
ब्रह्मविद्या होनेपर परतन्त्रताकी निदृत्ति हो जानेसे देवता उस मनुष्यको 
अपना ठोक और पशु नहीं समझते हैं, यह अभिप्राय दै । इसलिए ज्रक्- 
ज्ञानीके ब्रह्मविद्याके फलकी मासिके प्रति देवताओंकी विघ्न करेगे ही, क्योंकि 
चे प्रभावशाली हैं। 

यदि शङ्का हो कि ऐसा होनेपर अन्य कर्मोंके फलेंकी मातियोंमे मी देव- 
ताओंका विध्न करना जलूपानके सहश होगा, इस परिस्थितिमें अभ्युदय और 
निःभ्रयसके साधनोंके अनुष्ठानोंमे सबको अविश्वास हो जायगा। तथा ईश्वर 
मी अचिन्त्यशक्ति होनेसे विष्व करनेमै समर्थे दै, तथा कारु, कमै, मन्त्र, 
औषधि, तपस्या--ये मी फढकी संपत्ति और विपत्तिके हेतु हैं, यह शाख्में 
और लोकमें प्रसिद्ध है; इसलिए शाखार्भके अनुष्ठानमें अविश्वास होगा, तो यह 
शङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि सब पदार्थाके निमिते और उपादान निश्चित 


पेसे 1 जभ हण किया जाता है, वैसे ही 
१--ज्ञेसे दधिकी उत्पत्तिके लिए नियमसे दुग्धका महग a ) 
आणियोके सुखदुःखादिके तारतम्यका मी नियत निमित्त होना चाहिए। वह निमित्त कमै ही 
हो सकता है, क्योंकि कर्मोंके बिना जगत्‌की विचित्रता नहीं हो सकती ! 
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दि मी देली विचित्रता मी देखी जाती है। स्वभावपक्षमे इन दोनोंकी 
त फळका निमित्त कर्म दै, यह पक्ष वेद, स्मृति, न्याय और 
ढोकसे परिग्रहीत है; इसलिए देव, ईश्वर और काळ कर्मफलको विपरीत नहीं कर 
सकते, क्योंकि कारक होनेसे कर्माको उनकी आकांक्षा है, कारण कि पुरुषोके 
शुभ और अशुभ कमे देव, काल और ईश्वर आदि कारकोंकी अपेक्षा किये बिना 
अपने स्वरूपका लाभ ही नहीं कर सकते । स्वरूपके प्राप्त होनेपर भी कमे 
देव आदिके सिवा फलदानमें स्वयं असमर्थ है, क्योंकि क्रियाका यह स्वभाव है कि 
उसके निमित्त और उपादान कारक आदि अनेक होते हैं; इसलिए देव, ईश्वर आदि 
क्रियाके अनुकूल ही हैं; इससे फर्माप्तिके प्रति कर्मोमे अविश्वास नहीं ह 
सकता । ये देवता मी कहीं केमोंकि वशमें रहनेवाले हैं, कर्मोंकी सामथ्यका 
नाश नहीं किया जा सकता। कर्म, काढ, देव और द्रव्यादिके स्वभावका 
गुणप्रधानमाव तो अनियत है और दुर्विज्ञेय है, इसलिए छोगोंको उससे 
मोह हो गया है । कोई कहते हैं--फलकी मरािमें कर्म ही कारक है, दूसरा 
नहीं है, कोई कहते हैं--दैव ही कारक है, कोई कहते हें--काळ कारक है, 
कोई कहते हैं-द्रव्यादिका स्वभाव कारक है, अन्य कहते हये सब 
मिलकर कारण हैं। उनमें से कर्मकी प्रधानताका अङ्गीकार करके “पुण्य कमसे पुण्य 
होता है और पाप कमसे पाप” इत्यादि वेद और स्मृतिवाद प्रवृत्त हैं । यद्यपि इन 
सबमें से अपने-अपने विषयमें किसीकी प्रधानता है और अन्योंमें प्रधानताशक्तिका 
प्रतिरोध हो जाता है, तथापि फलकी प्रासिके प्रति कर्मका व्यभिचार नहीं है, 
क्योंकि कमकी प्रधानता शास्र और न्यायसे निर्धारित है । 
नहीं, क्योंकि अविद्याकी निवृत्ति ही ब्रह्मप्राप्तित फु है। जो यह 

कहा था कि ्रह्मप्राप्िहष फलके प्रति देवता विध्व कर सकते हैं, सो ठीक 

4-वेदादिसे-'कमे है वः इत्यादि श्रुति, 'कर्मणा वद्धयते जन्तु यह स्मृति तथा जगतूकी 
वैचितर्यानुपपत्तिन्याय समझना चाहिए । 

२--देवता लोग जहॉ किसीके कर्मके फलदानमें विश्न करते हैं, वहाँ उसके किसी विपरीत 
कर्मकी अपेक्षा करके हो करते हें, अन्ग्रथा अन्यथाकरणमें अतिप्रसङ्ग होगा । 

३--विन्नरुप कार्ये दुःखको उत्पन्न करता है और पापके बिना दुःख होता नहीं, क्योंकि 


यापसे हवी दुःख होता है, यह शाख्रसे ज्ञात है; इसलिए जीर्वोके अदृष्टके वशमें होकर ही देवादि 
विप्नके कारण होते हैं, यह भाव है । 
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नहीं है, क्‍योंकि विष्ण करेमें देवताओंकी ताम्र 7 उ पे 


- सामर्थ्यं ही नहीं है, 
क्योंकि विद्या और त्रह्मप्राप्तितप फल्मे कालका व्यवधान नहीं है । 
किस प्रकार £ जैसे छोकमें द्रष्टाके चक्षुका प्रकाशके साथ संयोग जिस 


कारमें होता है, उसी कालमें रूपकी अभिव्यक्ति होती है, वैसे ही आत्मविषयक 
विज्ञान जिस काठमें होता है, उसी कारमं आत्मविषयक अज्ञानका तिरोभाव 
हो जाता है । 

इसलिए ब्रक्षविद्याके दोनेपर, दीपकके ददोनेसे अन्धकारके कार्यकी निवृत्तिकी 
तरह, अविद्याके कार्येकी अनुपपत्ति होती है, इस परिस्थितिमें देवता किससे किसको 
विन्न करेंगे ! जिस अवस्थामे ब्रह्मवित्‌ देवताओंका आमा ही हो गया है । यही 
कहा जाता है--सब शाख्नोसे ध्यान करनेके योग्य और ज्ञानके योग्य ब्रह है, 
ब्रह्मज्ञानी उन देवोंका आत्मा - स्वरूप- हो गया है । ब्रहमविद्याके समकाल ही 
अविद्यामात्र व्यवघानकी निवृत्ति होती है; जसे शुक्तिकात्वके ज्ञानसे शुक्तिके रजता- 
भासकी निवृत्ति होती है; इसलिए आतमाके विरोघमें देवताओके प्रयलका 
होना सम्भव नहीं है । जिसका देश, काल आदि निमित्तके व्यवधानसे युक्त 
अनास्मभूत फल होता दै, उस अनात्म विषयमें देवताओंका विश्नाचरणके लिए 
प्रयत्न सफळ होता है । यहां तो विद्याकालमें ही ब्रह्मविद आत्मा हो गया है, 
उसमें देश, काल आदि निमित्तका व्यवधान ही नहीं है, अतः देवताओंको 
विघ्न करनेका अवसर ही नहीं मिलता | 

तब तो विद्यारूप प्रत्ययकी धारा हो नहीँ सकती; क्योंकि मध्य-मध्य- 
में विपरीत प्रत्यय और उनके कार्य देखे जाते हैं; इसलिए अन्तकालका ही 
आत्मप्रत्यय ( आत्मज्ञान ) अविद्याका निवर्तक है, पहला नहीं, यह मानना होगा £ 
नहीं, प्रथम प्रत्ययके साथ व्यमिचार आता है -यदि आत्मविषयक प्रथम प्रत्यय 
अविद्याको निवृत्त नहीं कर सकता, तो अन्त्य प्रत्यय मी नहीं करेगा; क्योंकि न्याय 
तुश्य है । यदि कहो कि संतत प्रत्यय (प्रत्ययोंका धारामवाह) अविद्याका निवतेक है, | 


१ ग “सत जो मुक्ति होती दै, वह अज्ञानकी निवृत्तिमात्र है । वह ज्ञान- 
कालमें ही हो जाती है; इसलिए देवताओंको विन्न करनेके लिए समय ही नहीं मिलता । 
२--जैसे 'इदं रजतम्‌? इस प्रकार रजताकार हुई शुर्चिके शुक्तिरूप होनेमें अवियामात्र 
व्यवधान है, वैसे ही ब्रह्मज्ञानीके सर्वात्मभावमें भी अविश्यामात्र ही व्यवधान है । ल 
उदय होनेपर उसकी निवृत्ति अवश्यम्भाविनी है, इसलिए विद्या और अविद्याकी निवृत्ति एक 
कालमें हो जाती है । 
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तो यह नहीं कह सकते; जीवन आदिके होनेपर प्रत्ययघारा हो नहीं 
न जीवनादिके कारणभूत प्रत्ययके सद्भावमें विद्याप्रत्ययकी संतति हो नहीं 
सकती, क्योंकि विरोध है । जीवनादि ्रत्ययोंका तिरस्कार करके मरणपयन्त विद्या- 
सन्तति करनी चाहिए, यह मी नहीं कहना चाहिए, क्योकि मत्ययोंकी इयत्ताके 
( संतानके परिमाणके ) अनवधारणसे शास्त्रार्थम भी अनवधारणका दोष आता है 
अथीत्‌ इतने प्रत्ययोंकी संतति अविद्याकी निवतैक है, यह अवधारण न होनेसे 

शाखार्थ ही अनिश्चित हो जायगा, जो कि अनिष्ट है । 
संवैतिमात्रखच तो निश्चित ही दै, यह भी नहीं कहना चाहिए; क्योंकि आदि 
और अन्तमं विशेष नहीं है--पहली विद्याप्रत्ययसंतति अविद्याकी निवतेक 
है, अथवा अन्त्या ( मरणकाढकी ) ¦ इसमें कुछ बिशेष न होनेसे आदि और 
अन्त्य प्रत्ययोमें पूर्वोक्त दोषोंका प्रसङ्ग होगा। विद्या अविद्याकी निवतेक नहीं 
है, यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योकि 'ब्रह्मविद्यासे सवेभावको प्राप्त 
हुआ था! इप्यथेक श्रुति है और 'हृदयकी अन्थि टूट जाती है', “विद्याकारमे 
मोह नही होता? इत्यथंक भी श्रुतियाँ हैं। उक्त श्रुतियाँ अर्थवाद हैं, 
यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि सब शाखाओंकी उपनिषदोंमें अथे- 
वादत्वका प्रसङ्ग होगा । सब शाखाओंकी उपनिषद्‌ एतावन्मात्र अथमें समाप्त 
हैं। मत्यक्षसे ज्ञात आत्माको उपनिषदे विषय करती हैं; इसलिए अर्थवाद 
है, यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि इसका परिहार कर चुके हैं--अविद्या, 
शोक, मोह, भय आदि दोषोंकी निवृत्ति प्रत्यक्ष है, इत्यादि परिहार कर चुके हैं । | 
इसलिए प्रथम या अन्त्य, संतत या असंतत इत्यादि प्रश्‍न नहीं हो सकते; 
क्योंकि विद्याका फल अवियादि दोषोंकी निवृत्ति ही है अर्थात्‌ 
7 दे मुकत हैं, भोजन करना चाहता हूं, इत्यादि प्रत्यय ( दृत्तियाँ ) जीवनादिके 


हेतु हैं। उन वृत्तियोंके होते हुए ब्रह्मास्मि” इस प्रत्ययका विच्छेद हो जाता दै, इसलिए 
संतति नहीं हो सकती । 


२--ज्ञानसंतति अज्ञानको निइत्त करती है, इस अर्थका अवधारण नहीं होगा । 

३--आत्मेत्येवोपासीत' इत्यर्थ श्रतिसे आत्मज्ञानकी संततिमात्रका सद्भाव होनेसे उसीसे 
विद्या द्वारा अविद्याकी निवृत्ति होती है, यह शङ्का करनेवाळेका तात्पर्य है । 

४--अहंबुद्धिसे ज्ञात जो प्रत्यगात्मा है, उसीमें उपनिषदोंकी प्रवृत्ति होती है; इसलिए 
ज्ञातज्ञापक होनेसे उपनिषदें अनुबाद हैं, प्रमाण नहीं हैँ, यह शङ्का करनेवाळेका तात्पर्य दै । 


५--अहंबुद्धिका विषय प्रमाता है, साक्षी नहीं हे. साक्षीको कहते हैं; 
इसलिए वेदान्त अज्ञातज्ञापक होनेसे प्रमाण हैं । हीं है, उसी साक्षीको वेदान्त ब्रहम 
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जो अविद्यादि दोषकी निदृत्तिहप फलको उत्पन्न करता है, वही प्रत्यय, 
आद्य हो या अन्त्य हो, संतत हो अथवा असंतत हो, विद्या है, ऐसा 
अङ्गीकार करनेसे चोद्यके अवतारका गन्ध भी नहीं है। जो यह कहा था कि विप- 
रीत प्रत्यय और उनके कार्य विद्वानमें भी देखे जाते हैं, वह भी नहीं कह सकते, 
क्योकि उसका रों देहकी स्थितिका हेतु है--जिस कर्मसे शरीरका आरम्म हुआ है, 
वह कर्म विपरीत प्रत्ययो और दोषोंका निमित्त है; क्योकि तथामूत ( विपरीत 
प्रत्यय और दोषॉसे संयुक्त ) उसी कर्ममें फलूदानकी सामथ्यं है; इसझिए 
जबतक शरीरपात नहीं होता तबतक फरोपभोगका अङ्ग होनेसे विपरीत प्रत्ययोंको 
और तावन्मात्र रागादिदोषोंको उत्पन्न करेगा ही, क्योंकि धनुषसे मुक्त बाणको 
तरह उनका हेतुभुत कर्म अपने फछको प्रवृत्त कर चुका है; इसढिए विद्या 
उस प्रारब्ध कर्मकी निवर्तक नहीं दै; क्योंकि विरोध नहीं है, किन्तु विद्याका 
ही आयण करके जो विद्याविरोधी काये उसन्न होनेवाळा दै, उसका विद्या 
विरोध करती दै, क्योंकि वह अनागत दै ( अमी आया नहीं है) । दुसरा 
प्रारब्घकर्म तो अतीत हो चुका है । 

किंच, विद्वान॒को विपरीत प्रत्यय उसन्न ही नहीं हो सकता, क्योंकि उसका 
विषय नहीं है- विर्षयके विशेषस्वरूपके अज्ञानका और उसके सामान्य ज्ञानका 
आश्रयण करके ही विपरीत प्रत्यय उत्पन्न होता है जैसे शुक्तिकामे रजतमत्यय । 
और उस विपरीत प्रत्ययके विषयके विशेषरूपका जिसको ज्ञान दै ऐसे पुं सकल 
विपरीत प्रत्ययाश्रयोंके उपमर्दित होनेसे, पूर्ववत्‌ आन्ति आदिका संभव नहीं दै, 
क्योंकि शुक्तिकामे सम्यक्‌ ज्ञानकी उत्पत्ति होनेपर फिर विपरीत रजत प्रत्यय नही 

ण _ प्रारू्धकर्मशेष विद्वानकी देहकी स्थितिका हेतु है, इसलिए विद्वानको भी जब तक 
बलि mS आभास आदि दो सकते हैं । प्रारूधका नाश होनेपर न 


देहका आभास होता है, न जगतूका आभास । 
२--अविद्यालेशके साथ वर्तमान प्रारब्धकर्मेको विद्या. निवृत्त नहीं करती; क्योंकि 

उसके साथ विद्याका विरोध नहीं है । i हर 
३--ज्ञानका विरोधी अज्ञानका कार्य जो कि ज्ञानके आश्रय श्रमाताम ho अज्ञ 

द्वारा फलरूपसे जन्मके अभिमुख अनारब्ध कमे है, उसीका विद्या बि क के 
४--विद्वानको विपरीत प्रत्ययका प्रतिभास होनेपर भी पूर्ववत्‌ 

नहीं होता । उ प 
५--यहांपर सप्तमीका अर्थ परोक्षज्ञानका आधार ( परोक्षज्ञानी ) है। और “वि्ायाः | 

यद्द पञ्चमी अपरोक्षद्वानार्थक दै । | ८ 
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देखा जाता है । किसीमें तो विधाके होनेपर भी पूर्व उत्पन्न विपरीत भ्ययोके 

संस्कारोसे उत्पन्न होती हुई विपरीत प्रत्ययामास-स्मृति अकस्मात्‌ विपरीत 
प्रत्ययरूप आन्तिको उत्पन्न करती है- जैसे दिग्विभागके शानीको भी अकस्मात्‌ 
दिखिपर्यय-श्रम होता है । 

यदि सम्यग्ज्ञानीको मी पूर्ववत्‌ विपरीत त्यय उत्पन्न हो, तो सम्बगुज्ञानमें . 
भी अविश्वास हो जानेसे शास्त्रार्थके ज्ञानमें असंदिग्ध प्रवृत्ति न हो सकेगी 
और समी प्रमाण अप्रमाण हो जायेंगे; क्योंकि प्रमाण और अप्रमाणमें कोई 
विशेष रहा नहीं। इससे सम्यग्शानके अनन्तर ही शरीरपात क्यों नहीं 
हुआ ! इसका भी परिहार हो गया ज्ञानकी उत्पत्तिसे पहले जो जन्मातरसंचित 
कमै हैं और ज्ञानके अनन्तर कालमें उत्पन्न होनेवाले जो आगामी कर्म हैं, 
जो फल देनेमें प्रवृत्त नहीं हुए हैं, उनका विनाश फलप्रातिमें विघनिषेध श्रुतिसे 
सिद्ध होता है । और “इसके कर्म नष्ट हो जाते हैं', “उसको उतना ही विहुम्ब है', 
“सब पाप नष्ट हो जाते हैं”, 'उसको जान कर पापकर्मसे लिप्त नहीं होता', 'इसीको 
वे चिन्ताएँ प्राप्त नहीं होती हैं” “कृत और अङ्कत- अर्थात्‌ पुण्य-पाप इसको नहीं 
तपाते हैं! 'उसको किसीसे भय नहीं होता है” इत्यादि श्रुतियों और 'ज्ञानामि सब 
कर्मोंको भस्म कर देती है? इत्यादि स्मृतियॉ भी उक्तार्थमें प्रमाण हैं । 
जो यह कहते हैं कि ऋणोंसे प्रतिबन्ध होता है, सो ठीक नहीं है, क्योंकि 

ऋण अविद्याके विषयमें दैं--अविद्यावान्‌ ही ऋणी होते हैं; क्योंकि कतृत्व आदि 
उन्हींमें उपपन्न हो सकता है । 'जिस अविद्यावस्थामें अन्यकी प्रतीति होती है, 
उंसी अवस्थामै अन्य अन्यको देख सकता है” यह कहेंगे । सत्रूप आत्म- 
वस्तु अनन्य ( अद्वितीय ) है, जहां अविद्याके होनेपर अन्यकी तरह 
( अन्धकारक्कत द्वितीय चन्द्रकी तरह ) प्रतीत होता है, वहांपर अविद्याकृत अनेक 
कारकोंकी अपेक्षावाले दशनादि कर्मको और तज्जन्य फलको अविद्या दिखलाती 
है। यह विषय 'अन्यो उन्यत्पश्येत! इस वाक्यसे कहा गया है । जिस अवस्थामें 
फिर विद्याके होनेपर अविद्याकृत अनेकत्व-अमका नाश हो जाता है, उस अवस्थामें 
“तत्केन कं पढ्येत्‌' यह श्रुति कर्मका असंभव दिखलाती है । इसलिए अविद्यावान्‌ 
ही ऋणी है, क्योंकि उसमें कर्मोंका सम्भव है । इतर (ज्ञानी) ऋणी नहीं 
हैं । इस विषयको उत्तर अन्थमें व्याचिख्यासिष्यमाण ( जिनकी व्याख्या करेंगे ) 
वाक्योंसे ही विस्तारपूर्वक दिखलायेंगे । 
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जैसे पहले यहीं--जो कोई अन्रह्मवित्‌ आत्मासे भिन्न किसी अन्य देवताकी 
उपासना करता है याने स्तुति, नमस्कार, याग, बढि, उपहार, प्रणिधान, 
ध्यान आदिसे उसके गुणभावको प्राप्त होकर स्थित होता है अर्थात्‌ वह 
अन्य है, अनात्मा है, मुझसे प्रथक्‌ है, में अधिकारी उससे अन्य हूं, 
ऋणीकी तरह मुझे उसका प्रतीकार करना चाहिए, ऐसा निश्चय करके जो 
उपासना करता है, वह इत्थंप्रत्यय ( ऐसा जाननेवाळा ) तत्वको नहीं जानता 
है। न केवळ ऐसा अज्ञानी अविद्यादोषवान्‌ ही है, किन्तु जैसे गाय आदि 
पशु वाहन, दोहन आदि उपकारोंसे मोगा जाता है, वैसे ही वह अज्ञानी 
यज्ञादि अनेक उपकारोंसे प्रत्येक देवताका भोग्य होनेसे देवताओंका पशु ही 
है। इस प्रकार पशुकी तरह वह सब कर्मोमें अधिकारी है, यह अथे है। इसी 
वणीश्रमादि विभागवाले अज्ञानी अधिकारीको विद्यासहित कर्मका अथवा 
केवर शास्त्रोक्त कर्मका फळ मनुष्यलसे लेकर ब्रह्मलोकपरयन्त उत्कर्षे है । 
शास्त्रोक्त विपरीत स्वाभाविक कर्मका फक तो मनुष्यत्वसे लेकर स्थावरपयेन्त 
अपकर्ष है । यह विषय जैसा है, उसको वैसा ही 'त्रयो वाव छोका” इत्यादिसे 
अवशिष्ट सारे अध्यायसे कहेंगे। जह्मविद्याका कार्य तो सर्वीत्मभावापत्ति है, 
यह संक्षेपसे दिखला दिया गया है । क्योंकि यह सारी उपनिषद्‌ विद्याके 
विभागके प्रदशनसे ही समाप्त होती है । कृत्स्न शास्त्रका यह अर्थ है, 
यह हम प्रदशन करेंगे । 

चूंकि ऐसा है; इसलिए अविद्यावान्‌ पुरुषके प्रति देवता विश्व करने और अनुमह 
करनेमै समर्थ ही हैं, यह दिखलाते दैँ- जसे लोकमें बहुतसे गाय, अश्व 
आदि पशु स्वामी ( अपने अघिष्ठता ) मनुष्यकी पालना करते हैँ 
वैसे ही बहुपशुस्थानीय ( बहुतसे पश्चुओका काम देनेवाला ) प्रत्येक 
अज्ञानी पुरुष देवोंकी ( देवशब्द पित्रादिकोंका उपलक्षण है) पालना 
करता है । यह इन्द्रादि देवता मुझसे भिन्न हैं, मेरे इश्वर हें, में भृत्यकी 
तरह स्तुति, नमस्कार, इज्या आदिसे इनकी आराधना करके अभ्युदय और 
निःश्रयस ( इनके दिये हुए फल ) प्राप्त करूँगा, ऐसी अज्ञानीकी अभिसन्धि 
(इच्छा) होती दै । जैसे छोकमें बहुत पशुओंवाले पुरुषके एक भी पशुका 
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१--अपनेको उसका उपासक समझता है । 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


उण a Si 


IIIT 
व्याप्ादिक अपहरण कर छे, तो. महा अप्रिय ह र 
स्थानीय एक भी पुरुष पशुभावसे निकल जाग, प्रिय 
इसमें आशै नहीं है--जैसे कुढुम्बीके सब पशुओंके अपहरण होनेपर अ 

, वैसा ही यह दै। 
होता कर सक बक यह प्रिय नहीं है कि मनुष्य इस बरकषतत्वको जान 
३ । अनुगीताओंमें भगवान्‌ व्यासकी वैसी ही सम्रत है--'हे कौन्तेय ! कर्मी 
ढोगोति देवढोक मरा हुआ है? । देवताओंको यह अमीष्ट नहीं है कि मनुष्य उनके 
ऊपर हो जाय'। इसलिए जैसे मनुष्य लोग व्याघ्रादिसे पशुओंकी रक्षा करते हैं, वैसे 
ही देवता त्रबाबिज्ञानसे मनुष्योंकी रक्षा करते हैं अर्थात्‌ हमारी उपभोग्यता (सेवा) 
मे थे निकर न जायें, ऐसा सोचकर देव अक्मज्ञानमें मनुप्यौको विज्ञ करते हैं, जिसकी 
मुक्ति चाहते हैं, उसको अद्वादिसे युक्त कर देते हैं। विपरीतको अभ्रद्धादिसे युक्त 
कर देते हैं| इसलिए मुमुक्ष पुरुष श्रद्धाभक्तिपूर्वक देवताओंका आराधन करता हुआ 
बिद्याकी प्रापिके प्रति विद्याके प्रति अप्रमादी (प्रमाद-रंहित) हो जाय, यह 'देवापरिय' 

. बाक्यने काकुसे दिखाया है । 'आसमेत्येवोपासीत' यह शास्त्रार्थका सुत्र हो गया । 
और ब्याचिख्यासित ( जिसकी व्याख्या करनी अभीष्ट है ) उस सूत्रके सम्बन्ध 
और प्रयोजन अर्थवादसहित 'तदाहुर्यडझ्विद्यया' इत्यादि शास्त्रसे कहे गए । 

और अविद्या संसारमें अधिकारकी कारण है, यह 'अथ योऽन्यां देवता- 
मुपास्ते? इत्यादि शास्त्रसे कहा गया। उसमें अज्ञानी कणी कर्मकर्तव्यतासे पशुओं - 
की तरह परतन्त्र हैं, यह भी कहा । देवताओंके कमेकतेःयत्वमें निमित्त क्या है ! 
वर्ण और आश्रम हैं--उनमें से वणे कौन हैं; इसलिए यह आरम्भ किया जाता है-- 
जिस निमित्तसे सम्बद्ध हुए कर्मोंमे यह अधिकारी जीव परतन्त्र है, इसी अथेको 
दिखलानेके लिए अभिकी सृष्टिकि अनन्तर इन्द्रादिकी सृष्टि नहीं कही । 
अभिकी तो सृष्टि प्रजापतिकी सृष्टिकी परिपूर्तिके लिए दिखढाई गई है । 
इन्द्रादिकी सृष्टि भी वहीं देखनी चाहिए | यहां तो अज्ञानीको कर्माधिकारमें 
हेतु दिखलानेके लिए वही कहा जाता है । 
१--श्रवणादिका अनुष्ठान करता हुआ वर्णों ओर आश्रमोंके आचारमें तत्पर रहे । 
२--भयादिनिमित्तसे ध्वनिके बिकारको काकु कहते हैं । कहा भी है- “काकुःखियां विकारो 


यः शोकभी स्यादिभिष्वेनेः इति । काण्बरश्नुतिका काकु ( स्वरकम्प ) से भयका उपलक्षण करके 
देवताओंके मजनमें तात्पये है, यह कल्पना की जा सकती है । 
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त्रार्थज्ञमनुष्याणां मतिं विज्ञाय केचन। 
मुमुक्षवो गुरु प्राप्य चोदयन्त्यतिसम्भ्रमात्‌ ॥ ८७२ ॥ 
यद्ब्रह्मविद्यया सर्वभावाप्ति मन्वते नराः । 

तद्‌ ब्रहम कि विदित्वाऽभूत्‌ सर्वमित्येतदीयताम्‌ ॥ ८७३ ॥ 
एवं गुगुक्ुमिश्चोधे कृते करुणया गुरु; । 
अनायासेन तच्चोद्चं परिहतं वचोऽब्रवीत्‌ ॥ ८७४ ॥ 
रिव बोधात्‌ प्राग्जीवो भुत्वाऽऽत्मानमवेत्‌ पुनः । 

अहं ब्रह्मेति तद्वोघात्‌ सर्वात्मकमभूत्तदा ॥ ८७५॥ 
न्यायेनेते विचायेते शिष्यचोद्यगुरूत्तरे । 
तद्विचारेण यत्रार्थो व्याख्यातो विशदीभवेत्‌ ॥ ८७६ ॥ 
अव्यावृत्ताननुगत॑ वस्तु ज्रह्मगिरोच्यते । 

मुख्यो बृहतिथात्वर्थ एवं सत्युपपद्यते ॥ ८७७ ॥ 


“त्रार्थज्ष०? इत्यादि । सूत्रार्थके जाननेवाळे मनुष्योंके मतको जानकर कई 
मुमुक्ष पुरुष गुरुके पास जाकर आश्वसे प्रश्न करते हैं ॥ ८७२ ॥ 

“यहूह्म०? इत्यादि । अक्मविद्यासे स्वभावकी प्राप्ति होती है, ऐसा जो 
मनुष्य मानते हैं, वह अयुक्त है, क्योंकि ब्रह्म किसको जानकर सब हुआ था, 
कुपया यह बतलाइये ॥ ८७३ ॥ 

“एवम? इत्यादि । इस प्रकार मुमुक्षुओंके प्रभ करनेपर गुरुने पासे 
आयासके बिना उपयुक्त प्रश्नका उत्तर देनेके लिए वचन कहा ॥ ८७४ ॥ 

(ब्रव! इत्यादि । बोधसे पहले मी यह जीव त्रक्लहीथा। "में ब्रस 
हैँ, इस प्रकार उस अत्माने जब आत्माको जाना, तब वह उस ज्ञानसे सवोत्मक 
हो गया ॥ ८७५ ॥ 

“ल्यायेनैते' इत्यादि । इस शिष्यके प्रश्न और गुरुके उत्तरका न्यायसे 
विचार किया जाता है । और उस विचारसे सूत्रार्थे भी व्याख्यात होकर स्पष्ट हो 
जायगा ॥ ८७६ ॥ 

“अव्याबृत्ता०” इत्यादि । न किसीसे व्यावत्त और न किसीमें अनुगत होनेवाढी 
वस्तु ही ब्रह्मशब्दका अर्थ दै। ऐसी दशामें बृहतिधातुका मुख्य अर्थे ( सबसे 
बड़ापन ) उपपन्न हो जाता है ॥ ८७७ ॥ 
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अधिकारो वैधहेतुरपेक्रः कश्चिदिष्यते ॥ ८७१ ॥ 
विहिताः शान्तिदान्त्याधा दष्टादष्टोपकारिणः । 
स्लीश॒द्रा अपि शान्त्यादियुक्ताश्रेदधिकारिण; ॥ ८८२ ॥ 
अप्निहोत्रमिवैतेषां नेव विद्या निपिध्यते । 
वेदाधिकृत्यभावेऽपि पुराणेष्वधिकारतः ॥ 4८२ ॥ 


(तद्ययाँ इत्यादि । उस ब्रह्मका जिस वेदवाक्यसे उसन्न हुई बुद्धिसे साक्षात्‌- 
कार होता है, उस बुद्धिको ब्रह्मविद्या कहते हैं ॥ ८७८ ॥ 

“विद्याया/ इत्यादि । सर्वभावकी प्राप्तिमें 'विद्यया' इस तृतीयासे 
विद्यामें साधनता सुनी गई है, इसलिए अकृत्स्नत्वको अविद्याकर्पित समझना 
चाहिए ॥ ८७९ ॥ | 

श्योतिक्रैत इत्यादि । जैसे दीपक घटका प्रकाशक है, वैसे ही विद्या 
सर्वोत्तमावकी प्रकाशक है, सर्वात्मभावकी कारिका ( उत्पन्न करनेवाळी ) नहीं 
है, इसलिए सब मनुष्योंसे ज्ञानसे पहले मी सर्वात्मभाव सिद्ध है ॥ ८८० ॥ 

'दष्टाथेत्वा त इत्यादि । विद्याका फळ शोकादिनाश दृष्ट है, इसलिए 
विवेकादिसाधनसम्पन्न समी मनुष्य विद्याके अधिकारी हैं, अग्निहोत्रादिकी 
तरह त्रैवर्णिकोका ही विद्यामै अधिकार दै, यह नियम नहीं है ॥ ८८१ ॥ 

विहिताः’ इत्यादि । इष्ट और अदृष्ट दोनों प्रकारा उपकार करनेवाले 
शम, दम आदिका वेदमें विधान किया गया है । यदि खी और शूद मी शम, दम 
आदिसे युक्त हों, तो वे मी उसके अधिकारी हे ॥ ८८२॥ | 

“अग्निहोत्र०' इत्यादि | अग्निहोत्रकी तरह खी और शुद्रोके लिए विद्याका निषेध 
नहीं है। देदमें अधिकारका अभाव होनेपर मी पुराणेमि उनका अधिकार हे ही॥८८३॥ 
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मनुष्यमात्रो विद्यायामधिकारी भवेद्‌ शवम्‌ । 
यतोऽतः सर्वभावाप्तिं मनुष्या इत्युदीरितम्‌ ॥ ८८४ ॥ 
कर्मम्य इव विज्ञानात्‌ फलग्रार्त्ति सुनिश्चिताम्‌ | 
मन्यन्त उभयत्राऽपि अ्जतिमानाविशेषतः ॥ ८८५ ॥ 
मनुष्यवेद्यं यद्‌ ब्रह्म तदकृत्स्नं मतं यदि । 
ब्रृहत्यर्थविहीनत्वादसुख्यार्थः प्रसञ्ज्यते ॥ ८८६॥ 
मुख्य ब्रह्मेव चेन्न स्याद्गौणं ्र्माऽप्यसम्भवि । 
गौणस्य झुख्यपूर्वत्वान्निर्था ब्रह्मगीभवेत्‌ ॥ ८८७॥ 
अथ कृत्स्नं ब्रह्म तहि स्वतो वा परतोऽथवा । 
तत्कृत्सनत्वं स्वतस्त्वे तु ब्रह्मविद्या निरर्थिका ॥ ८८८ ॥ 
प्रतोऽपि च कृत्स्नतवे ब्रह्मत्वं दुःस्थसिद्धिकम्‌ | 
क्रियातो ज्ञानतो वा तद्यदि वोबयसंश्रयात्‌ ॥ ८८९ ॥ 


क्मननुष्य०१ इत्यादि । मनुष्यमात्र विद्याका अधिकारी है, इसीलिए अतिने 
मनुष्य सवैमावको प्राप्त होते हैं, ऐसा कहा है ॥ ८८४ ॥ 

“कर्मभ्य!? इत्यादि । जैसे कमोसे निश्चित फल होता है, वैसे ही ज्ञानसे 
सबेभावकी प्राप्तिहप फल भी निश्चित होता है, ऐसा मानते हैं, क्योंकि दोनोंमें 
श्रुतिरूप प्रमाण तुल्य है ॥ ८८५॥ 

'मनुष्यवेद्यस' इत्यादि । मनुष्योसे वेद्य जो ब्रह हे, वह यदि अकृत्तन हो, 
तो उसमें “बृहति” घातुका अर्थ न होनेसे वह अग्नुख्याथ हो जायगा ॥ ८८६ ॥ 

भ्रुख्यम्‌र इत्यादि । मुख्य अक्ष यदि न हो, तो गौण ब्रह्म भी नहीं हो 
सकेगा, क्योकि मुख्यके होनेपर ही गौण हुआ करता है, उस दशामें ब्ह्मशब्द 
ही निरर्थक हो जायगा ॥ ८८७॥ 

“अर्थ इत्यादि । यदि ब्रह्म क्रस्न दै, तो प्रश्‍न होगा कि वह ब्रह्म स्वतः 
( निमित्तके बिना ) कृरस्न है अथवा परतः ( किसी निमित्तसे ) ! यदि स्वतः 
कृत्स्न है, तो ब्रह्मविद्या व्यथ हो जायगी ॥ ८८८ ॥ 

“प्रतोऽपि' इत्यादि । यदि परतः इस्त है, तो ब्रह्मल ही सिद्ध नहीं 
होगा, क्योंकि प्रश्‍न होगा कि क्या वह झत्स्नख क्रियासे होता दै अथवा ज्ञानसे 
या क्रिया और ज्ञान दोनेंसे  ॥ ८८९ ॥ 
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क्रियातो अह्मता स्यादुत्पस्यादिग्रसञ्गतः | 
पला ब्रह्मणो A ॥ ८९० ॥ 
स्परविरोधेन ज्ञानकर्मसमुचयः 
पु दूषितः पश्चादप्यसो दूषयिष्यते ॥ ८९१ ॥ 
अथ ज्ञानात्‌ कृत्स्नता स्यात्तदा ज्ञेयं तु कीदशम्‌ । 
किं स्वस्वरूपमन्यद्वा, स्वरूपत्वं विरुष्यते ॥ ७९२ ॥ 
स्वयं ज्ञाता स्वयं ज्ेयमित्येकस्मिन्कथ भवेत्‌ । 
नहि स्वस्कन्धमारोढ़ं निपुणोऽपीह शक्बुयात्‌ ॥ ८९३ ॥ 
ब्रह्मणो क्षेयमन्यचेत्तत्कि ब्रह्मान्तरं भवेत्‌ । 
अन्रह्म वाऽग्रिमे कल्पे द्यनवस्था प्रसज्यते ॥ ८९४ ॥ 
द्वितीये ब्रह्मणः कात्स्न्ये भवेदत्रह्मवि्यया । 
तथा सत्यस्मदादेश्च ब्रह्मविद्या निरर्थिका ॥ ८९५ ॥ 


STS TS समाल 


“न क्रियातो? इत्यादि । क्रियासे तो त्रह्मता नहीं हो सकती, क्योकि ऐसा 
माननेसे उत्पत्ति और नाशका प्रसङ्ग होगा । “अपूर्व, अज' आदि शाखसे ब्रह्मकी 
उत्पत्ति और नाश अयुक्त हैं ॥ ८९० ॥ 

“प्रस्परविरोधेन' इत्यादि । यद्यपि ज्ञान और कर्मके समुच्चयको परस्परके 
विरोधे पहले ही दूषित कर चुके हैं, तथापि उसमें आगे जाकर और दृषण 
कहेंगे ॥ ८९१ ॥ 

(अथ? इत्यादि । यदि ज्ञानसे कृत्स्नता है, तो ज्ञेय केसा है ! यह कहना 
होगा) क्या स्वस्वरूप ही जेय है या अन्य कोई जेय है? स्वरूपको ज्ञेय मानना तो 
विरुद्ध है ॥ ८९२ ॥ 

(स्वयम्‌ इत्यादि । आप ही ज्ञाता और आप ही ज्ञेय यों एक वस्तु दो 
प्रकारकी कैसे हो सकती है ! क्योंकि निपुण पुरुष भी अपने स्कन्धपर स्वयं 
आरोहण करनेमें समये नहीं है ॥ ८९३ ॥ 

“ब्रह्मणो' इत्यादि । यदि ब्रह्मका ज्ञेय अन्य हो, तो वह अन्य ब्रहम 
ही है अथवा अन्नक्ष है ! प्रथम पक्षमें द्वितीय ब्रह्मका ज्ञेय तृतीय ब्रह्म होगा 
उसका चतुथे, इस प्रकार अनवस्था प्राप्त होगी ॥ ८९४ ॥ 

(हितीमे' इत्यादि । जह्मका शय अन्नह्म हे, इस द्वितीय पक्षमे ब्रह्माको कृत्स्नभाव 
अन्नक्षविद्यासे होगा, ऐसी दशामें इम लोगेंकी ब्रह्मविद्या व्यर्थ हो जायगी ॥८९५॥ 
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इत्यादिखण्डनेरेष चोदयन्ति युयुक्षवः । 
एतावता च विद्याया आक्षिसे कढकर्मणी ॥ ८९६ ॥ 
कृत्स्नाङृत्स्नविकल्पाभ्यां विद्यायाः कर्म दृषितम्‌। 
स्वरूपान्यविकलपाभ्यां विद्याकर्ताऽपि दूषितः ॥ ८९७ ॥ 
श्रुतौ किंशब्दमावरत्यं चोद्यद्वयमुदीरयेत्‌ । 
किं तह़हमत्येवमेकं किमवेदिति चाऽपरम्‌ ॥ ८९८ ॥ 
शिष्यचोद्यस्य (तात्पर्यमेवं तावग्यवस्थितम्‌ । 
शुरूचरस्य तात्पर्यं यथावत्‌ प्रतिपाद्यते ॥ ८९९ ॥ 
यो गुरूचरवाक्यादौ' ब्रह्मशब्दोऽस्त्यनेन कः । 
उक्तोऽर्थः कि विराद किं वा मत्यों वा परमेश्वरः || ९०० ॥ 
विराद्‌ स्यात्स परन्नह्विद्याकत्तेति युज्यते । 
यतोऽपरब्रह्मविद्याफलं ` सर्वमवाप्तवान्‌ ॥ ९०१ ॥ 
भें न परंविद्याथ शास्रायधिकृतिभवेत्‌ । 
विराजः कि त्वनायासात्परविद्योदिता सत; ॥ ९०२॥ 
“इत्यादि०' इत्यादि । इत्यादि खण्डनोंसे मुमुक्षु कोग तर्क करते हैं, इससे 
विद्याके कत्ती और कर्म दोनोंका निषेध होता है ॥ ८९६ ॥ 
'कृत्स्ना०' इत्यादि | इतन और अकृल्नके विकरपसे विद्याका कर्म दृषित 
हो गया, स्वरूप और अन्यके विकल्पसे विद्याका कती मी दुषित 


हो गया॥ ८९७ ॥ 

“श्रुतौ? इत्यादि । अरुतिमें किंशब्दकी आवृत्ति करके दो प्रश्न समझने चाहिएं-- 
वह रझ क्या है ! यह एक और उसने किसको जाना, यह दूसरा ॥ ८९८ ॥ 

'शिष्यचोद्यस्य' इत्यादि । शिष्यके त्का तात्पर्यं इस प्रकार व्यवस्थित 
हो गया । अब गुरुके उत्तरके तात्पर्यका यथावत्‌ प्रतिपादन करते हैं ॥८९९॥ 

यो शुरूत्तर०” इत्यादि । गुरुके उत्तरवाक्यके आदिमे जो जद्यशब्द है, 
उसका अर्थ विराट्‌ है या मनुष्य है! अथवा परमेश्‍वर है ! | ९०० ॥ 

“विराट! इत्यादि । विराट्‌ ही होना चाहिए, क्योंकि वह अपर बरहम विद्याके 
सम्पूर्ण फलको प्राप्त हो चुका है । इसलिए विरादू ही परत्रह्मविद्याका कती है, 
यह युक्त है ॥ ९०१ ॥ 

'मेवस! इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्योंकि ह्म वा इदमअ आसात? 
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सत्नस्य व्याख्यानत्वादिचारणा 
Ce त्र मनुष्यस्य भविष्यति ॥ ५० ३॥ 
चोद्यवाक्ये † विचाराधिक्कतिः श्रुता । 
र र भण्यते ॥ ९०४ ॥ 
तस्मान्मर्त्या ब्रह्मभावी ब्रह्मशब्देन भण्य 
| 
आविनीं बृचिमाश्रित्य ग्रयोगो इश्यते यथा 
औदन पञतेत्यादिस्तथेहाऽपि भविष्यति ॥ ९०५ ॥ 
इति व्याचक्षते केचित्तदप्यत्र न युज्यते | 
अजक्षत्व स्वतः कि वा कल्पितं त्ह्मभाविनः ॥ ९०६ ॥ 
स्वतस्त्वे विद्यया नैतन्चिवत्तेत कदाचन । 
ब्रह्मत्वं चेत्तयोत्पादयं पुक्त्यनित्यत्वमापतेत्‌ ॥ ९०७ ॥ 
MR सा १ 
बह विद्यासूत्रका विवरण है, उसमें “उपासीत! इस शब्दसे विचारके अधिकारीको 
उपासना बतराई गई है, इसलिए यहांपर उपासक ही विद्याधिकारी है, विराटको 
वो आयासके बिना परविद्या प्राप्त हुई है ॥ ९०२ ॥ 

(उपासीत इत्यादि । “उपासीत? इस सूत्रके विवरणरूपसे विचार प्रस्तुत 
है, अतः उसमें मनुष्यका ही अधिकार होना चाहिए ॥ ९०३ ॥ 

“चोचवाक्ये' इत्यादि । प्रश्नवाक्यमै विचारका अधिकार मनुष्योंको सुना 
गया दै, इसलिए ब्रक्षशब्दका अथे 'जक्षमावी' ( ज्ञानसे अक्ष बननेवाळा ) 
मनुष्य कहा जाता है ॥ ९०४ ॥ 

'भाविनीम! इत्यादि । जैसे 'ओदन पचत! ( मात पकाओ ) इत्यादिमें 
भाविनी इचिका आश्रयण करके प्रयोग देखा जाता है, वैसे ही मनुष्यमें भी 
माविती इतिका आश्रयण करके त्रढाशब्दका प्रयोग हो सकता है ॥ ९०५ ॥ 

“तिः इत्यादि । कोई ऐसी व्याख्या करते हैं, वह युक्त नहीं दै, क्योंकि 
'जह्ममावी मनुष्यका अन्रह्मत्व स्वतः सिद्ध है, अथवा करिपत है ¦ ॥ ९०६ ॥ 

“स्व॒तरत्वे! इत्यादि । यदि अन्रद्वत्व स्वतः सिद्ध है, तो विदयासे अन्हमरवकी 


निवृत्ति कभी न होगी । यदि विद्यासे ब्रह्मच उत्पन्न किया जाता है, तो मुक्ति 
अनित्य हो जायगी ॥ ९०७ ॥ 
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अब्रह्मत्व कल्पित चेत्स्वतः स्याह्रह्मता तदा । 

कल्पनेवे वृथैव स्याइह्मभावीति या कृता ॥ ९०८ ॥ 
बोधात्‌ पूर्वमपि ब्रह्म सर्वो जन्तुः स्वभावतः । 
अन्रह्मत्रमविद्योत्थं विद्यया तन्निवतते ॥ ९०९ ॥ 
अतः सन्त्यज्य सुख्यारथं जह्मभावीति कल्पने । 
श्रुतार्थहानिरत्र स्यादश्रतार्थस्य कल्पना ॥ ९१० ॥ 
अजनुत्पन्नाचिनाइयेक मास्व दविज्ञानमात्रके । 
ब्रह्मण्यतद्विघाऽविद्या न सम्भाव्येति चेन्न तत्‌ ॥ ९११ ॥ 
अविद्याविषयत्व किमसम्भाव्ययुता55त्सन; । 
अविद्याकदृता तत्र नाऽऽद्यो विद्याविधानतः ॥ ९१२ ॥ 
अविद्यारहितत्वे तु ज्ञातं ब्रह्म सदा ततः । 
विद्याविधानं विज्ञाते पिष्टपेषणवङ्कवेत्‌ ॥ ९१३ ॥ 
न वेद्रीत्यनुभूतिश्च सर्वेषां स्वात्मसाक्षिका । 
कुम्भानुभ्तिवत्तस्मान्नेवाऽविद्याऽपलप्यतास्‌ ॥ ९१४॥ 

“अन्नह्मत्वस? इत्यादि । यदि अब्रह्म कल्पित है, तो ब्रह्मता स्वतःसिद्ध 
होगी, इसलिए ब्रह्मभावी मनुष्य, यह कल्पना ही व्यथे हो जायगी ॥ ९०८॥ 

“बोधात्‌? इत्यादि । सब जीव बोधसे पूर्व भी स्वभावसे ही अक्ष हैं; 
अन्नक्मस्व अविद्यासे उत्पन्न होता है और वह विदयासे निवृत्त हो जाता है ॥९०९॥ 

“अतः? इत्यादि । इसलिए मुख्य अर्थका त्यागकर '्रक्षमावी मनुष्य” इस 
कर्पनामें श्रतार्थेकी हानि और अश्नुत अर्थकी कपना करनी पड़ती है॥ ९१०॥ 

अनुत्पन्ना ०” इत्यादि । उत्पत्ति और नाशसे रहित, ए कौ प्रकाशमान, ज्ञानः 
मात्ररूप ब्रह्म, सूर्वमै अन्धकारकी तरह, अविद्याका सम्भव नहीं दै, यह कहना 
समीचीन नहीं है ॥ ९११॥ 

“अविद्या? इत्यादि । क्या आत्मामें अविद्याकी विषयताका ( अविद्याकी 
कर्मताका ) असम्भव है अथवा अविद्यामे आसाकी करतृताका असम्भव 
है ! प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि शाखने विद्याका विधान किया है ॥ ९१२ ॥ 
` अविद्या०! इत्यादि । क्योंकि अविद्यासे रहित डोनेपर ब्रह्म सदा ही 
ज्ञात हो सकता है। ज्ञात बरहमें विद्याका विधान पिष्टपेषणके सहश होगा ॥९१२॥ __ 

'॒वेज्ञी० इत्यादि । जैसे सब पुरुषोंका घटानुभव आत्मसाक्षिक _ 
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NS त कक 1. चार्यते वाऽन्यकतेता । 

क ठेच बरह्मकतृत्ववारणम्‌ ॥ ९१५॥ 

अकार्याया अविद्यायाः कर्जपेक्षा इतो भवेत्‌ । 

अन्यक्त्वमप्यत्र तदन्यासम्भवान्नहे ॥ ९१६॥ 

नहि ब्रह्मातिरेकेण कश्रिचेतन इष्यते । 

नान्योऽतोऽस्तीति शास्त्रेण द्रष्राद्यन्तखारणात्‌ ॥ ९१७ ॥ 

ननु शास्त्रोपदेशोऽयमेवं सत्यफलो भवेत्‌ । 

नाऽसौ ब्रह्मणि साफल्यं नाऽप्यन्यस्मिन्समश्तुते ॥ ९१८ ॥ 

उपदेश्ञानपेक्षं तह्कह्मत्वं परमात्मनः । 

असम्भवात्तदन्यस्य द्युपदेशो$फलो भवेत्‌ ॥ ९१९ ॥ 

ज्ञाते बह्यण्युताञ्जाते शास्त्रवेफल्यमुच्यते । 

आद्य इष्टो द्वितीये तु बोधः शाख्रात्‌ फलिष्यति ॥ ९२० ॥ 
___ 00 कक कीडा 
है, वैसे ही “न वेमि! (में नहीं जानता हूँ ) इस प्रकार अविद्याका अनुभव 
सबको आत्मसाक्षिक है, इसलिए अविद्याका अपलाप नहीं हो सकता ॥९१४॥ 

(द्वेतीयें इत्यादि । द्वितीय पक्षमें ब्रक्मकतृत्वका निषेध करते हो या 
अन्यकतृंत्वका, अक्षमें कतृताका निषेध तो हमको मी इष्ट है ॥ ९१५॥ 

“अक्कार्याया' इत्यादि । अविद्या अनादि है, अतः वह किसीकी कार्य नहीं है, 
इसलिए उसको कतोकी अपेक्षा क्‍यों होगी £ अन्यकतृत्व भी नहीं हो 
सकता, क्योंकि ब्रह्मसे अन्यका सम्भव ही नहीं है ॥ ९१६ ॥ 

“नहि? इत्यादि। ब्र्षसे भिन्न दूसरा कोई चेतन नहीं है, क्योंकि 
“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टाः' इत्यादि श्रुति ब्रह्मसे भिन्न द्रष्टा, श्रोता आदिका निषेष ` 
करती है ॥ ९१७॥ 

“ननु' इत्यादि । ऐसी दशामें शास्रका उपदेश निष्फल होगा; क्योंकि न तो 
ममे ही उपदेश सफल हो सकता है, न अन्यमें ही ॥ ९१८ ॥ 

'उपदेशा०? इत्यादि । परमात्मा ब्रह्म है, इसमें उपदेशकी अपेक्षा नहीं है, 
परमात्मासे अन्य चेतनका असम्भव है, इसलिए उपदेश निष्फळ होगा ॥९१९॥ 

ज्ञाते इत्यादि । त्रबक्षा ज्ञान होनेपर उपदेशक्ी निष्फडता कहते हो 
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न च बोधस्य वेयथ्य॑ तेनाञ्योधनिवच्तनात्‌ । 
तनिवृत्तिस्तु इृष्टत्वान्ना5द्वैते$पि विरुध्यते ॥ ९२१ ॥ 
न इष्टेऽनुपपन्नत्वं शङ्काया अवसानतः । 
आशङ्कते तावदेव यावत्‌ स्वानुभवो नहि ॥ ९२२ ॥ 
अचुद्धत्वं विबोधात्‌ प्रागनुभूतं यथा तथा । 
बोधादू्ध्वमबोधस्य निइच्तिरनुभूयते ॥ ९२३ ॥ 

ननु जीवेशवाक्याभ्यां कत्रेकत्रोरविचोधनात्‌ । 
तर्केशास्नप्रसिद्धेश्च स्याज्जीवो ्रझणः पथक ॥ ९२४ ॥ 
दुःखापनयनार्थत्वाच्छास्रड्घिक्रियते हि. सः । 

तथा च ब्रह्ममावीति युक्तेनैषाऽत्र कल्पना ॥ ९२५ ॥ 
मेवं ब्रह्मोपदेशार्थशास्त्रानर्थक्यसक्तितः । 
संसारिविद्ययेवाऽस्य पुरुषार्थसमापनात्‌ ॥ ९२६ ॥ 


या पहले अज्ञात द॒शामें ! प्रथम पक्ष तो हमको इष्ट है, द्वितीय पक्षमँ बोध ही 
शाखके उपदेशका फल होगा, इसलिए वह निष्फल नहीं है ॥ ९२० ॥ 

(न च' इत्यादि । बोध मी निष्फळ नहीं है, क्योंकि उससे अबोधकी 
( अविद्याकी ) निवृत्ति होती है और वह अबोधकी निवृत्ति दृष्ट है, इसलिए 
अद्वैतमें मी विरोध नहीं है ॥ ९२१ ॥ 

“न दष्टः इत्यादि । जो पदार्थ दृष्ट होता है उसपर अनुपपत्तिका तर्क कमी 
नहीं चढ सकता, क्योंकि दशनसे शङ्का निवृत्त हो जाती हे । शङ्का तबतक 
हुआ करती है, जबतक अपना अनुभव न हो ॥ ९२२ ॥ 

“अबुद्धत्वम्‌ः इत्यादि । जैसे बोधसे पहले अज्ञानका अनुभव होता है, 
चैसे ही बोधके अनन्तर अज्ञानकी निवृत्तिका मी अनुभव होता है ॥ ९२३ ॥ 

“ननु इत्यादि । 'एष हि द्रष्टा स्प्रश ओता! इत्यादि अति जीवमें 
कतृत्वका और 'स एष नेति नेति? यह श्रुति रैधरमें अकतृत्वका बोधन करती हैं 
और तर्फशाख्रकी प्रसिद्धि मी है, इसलिए जीव ब्रहमसे मिन्न है ॥ ९२४ ॥ 

'दुःखा०? इत्यादि । दुःखके नाशके लिए जीव शाख्रमें अधिकारी होता 
है, इसलिए ब्रह्ममावी मनुष्य ब्रह्मशब्दका अर्थ है, यह करपनायुक्त दी दै ॥९२७। | 

भेवम? इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्योंकि ऐसी दशामे संसारीकी _ 
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क नच 


निजात्मानमेवाऽवेद्वि धिया तया । 
नगत प्राप्तः पुमर्थो जीवविद्यया ॥ ९२७ ॥ 
ततश्च सत्यज्ञानादिवाक्येन ब्रह्मनोधनम्‌ । 
व्य स्याहठहविद्यायाः फरान्तरविवजनात्‌ ॥ ९२८ ॥ 
अथ ब्रह्मण्यविज्ञाते ब्रह्माऽस्मीत्यात्मनीदशी । 
सम्पत्कमशक्या खात्तस्मिन्‌ ज्ञाते तु शक्यते ॥ ९२९ ॥ 
ब्रह्मविज्ञानमात्रेण न कस्याऽपि कृतार्थता । 
पारार्थ्येनेत्र सर्वत्र विज्ञानं ऋलबन्मतस्‌ ॥ ९३० ॥ 
नैतदेवं भट्टपादैन्रह्वाज्ञानातिरेकिणः । 
ज्ञानस्यैव परार्थत्वमिति स्पष्ट्ुदीरितस्‌ ॥ ९२१ ॥ 
सर्वत्रैव हि विज्ञानं संस्कारत्वेन निश्चितम्‌ । 
पराङ्ग चाऽऽत्मविज्ञानादन्यत्रेत्यवधायेतास्‌ ॥ ९२२ ॥ 


जीवकी ) विद्यासे ही पुरुषार्थकी समाप्ति हो सकती है, फिर ब्रह्मा उपदेश 
अरनेके लिए जो शास्त्र है, वह अनर्थक हो जायगा ॥ ९२६ ॥ 

'ब्रह्ममावी' इत्यादि । ब्रह्ममावी मनुष्यने अपने ही आत्माको जाना था; 
उसी विद्यासे वह सवै हो गया, इस प्रकार जीवकी विद्यासे ही पुरु- 
षाथे प्राप्त होता है ॥ ९२७ ॥ [ 

“ततश्च? इत्यादि । इस दशामें 'सत्य ज्ञानमनन्तं त्रह्मः इत्यादि वाक्यसे 
ब्रह्मका उपदेश व्यर्थ होगा, क्योंकि सर्वभावसे अतिरिक्त ब्रह्मविद्याका 
कोई फल नहीं है ॥ ९२८ ॥ 

“अथ' इत्यादि । जह्मका ज्ञान न होनेपर भें ब्रह्म हुं’ इत्याकारक सम्पत्‌ 
( निकृष्टमें उत्कृष्ट दृष्टिको सम्पत्‌ कहते हैं, जैसे मन्त्रीमें राजदृष्टि ) नहीं की 
जा सकती और त्रह्मका ज्ञान होनेपर सम्पत्‌ उपासना की जा सकती है ॥९२९॥ 

“अझ०' इत्यादि। क्योकि ब्रहवज्ञानमात्रसे किसीको कृतार्थता नहीं हो सकती, 
क्योंकि ज्ञात सर्वेत्र पराथे ( क्रियार्थेक ) होनेसे ही सफल होता है ॥ ९३० ॥ 

'नेतदेवम इत्यादि। ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्योंकि भटपादानुसा रियोने 
बबञ्चानसे अतिरिक्त ज्ञान ही प्राथ है, यह स्पष्ट कहा है ॥ ९३१ ॥ 
सर्वश्रेव! इत्यादि । सर्वत्र ज्ञान संस्कारको ही उत्पन्न करता है, यह 
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अतो ब्रह्मणि विज्ञाते तावतेव कृतार्थता । 

सम्पत्पक्षे त्वहं ब्रह्ेत्येतद्वौण प्रसज्यते ॥ ९३३ ॥ 

सामानाधिकरण्योक्तिवस्त्वैक्ये मुख्यतां त्रजेत्‌ । 

खं छिद्रम॒त्पल नीलमित्यादौ तदवेक्षणात्‌ ॥ ९३४ ॥ 

अन्यस्याऽन्यत्र सम्पत्स्यात्सिहस्य पुरुषे यथा । 

सामानाधिकरण्यं च गौण सिंहः पुमानपि ॥ ९३४ ॥ 

ब्रह भवतीत्यादि जह्ममावफलं च यत्‌ । 

सम्पत्तौ तन्न युज्येत नाऽन्यद्न्यङ्कवेत्‌ क्कचित्‌ ॥ 8३६॥ 

सम्पदाऽपि ब्रह्मभावः स्याद्वाक्यादिति चेन्मतम्‌ । 

न मानसक्रियामात्रादमानाइस्त्वसिद्धितः ॥ 6३७ ॥ 
निश्चित है । अक्षज्ञानससे अतिरिक्त ज्ञान ही 'पराज्ञ' ( क्रियाका साधन ) है, यह 
निश्चय करना चाहिए ॥ ९३२ ॥ 

“अतो ब्रह्मणि' इत्यादि । इसलिए ब्रह्का ज्ञान होनेपर उस ज्ञानसे ही 
कतार्थता होती है । सम्पत्‌-पक्ष में, तो “अहं ब्रह्मस्मि’ ( में ब्रह्म हूँ ) इत्याकारक 
ज्ञान गोण हो जायगा ॥ ९३३ ॥ 

“सामानाधिकरण्योक्ति०' इत्यादि । वस्तुकी एकता होनेपर ही सामानाधिक- 
रण्य ( अभेद ) मुख्य हुआ करता है, क्योंकि 'ख छिद्रम्‌! ( छिद्र ही आकाश 
है ), ‘उत्पलं नीलम! ( कमल नील है ) इत्यादिमें वस्तुकी एकता होनेपर ही 
सामानाधिकरण्य देखा जाता है ॥ ९३४ ॥ 

“अन्यस्या०? इत्यादि । अन्यमें अन्यका सामानाधिकरण्य सम्पत्‌ है जैसे 
“सिंहः पुमान्‌? ( पुरुष सिंह है ) । इस वाबयमें पुरुषमें सिंहका गौण सामाना- 
घिकरण्य प्रतीत होता है॥ ९३५ ॥ 

'बह्मव? इत्यादि । 'ब्रहवाविदू ब्रह्मेव भवति? ( जह्मज्ञानी ब्रह्म ही होता दै ) 
इत्यादि श्रुतिसे कहा हुआ ब्रहझमावरूप फल सम्पत-पक्षमें युक्त नहीं है, 
अन्य अन्य नहीं हो सकता ॥ ९३६ ॥ 

“सुस्पदाऽपि? इत्यादि । यदि कहो कि वाक्यके बर्से सम्पत्से भी 
ब्रक्षमाव हो सकता है, तो यह केहना मी समीचीन नहीं दै, क्योंकि सम्पत्‌ 


मानस कियारूप है, अतः वह प्रमाण नहीं हो सकती । वस्तुकी सिद्धि प्रमाणसे 


हुआ करती है ॥ ९३७॥ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१७९ हायत नजलरटतकलपअ्नल्‍लपापंन ६४ बृहदारण्यकवातिकसारं [ १ अध्याये 
FR विजन 
अन्यथा योषितोऽग्नत्वं सिद्ध स्याद ध्यानमात्रत) । 


हत्वं च्यानजन्यं चेदनित्यं स्वगेवद्धवेत्‌ ॥ ९३८ ॥ 
तमोमात्रान्तरायत्वादाप्तमप्याप्यते तु तत्‌ । 
न च सम्पत्‌ तमो इन्ति मिथ्याज्ञानात्मकत्वतः ॥ ९३९ ॥ 
नच सम्पत्तिमात्रेण दुःखिनो दुःखसंक्षयः | 
आनन्दरूपता बाऽतः फर्शास्रस्य वाधनस्‌॥ &४० ॥ 
अई ब्रह्नेत्यतो नेव सम्पत्तिः किन्तु ताइशम्‌ । 
रह्मत्माखण्डवस्त्वत्र शास्रेण प्रतिपद्यते ॥ ९४१ ॥ 
कौटस्थ्यान्मम देहादौ ब्रह्मता न मदन्यता । 
साक्षित्वाद्‌ त्र्मतत्तस तस्मात्प्रत्यद्‌न भिद्यते ॥ ९४२ ॥ 
कौटर्थ्यं ब्रह्मणो रूपं साक्षित्वं प्रत्यगात्मनः । 
अन्योऽन्यव्यत्ययेनेतद्‌ दष्टं तेनेकता तयोः ॥ ९४३॥ 
(अन्यथा? इत्यादि । अन्यथा ध्यानमात्रसे खी अभि हो जायगी । ( क्योंकि 
पश्वाभिविद्याने सीमे अग्निका ध्यान करना लिखा है ) । ध्यानसे यदि ब्रह्मत्व 
उत्पन्न हो, तो स्वरकी तरह ब्रह्मस्व भी अनित्य हो जायगा ॥ ९३८ ॥ 
+तमोमात्रान्तरा०? इत्यादि । अज्ञानमात्रका व्यवधान होनेसे नित्य प्राप्त 
होनेपर मी ब्रह्म विद्यासे प्राप्तसा होता दै । सम्पत्‌ अज्ञानका नाश नहीं कर 
सकती, क्योंकि वह स्वयं मिथ्याज्ञातरूप है ॥ ९३९ ॥ 
धन च सम्पत्ति०” इत्यादि । सम्पत्तिात्रसे दुःखीके दुःखका नाश नहीं 
होता, न आनन्दरूपता ही होती है । इसलिए फलशास्रका बाध होगा ॥ ९४० ॥ 
(अह जरह्मे इत्यादि । इसलिए “अहं ब्रह्म! यह सम्पत्ति नही है, किन्तु 
शास्रसे अखण्ड ब्रह्मात्मवस्तुका प्रतिपादन है ॥ ९४१ ॥ 
'कोटस्थ्या०' इत्यादि । देहादि आगमापायी हैं, उनके अधिष्ठान आस्मामे 
बह्मकी कूटस्थता देली जाती है और आत्मा ब्रह्म है, क्योंकि आत्माका 


अपरोक्ष धर्मे 'यस्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्मः इस श्रुतिसे ब्रह्ममें सुना जाता है, 
इसलिए आत्मा ब्रह्मसे भिन्न नहीं है || ९४२ ॥ 


'कौटस्थ्यम! इत्यादि | ब्रक्मका रूप कूटस्थत्व और प्रत्यगात्माका रूप 
साक्षित्व है, ये दोनों व्यत्ययसे मी देखे जाते हैं अर्थात्‌ बरह्ममें साक्षिता और 
प्रत्यगात्मामें कूटस्थता है, इसलिए दोनोंकी एकता है॥ ९४३ ॥ 
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अव्याबृत्ताननुगतमखण्डं ब्रह्म चेत्तदा । 
तद्विद्यायां समाख्यैषा ब्रह्मविद्येति निश्चिता ॥ ९४४ ॥ 
सम्पत्तौ ब्रहमविद्येषा जीवविद्याऽथ वेस्ययम्‌ । 

सन्देह एव पुंसः स्यात्संश्यात्मा विनश्यति ॥ ९४५॥ 
सर्वथा ब्रह्ममावीति कल्पना नेव युज्यते। 

प्रब्रह्लेव विद्यायामधिकायेत्र वर्णितम्‌ ॥ ९४६॥ 
परत्रह्मण्ययुक्तेषा साधकत्वम्रकरपना । 

इति चेत्‌ श्रतिमेवेवं त्वञ्चपालभसे न माम्‌ ॥ ९४७॥ 
विद्याधिक्रारिणि ब्रह्मशब्दं प्रायुङ्क्त वेदवाक । 
उपाठम्भर्त्वदीयोऽत आगमे पर्यवस्यति ॥ ९४८ ॥ 
अश्मा भवत! केयं साधक़्त्वप्रकरपने । 

किं न पश्यति संसारं तत्रैवाऽज्ञानकर्पितस्‌॥ ९४९ ॥ 

“अव्यावृत्ता०? इत्यादि । अव्यावृत्त अननुगत अखण्ड ब्रह्म है, इसलिए 
निश्चित ही उसकी विद्याका नाम ब्रह्मविद्या हो सकता है ॥ ९४४ ॥ 

“सम्पत्तौ? इत्यादि । सम्पत्ति माननेपर यह ब्रह्मविद्या है या जीवविद्या है ! 
यों पुरुषको .सन्देइ बना ही रहेगा और संश्चयके रहनेपर संशयात्मा पुरुष नष्ट हो 
जायगा ॥९४५॥ 

“सर्वथा? इत्यादि । किसी प्रकारसे मी ब्रह्मभावी, यह करपना युक्त नहीं दै, 
अतः पर अक्ष ही विद्यामें अधिकारी है, यह यहांपर वणन किया गया है ॥९४६॥ 

“परन्रह्मण्य ०” इत्यादि । पर ब्रह्ममें यह साधकत्व करपना अयुक्त है, 
क्योंकि अज्ञानी ही साधक हुआ करता है। परजह्म ज्ञानमूर्ति दै, अतः उसमें अज्ञानकी 
सम्भावना है नहीं, यदि तुम यह कहो, तो यह तुम्हारा उपाछम्म क्रुतिपर दै, 
मुझपर नहीं है । श्रुति अपौरुषेय दोनेसे निर्दोष है, वह उपाछम्भके योग्य 
नहीं है, इसलिए वेदोक्त दोनेसे ब्रह्ममें अविद्या और साधकत्वादिका स्वीकार 
करना चाहिए ॥ ९४७ ॥ 

“विद्याधिकारिणि' इत्यादि । वेदवाक्यने विद्याके अधिकारीमें त्रह्मशब्दका 
प्रयोग किया है, इसलिए तेरा उपारम्म वेदमये पयेवसन् होता दै ॥ ९४८ ॥ 

“अक्षमा! इत्यादि। तुम्हें हमे साषकत्वकी कस्पनामें असन्तोष क्यों दै! क्या 
दुम नहीं देख रहे हो कि सारा ही संसार भझमें ही अज्ञानसे कल्पित दै ॥९४९॥ 
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_ ` आनात्मवस्तु यत्किश्वित्तद्‌ अरक्षानवचोधतः । 

ब्रह्मण्येव समध्यस्तं शुक्तिकारजतादिवत्‌ ॥ ९५० ॥ 
यच्चोयं वादिमिः श्रोक्त कृत्स्नाकृत्स्नादिखण्डनम्‌ । 

तत्र ग्राह्मः कृत्स्नपक्षो न दोषोऽत्र मनागपि ॥ ९५९ ॥ 
न कात्स्न्यग्राहिमानेन दैतापत्तावद्धत्स्नता । 
शङ्कनीया) यतो मानं मेयस्पद्धि न कुत्रचित्‌ ॥ ९५२ ॥ 
रेकात्म्यस्यैव मेयत्वात्तत्तयैवाऽवबोधनात्‌ । 

अन्यथा स्यादमानत्वमयथावस्तुबोधिनः ॥ ९५३ ॥ 
अवास्तबत्वान्मानस्य इतं नेतत्‌ प्रसज्यते । 

अबस्तुनोऽपि मानत्वं बस्तुतस्वावबोधनात्‌ ॥ ९५४ ॥ 
्राोधान्मानमात्रादेवस्तुत्वमवभासताम्‌ । 

ऊर्ध्वं नेव तु वस्तुत्वं भासते बाधितत्वतः ॥ ९५५ ॥ 

“अनात्मवस्तु’ इत्यादि। जैसे शक्तिके अज्ञानसे ही शुक्तिमें रजत अध्यस्त होता 
है, देसे त्रके ही अज्ञानसे सब अनाम वस्तुएं ब्रह्मे ही अध्यस्त होती हैं॥९५०॥ 

प्यच्चोच्चम्‌ इत्यादि । इसन, अक्कस्न आदिका खण्डनरूप तक जो 
वादियोंने कहा है, उसमें कृत्स्न पक्षका ग्रहण करना चाहिए, इसमें किञ्चित्‌ 
भी दोष नहीं है ॥ ९५१ ॥ 

“न कात्स्न्येम इत्यादि । यदि शंका हो कि इृत्ततताके बोधक प्रमाणसे 
द्वेतापत्ति होनेके कारण अकृत्सनताकी आपत्ति होगी, तो यह शक्का नहीं करनी चाहिए, 
क्योंकि प्रमाण प्रमेयका स्पर्द्धी नहीं हुआ करता, वह तो अद्वैतका बोधक है॥९५२॥ 

शेकात्म्यस्येव? इत्यादि । ऐकात्म्य ही यहां प्रमेय है, अतः उसी ऐका- 
त्म्यका प्रमाण बोधन करता है, अन्यथा अयथावस्तुका ( मिथ्यावस्तुका ) बोधन 
करनेपर तो उसमें प्रमाणता ही नहीं होगी ॥ ९५३ ॥ 

“अवास्तव०' इत्यादि | प्रामाण्य वास्तव नहीं है, इसलिए द्वेतकी प्रसक्ति 
नहीं है, स्वय अवस्तु होता हुआ मी प्रामाण्य वस्तुतत्वके बोधनसे प्रमाणताको 
प्राप्त होता है ॥ ९५४ ॥ | 

'आग्बोधान्मान०' इत्यादि । ज्ञानसे पहले प्रमाण, प्रमाता आदियें वस्तुत्व 


प्रतीत हो सकता है, पन्रतु ज्ञानके अनन्तर तो ज्ञानसे बाधित होनेके कारण उनमें 
वस्तुत्व प्रतीत नहीं होता ॥ ९५५ ॥ 
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स्वतो वा परतो वेति कृत्स्नत्वे यद्विकरपनम्‌ । 

तत्र स्वतस्त्वमादेयं न च विद्या निरर्थिका ॥ ९५६ ॥ 
स्वतः कृत्स्नमपि ब्रह्म स्यादकृत्स्नमविद्यया । 
तदविद्यापचुत्यथे ब्रह्मविद्योपयुज्यते ॥ ९५७ ॥ 

अहमेव परन्नह्मेत्यस्याऽ्थस्याऽप्रचुद्धता । 

अविद्येति वयं ब्रूमो येह नाऽस्ति सदात्मनि ॥ ९५८ ॥ 
परात्मनि च चेतन्यं नित्यं स्याच्छशिशैत्यवत्‌ । 

अविद्या न तथा तत्र युक्ता चन्द्रे यथोष्णता ॥ ९५९ ॥ 
अविद्यमानेवाऽविद्या वस्तुतस्वविचारिणाम्‌ । 
अविचारेण मूढानां वज्रादपि इढायते ॥ ९६० ॥ 
चुद्धतत््वस्य लोकोऽयं जडोन्मत्तपिञ्चाचवत्‌ । 
बुद्धतत््वोऽपि लोकस्य जडोन्मत्तपिशाचवत्‌ ॥ ९६१ ॥ 


“rer 


“वृतो चा? इत्यादि । ब्रह्म स्वतः कृत्स्न है या परतः कृत्स्न है ¦ इस प्रकार 
जो वादियोंने पूर्यमें विकर्प किया था, उसमें स्वतस्त्वपक्षका ही अहण करना 
चाहिए । ऐसी दशामें विद्या निरथैक नहीं हो सकती ॥ ९५६ ॥ 

स्वतः? इत्यादि । स्वतः कृत्स्न होता हुआ भी ब्रह्म अविद्यासे अकृत्स्न 
हो गया है, अतः उस अविद्याके नाशके लिए ब्रह्मनिद्याका उपयोग है ॥९५७॥ 

अहमेव? इत्यादि । 'में ही परब्रह्म हुँ इस अर्थका जो अज्ञान है, 
उसीको हम अविद्या कहते हैं ज्ञानीकी इष्टिसे वह अविद्या सद्रूप आत्मामें कमी 
नहीं है ॥ ९५८॥ | 

“परात्मनि' इत्यादि । चन्द्रमामें शैत्यकी तरह परमात्मामें चैतन्य नित्य 
ही है । अतः चन्द्रमें उष्णताकी तरह परमात्मामें अविद्या युक्त नहीं है ॥९५९॥ 

“अविद्यमानैवा5०” इत्यादि । वस्तुततत्वका विचार करनेवालॉंकी इष्टिं 
अविद्या अविद्यमान ही है और वही अविद्या विचारके न होनेसे सूर्खोके लिए 
वज़्से मी कठिन हो जाती है ॥ ९६० ॥ 

'ुद्धतत्तवस्य' इत्यादि। ज्ञानीकी इष्टिमें यह होक जड़, उन्मत्त और पिशाचके 


सहश है और रोककी इष्गे ज्ञानी मी जड, उनमतत और पिशाचके सह्य है॥९६१॥ . 
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संसारिलोकोऽप्येतस्य बोधभाषाविडम्बकः ॥ ९६२ ॥ 
तस्मादुत्पन्नतत्तस्य माऽस्त्वविद्या चिदात्मनि । 
अब्युत्पन्नस्य इष्ट्येषा न वेग्मीत्यबुभूयते ॥ ९६३ ॥ 
नाञ्छप्चित्यविद्येति यो ब्रवीति दुराग्रहात्‌ । 
सोऽहपचिच्तं वेत्यस्य केनेति तदुदीर्यतास्‌॥ ९६४ ॥ 
मानेन चेत्‌ तदा मानमज्ञातार्थं विना नहि । 
ततो बढादविद्येयमङ्गीकार्या चिदात्मनि ॥ ९६५ ॥ 
अङ्गीकृताऽप्यवस्तुत्वाद्वाधिका नेति चेन्न तत्‌ । 
अवस्तुतामजानानां बाघेतैवाऽहिवस्तुवत्‌ ॥ ९६६॥ 


'बुद्धतरयो? इत्यादि । ज्ञानी पुरुष संसारी छोगोंकी चेष्टाका विडम्बन 
( अनुकरण ) करता है । संसारी लोग मी ज्ञानीके ज्ञान और भाषाका विडम्बन 
करता है अर्थात्‌ ज्ञानी अपनी इष्टिसे संसारियोंकी चेष्टा नहीं करता है; 
किन्तु दिखावामात्र दै; वैसे ही अज्ञानी मी ज्ञानीकी भाषाका दिखावा ही 
करता है ॥ ९६२ ॥ 

'तस्मादु०' इत्यादि । इसलिए तत्त्वज्ञानीकी इष्टिसे चिदात्मामें अविद्या 
न हो, तो न सही, पर अज्ञानीकी इष्टिसे तो “न वेझि' इस अनुभवसे चिदात्मामें 
अविद्या सिद्ध होती ही है ॥ ९६३ ॥ 

' नाञ्छुप्त० इत्यादि । अछ॒प्तचित्‌ (जिसके चैतन्यका कभी छोप नहीं 
होता दै ) आत्मामें अविद्या नहीं रह सकती, इस मकार दुरामहसे जो कहता है 
उससे पूछना चाहिए कि आत्मा अढुप्चित्‌ है; यह तुमने किससे जाना ॥९६४॥ 
ह मानेन' इत्यादि । नई कहो प्रमाणसे जाना है, तो प्रमाण अज्ञात अमे 

मत हुआ करता ६, इसलिए बाछात्कारसे अज्ञानीको चिदा 
अविद्याका अङ्गीकार करना चाहिए ॥ ९६५ | कु 

'अज्गीकृताऽ०? इत्यादि । अङ्गीकार की हुईं भी अविद्या मिथ्या होनेसे 
आसतत्त्वका बाघ नहीं कर सकती; यह नहीं कहना चाहिए । जो अविद्याके 
मिथ्यात्वको नहीं जानते हैं; उनको रज्जूसर्पकी तरह बाघ कर सकती है ॥९६६॥ 
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चतुर्थ श्राह्मण ] माषाचुवादसहित १०६९ 


न्प््च्च्स्स्य्च्य्य््स्य्य्य्च्च्च्ल्च्च्च्च्च्चः उस स>स2 सन स2स>स>2स:->22 धर नीच  चतन-+-.-.-.-»-- ANNAN ० 


SASS ४४.७४. ४.” AS SANA NINA SAA 


रज्युसपोंडप्यप्रबुद्ध॑ भीषयेत्‌ ताखिकाहिवत्‌ । 
विद्यावैयरथ्यदोषोऽतो नैवाऽस्मान्‌ प्रति ढौकते ॥ ९६७ ॥ 
अनादेरपि बाधोऽस्ति तमसो विद्ययाऽन्यथा | 
ग्रमाणानां प्रमाणत्वं न क्वचिद्द) प्रसिद्धति ॥ ९६८ ॥ 
अज्ञातज्ञापफं मानमनाझज्ञानवाधया । 

घटादावपि मानत्वं लभते किञ्चुताऽऽत्मनि ॥ ९६९ ॥ 
एतावता गुग्नुक्षणा चोदे यत्कदेद्षणम्‌ । 
तन्निराकृत्य विद्यायाः कत ब्रह्मेति साधितम्‌ ॥ ९७० ॥ 
त्रझ्मणो ज्ञानकवेत्वं यदुक्तं तदिहाऽधुना । 

त्रह्म चा इदमग्रेञ्भूदिति वाक्येऽपि योज्यते ॥ ९७१ ॥ 
निर्णीतो ब्रह्मशब्दा्थो वैशब्दोञ्चधतौ भवेत । 
चञ्यमानं जीवरूपमिदंशब्देन कथ्यते ॥ ९७२ ॥ 


san 


“रज्जुसपों5०! इत्यादि । [ यद्यपि अविद्या कल्पित है, तथापि वह 
` अधिष्ठानके साक्षात्तातक बनी रहती है। ] इसीलिए रज्जुसर्प मी 
सत्य सर्पकी तरह अज्ञानीमें भय उत्पन्न करता ही है, अतः विद्याकी व्यर्थताका 
दोष हमें स्पश नहीं करता है ॥ ९६७ ॥ 

'अनादेरपि' इत्यादि । अनादि होनेपर भी अज्ञानका विद्यासे बाध होता ही 
है, अन्यथा (यदि विद्यासे अविद्याका बाध न हो, तो) तुम्हारे मतमें प्रमाणोंकी 
प्रमाणता ही सिद्ध नहीं हो सकती ॥ ९६८ ॥ 

'अज्ञातज्ञापकम्‌' इत्यादि | प्रमाण अज्ञातका ज्ञापक होता है, इसलिए 
वह अनादि अज्ञानका बाध करनेसे ही घट आदिमें भी प्रमाणताको प्राप्त होता 
है; फिर आत्मामें तो कहना ही क्या है !॥ ९६९ ॥ 

“एतावता' इत्यादि । इतने कथनसे मुमुक्ष पुरुषोंके तर्कमै जो कतीके 
दूषण कहे गये थे, उनका निराकरण करके विद्याका कर्ता ब्रह्म है, यह सिद्ध 
किया गया ॥ ९७० ॥ 

'ब्रह्मणो' इत्यादि । ब्रह्ममें जो ज्ञानकतृता कही गई है, उसकी “ब्रह्म वा 
इदमग्र आसीत्‌? इस वाक्यमें भी योजना करनी चाहिए ॥ ९७१ ॥ 

‘निर्णीतो? इत्यादि । ब्रह्मशब्दके अर्थका निर्णय हो गया । वैशब्दका 


१३५ 
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१०७० बृहदारण्यकवा तिंकसार [ १ अध्याय 


विद्यायाः प्राक्तनः काल उक्तोऽग्र इति शब्दतः । 
अभूतभवतं चेवमासीदितिपदोदितम्‌ ॥ ९७३ ॥ 
झुख्यज्र्षव बोधात्‌ प्राङ्‌, नामरूपप्रवेशनात्‌ । 
जीवरूपमभृत्तेन विद्यायाः कतं तङ्कवेत्‌ ॥ ९७४ ॥ 
एवं स्थितेऽत्र वाक्यार्थे वैशञ्देनाश्वधारणात्‌ । 

सूचितं जीवमिश्यात्वं यचस्स्पष्टसुदीर्यते ॥ ९७५ ॥ 
जीवभावदशायां च ब्रह्मेव न तदन्यथा । 
अनिश्ञातात्मतच्ं सदन्र्ेव विभाति तत्‌ ॥ ९७६॥ 
अज्ञानतजजीवत्वसङ्गतिभरह्मणोऽत्र का | 
कार्यकारणताऽऽहोस्तिदात्मात्मीयत्वलक्षणा ॥ ९७७॥ 
त्र्माऽकार्यमनादित्वादविकारादकारणम्‌ । 
आत्मात्मीयत्वसम्बन्धो ब्रह्मणेतरवस्तुनः ॥ ९७८॥ 


अर्थ अवधारण ( अन्ययोगव्यवच्छेद अर्थात्‌ दृसरेके सम्बन्धका अभाव ) है; 
इड्यमान जो जीवका रूप है, वह इदंश्दका अर्थ है ॥ ९७२ ॥ 

“विद्यायाः? इत्यादि । “अंग्रे! इस शब्दसे विद्याका पूर्वकाल कहा जाता है । 
“आसीत्‌? ( था ) पदका अर्थ अमूतभवन (जो पहले न हो, उसका होना ) 
कहा गया है ॥ ९७३॥ 

“मुख्य० इत्यादि । मुख्य ब्रह्म ही ज्ञानसे पहले नामरूपमें प्रवेश करनेसे 
जीवरूप हो गया था, इसलिए मुख्य ब्रह्म ही विद्याका कर्ता है ॥ ९७४ ॥ 

(एवं स्थिते’ इत्यादि । इस प्रकार वाक्यार्थ होनेपर “वे” शब्दसे अवधारण 
करनेसे ( जीव ब्रह्म ही है; ऐसा निश्चय करानेसे) जो जीवका मिथ्यास्व सूचित 
होता है, वह स्पष्ठरूपसे कहा जाता है ॥ ९७५ ॥ 

“जीवभाव०' इत्यादि । जीवभावदशामें मी वह ब्रह्म ही है; जीव नहीं 
है, क्योंकि आत्मतत्तके न जाननेसे ब्रह्म होनेपर भी अन्रक्षकी तरह प्रतीत 
होता है ॥ ९७६ ॥ 

अज्ञान०' इत्यादि । अज्ञान और अज्ञानसे उत्पन्न हुए जीवभावका 
ब्रह्मके साथ कौन-सा सम्बन्ध है; उसे कहना चाहिए--क्या कार्यकारणभाव 
सम्बन्ध है अथवा आत्मात्मीयत्व ( मैं-मेरा ) सम्बन्ध है £ ॥ ९,७७ ॥ 


ब्रह्मा इत्यादि | जहा अनादि है, इसलिए वह किसीका कार्य नहीं 
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चतुर्थ ब्राह्मणं ] '  भाषालुवादसहित “ १०७१ 
स्वतो निरात्मनोभ्र्म भवेदज्ञानकार्ययो! । 
स्वरूपं तेन सम्बन्ध आत्मात्मीयत्वलक्षणः ॥ ९७९ ॥ 
निरात्मा सात्मकत्वाय स्वास्म्रदमपेक्षते । 
तेनाऽविद्या स्वयं सेद्धुं ब्रह्मतस्वमपेक्षते ॥ ९८० ॥ 
कूटस्थत्वादसङ्गर्वान्मोहतस्कायैसङ्गतिम्‌ । 
ब्रह्म नाऽपेक्षते नाऽपि ताभ्यां युज्येत कहिंचित्‌ ॥ ९८१ ॥ 
नीलत्वेन वियद्योगः स्ववृत्तापेक्षया न सन्‌ । 
आत्मनेवे तमोयोगो नाऽऽत्मविद्यानुरोघतः ॥ ९८२ ॥ 
अविद्याबृत्तवीक्षायामन्यसङ्कतिरात्मनि । 
भात्यास्माऽऽत्मीयरूपेण स्याज्जगत्सात्म ततः ॥९८३॥ 


है और निर्विकार है, इसलिए किसीका कारण नहीं है, इस परिस्थितिमें ब्रह्के 
साथ अनात्मवस्तुका आत्मात्मीयत्व सम्बन्ध ही है ॥ ९७८ ॥ | 

स्वतो' इत्यादि । अज्ञान और अज्ञानकाये--ये दोनों अनात्मा ( स्वरूप- 
रहित ) हैं, त्रक् ही उनका स्वरूप है; इसलिए ब्रह्मके साथ उनका आत्मात्मी- 
यस्व सम्बन्ध है । जड्की सत्ता ब्रह्मके अधीन है; ब्रह्मसम्बन्धके विना 
जड़ शुन्य हो जायगा; इसलिए अपने स्वरूपकी सिद्धिके लिए जड़ पदार्थ ब्ह्मके 
सम्बन्धकी अपेक्षा करता दै, यह अर्थ है ॥ ९७९ ॥ 

“निरात्मा' इत्यादि । अनात्मा आत्मासे युक्त होनेके लिए आस्माका प्रदान 
करनेवालेकी अपेक्षा करता है, इसलिए अविद्या अपनी सिद्धिके लिए ब्रह्म- 
तस्वकी अपेक्षा करती है ॥ ९८० ॥ 

'कूटस्थत्वा०” इत्यादि । कूटस्थ होनेके कारण असङ्ग होनेसे ब्रह्म अज्ञान 
और अज्ञानके कार्थके सम्बन्धकी अपेक्षा नहीं करता और न कमी उनके 
साथ सम्बद्ध ही होता है ॥ ९८१ ॥ 

“नीळत्वेन' इत्यादि । जैसे आकाशमें नीलताका योग आकाशकें स्वरूपके 
जाननेवाळोंकी इष्टिमें सत्य नहीं है, वैसे ही आस्माके साथ अविद्याके योगको 
आत्मविद्याके अनुरोधसे आत्म-ज्ञानी असत्य ही समझते हैं ॥ ९८२ ॥ 

(अविद्या०? इत्यादि । अविद्याके स्वभावकी इष्टिसे आस्मामें अनासाका 
सम्बन्ध प्रतीत होता है, इसलिए आत्मात्मीयत्वसम्बन्धसे ही जगत्‌ साक 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१०७२ बृहदारण्यकवातिकसार॑ [ १ अध्याय 
ता स्स्स 
प्रत्यग्रूपातिरेकेण ना5न्यडूपमनात्मन! । 
वादिभियुक्तिभिः शक्यं कचित्‌ साधयितु सदा ॥ ९८४ ॥ 
स्वरुपशब्दवाच्योश्य सर्वत्रा55त्मेव नेतरः । 
` तथा चाऽऽत्मातिरेकेण स्वरूपं कस्य सम्भवेत्‌ ॥ ९८५ ॥ 
अतो$विद्यामहानिद्रासंवीतमनसामसौ । 
जन्मादिविक्रियाषटकस्वमदशनविश्रम; ॥ ९८६ ॥ 
ब्रक्नैव सत्‌ स्वतः साक्षात्‌ तदबोधेकहेतुतः । 
इद्रुप समापेदे रशनेवाऽहिरूपतास्‌ ॥ ९८७ ॥ 
अविद्याफलकारूढं वस्तु विद्याधिकारताम्‌ । 
वेध्वेदितरूपेण द्वैविध्यात्‌ प्रतिपद्यते ॥ ९८८ ॥ 
सवतो मुक्तं ब्रह्म यस्मात्‌ तस्मादेचत्वमहति । 
संसारित्वमविद्यातो भुग्रक्षुत्व ततोञ्हेति ॥ ९८९॥ 
होता दै, इसलिए 'घटोऽस्तिः इस प्रकार जड़ पदार्थमें सत्ता प्रतीत 
होती है ॥ ९८३ ॥ 

अत्यग्रूपा०' इत्यादि । प्रत्यगात्मासे अतिरिक्त अनात्माका प्रथक्रूप वादी 

लोग युक्तियोंसे कमी सिद्ध नहीं कर सकते हैं ॥ ९८४ ॥ 
` स्वरूप० इत्यादि | सर्वत्र आत्मा ही स्वरूपशव्दका वाच्य है; आत्माको 
छोड़कर अन्य पदार्थ स्वरूपशब्दका वाच्य नहीं होता; इसलिए आत्मासे अतिरिक्त 
किसीका स्वरूप सम्भव नहीं है ॥ ९८५ ॥ 

“अतोऽविद्या०' इत्यादि । इसलिए अविद्यारूपी महानिद्र।से जिनका मन 
मुग्ध हो गया है, उन पुरुषोंको आत्मामें जन्मादि पड़िकाररूप स्वके दर्शनका 
अम होता है ॥ ९८६ ॥ 

ब्र्मेच' इत्यादि । जैसे रज्जू सर्परूपको प्राप्त होती है; वैसे ही स्वतः 
साक्षात्‌ ब्रह्म होता हुआ ही अपने अज्ञानरूपी हेतुसे जीवरूपको प्राप्त 
हुआ है॥ ९८७॥ 

'अविद्या०' इत्यादि । अविद्याहुपी फल्कमें आरूढ होकर ब्रह्मरूप वस्तु 
वेद्य ( जानने योग्य ) और वेदिता (ज्ञाता) -इन दो रूपोंसे विद्याकी अधिकारिणी 
बनती है ॥ ९८८ ॥ 


“स्वतो' त्याहि, रह्म स्वत;“मुक्त है; इसलिए बह वेच्यत्वके योग्य है 
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चंतय बाह्मण ] भाषानुवादसहित १०७३ 


्क््स्स्न्व्य्स्यस्यस्यस्यस््स्यस्यस्य्य्य्य्य्व्व्व्स्व्स्य्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व््व्व्व्व्््व््व्व््व्् 


त्रम वा इदमग्रेभूदिति वाक्ये गुरूत्तरे । 

 श्रुत विद्याधिकारित्वं यत्तद्‌ ब्रह्मणि सुस्थितम्‌ ॥ ९९० ॥ 
किमवेदिति वेद्यस्य य आक्षेप उदीरितः । 

तं समाघित्सुराहेतत्तदात्मानमवेदति ॥ ९९१ ॥ 
स्वरूपस्यैव वेद्यत्वे स्मस्कन्धारोहृद्षणम्‌ । 

यदुक्त तदसत्‌ , तस्मात्‌ सोपाधिर्बेदिता ततः ॥ ९९२ ॥ 
अवेत्‌ सोपाधिरात्माऽयमास्मानं निरुपाधिकम्‌ । 
जञतृज्ञानज्ञेयभेदान्न दोषोऽत्र मनागपि ॥ ९९३ ॥ 
अविविक्तस्तु देहायैरात्मा भवति वेदिता । 
विविक्तात्मा वेदितव्यो धीदृत्तिर्वेदनं भवेत्‌ ॥ ९९४ ॥ 


का आन कन्या 


( जाननेके योग्य है) । अविद्यासे वह संसारी हो गया है, इसलिए मुमुक्षु 
( साधक ) मी वही है ॥ ९८९ ॥ 

ब्रह्म वा? इत्यादि । “ब्रह्म वा इदमग्रेश्मूत्‌” इस गुरुके उत्तररूप वाक्यमें 
जो विद्याका अधिकार सुना गया है, वह ब्रह्ममें सिद्ध हो गया ॥ ९९० ॥ 

“किमवेदिति' इत्यादि । 'किमवेत! ( ब्रह्मने किसको जाना! ) इस प्रकार जो 
वेद्यका आक्षेप कहा गया है, उसका समाधान करनेके लिए कहते हँ--तदात्मा- 
नमवेत्‌? ( अर्थात्‌ उसने आत्माको ही जाना ) ॥ ९९१ ॥ 

“स्वरूपस्येव इत्यादि । स्वरूपमें वेद्त्वके होनेपर अपने ही स्कन्धपर 
आरोहणका जो दूषण कहा था, वह समीचीन नहीं है, क्योंकि सोपाधिक 
ब्रह्म वेदिता ( ज्ञाता ) है ॥ ९९२ ॥ 

अबेत्‌! इत्यादि । सोपाधिक आत्माने निरुपाधिक आत्माको जाना, 
इसलिए ज्ञाता और ज्ञेयका मेद ( ज्ञाताके सोपाधिक और ज्ञेयके निरुपाधिक ) 
होनेसे किश्चिन्मात्र मी दोष नहीं है ॥ ९९३ ॥ 


“अविविक्तस्तु! इत्यादि । देहादिसे अविविक्त (प्रथक्‌ न किया 


हुआ ) आत्मा वेदिता है और देह आदिसे विविक्त आत्मा वेदितव्य है, ज्ञान- 


शब्दका अर्थ बुद्धिदत्ति है॥ ९९४ ॥ 
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यो वेदिता घटादीनामात्मनोऽप्येष वेदितो । 
घटादीनामात्मनश्च बुद्धिरेव हि वेदनम्‌ ॥ ९९५ ॥ 
वेद्यं वेदनसामग्रीत्युयं तु विशिष्यते । 
प्रत्यक्षादीनि सामग्री घटादौ श्रुतिरात्मनि ॥ ६९६ ॥ 
यद्गोचरा स्यात्‌ सामग्री ज्ञानं तद्गोचरं यथा । 
रूपगोचरइग्जन्यवेदनं रूपगोचरम्‌ ॥ 88७ ॥ 
तथाऽऽत्मगोचरश्रुत्या जन्या घीरात्मगोचरा । 
स्वामाविकात्मा वेद्योऽत्र सर्वोपाधिविवर्जितः ॥ ६8८ ।। 
प्राणित्यपानिति व्यानित्युदानिति समानिति । 

ग्रविइय देई यः सोऽयमात्मा स्वाभाविको मतः ॥ 888 ॥ 
ग्राणनादिक्रियेवाऽत्र विस्पष्टाऽऽत्मा तु न स्फुटः । 

इति चेत्‌ „ तहासौ दरष्टा ओता मन्तेति निश्चिनु ॥ १००० ॥ 


“यो वेदिता? इत्यादि । जो घटादिका वेदिता है, वह आत्माका भी 
चेदिता है, क्योंकि घटादिका और आतमाका ज्ञान बुद्धिइत्ति ही है ॥ ९९५ ॥ 

विद्यम्‌? इत्यादि ज्ञेय और ज्ञानकी सामश्री--इन दोनोंमें भेद अवश्य 
है, घटादि जहां शेय हैं, वहां प्रत्यक्षादि सामग्री है और आत्मा जहां शेय दै, वहां 
श्रुति सामग्री है ॥ ९९६ ॥ 

“यद्गोचरा? इत्यादि । जिसकी सामग्री होती है, उसीका ज्ञान हुआ 
करता है, जैसे रूपकी सामग्री नेत्र है, अतः उससे रूपका ही ज्ञान हुआ 
करता दै ॥ ९९७ ॥ 

“तुथा55त्म०? इत्यादि । वैसे ही आत्मज्ञानकी सामग्री श्रुति है, उससे 
आत्माका ही ज्ञान होता है; यहांपर सब उपाधियोंसे रहित स्वाभाविक आत्मा 
ज्ञेय है ॥९९८॥ | 

श्राणित्य०' इत्यादि । देहमें प्रवेश करके जो प्राणनन, अपानं, 
ब्यानन, समानन और उदानन करता है, वही स्वाभाविक आत्मा है ॥ ९९९ ॥ 

“ग्रांणनादि०' इत्यादि । प्राणन आदि क्रिया ही यहां स्पष्ट है; आत्मा तो 
स्पष्ट नहीं दै, यदि यह कहो, तो इन क्रियाओंका करनेवाला द्रष्टा, श्रोता और 
मन्ता आत्मा ही है, ऐसा निश्चय करो ॥ १००० ॥ 
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ज्ञानशक्तिषु चेतन्यमाविर्भवति यद्यपि । 

तथापि तदुपाधित्वान्न शुद्ध इति चेच्छूणु ॥ १००१॥ 

इष्टेद्रशा श्रुते! श्रोता मतेमन्तेति गम्यताम्‌ । 

अनित्यदग्धटद्रष्टा द्शेद्रेश तु नित्यदृकू ॥ १००२ ॥ 

घटः कालविमेदेन इश्यते च न इश्यते । 

न कदाचिन्न इञ्यन्ते दशिश्रत्यादिवृत्तयः ॥ १००३ ॥ 

स्पृश्यमाने घटे रूपं नेक्षते पिहितेक्षणः । 

अपइयतो रूपदष्टिरनित्येत्यवगम्यते || १००४ ॥ 

दष्टिश्रत्यादिविषया या दुष्टिः सा त्वनाशिनी । 

विषयव्यभिचारेऽपि नेव व्यभिचरत्यसौ ॥ १००५ ॥ 

घटाद्याभासदृष्टिस्तु स्वभेऽन्धस्याऽपि विद्यते । 

चक्षुष्टिविनाशेऽपि या दृष्टि! सा चिदात्मच्क्‌ ॥ १००६॥ 
'ज्ञानशक्तिषु' इत्यादि। दर्शन भादि ज्ञानशक्तियोंमे यद्यपि आस्माके चैतन्य- 
का आविर्भाव होता है, तथापि वह सोपाधिक होनेसे शुद्ध नहीं है, ऐसा यदि 
कहो तो सुनो ॥ १००१ ॥ 

“इश्टेद्रेश” इत्यादि । इष्टिका जो द्रष्टा है, श्रुतिका जो ओता है, मतिका » 
जो मन्ता है, वह आत्मा है, यह समझना चाहिए । घटके द्रष्ठाकी दृष्टि अनित्य 
है, परन्तु इष्टिके द्रष्टाकी दृष्टि नित्य है ॥ १००२ ॥ 

“घट? इत्यादि। इसलिए काळमेदसे घट दीखता है और नहीं भी दीखता है । 
इष्टि, श्रुति, मति आदि बुद्धिवृत्तिया कभी नहीं भी दीखती हैं, ऐसा नहीं दै, किन्तु 
सदा ही दीखती हैं ॥ १००३ ॥. 

“्पृञ्यमाने' इत्यादि । नेत्र बन्द करगेपरं जब घटका स्पशे करता 
है; तब घटके रूपको नहीँ देखता है, इसलिए रूपदृष्टिको अनित्य समझना 
चाहिए ॥ १००४ ॥ 

“दृष्टि०! इत्यादि । दृष्टि, श्रुति, मति आदिको विषय करनेवाली जो 
आत्मरूप दृष्टि है, उसका नाश नहीं होता; दृष्टि, श्रुति आदि विषयोंका व्यभिचार 
होनेपर मी आत्मरूपदृष्टिका व्यभिचार नहीं होता ॥ १००५॥ 

“घराद्या०' इत्यादि । घटादिकी आमासरूप इष्टि तो स्वममें अन्ध पुरुषकी 
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वासनाप्रत्ययौ इष्टी स्वमजाग्रदवस्थयोः । 
ययाऽसौ नित्यदृष्टिः स्यात्सा सुप्तौ च न नश्यति ॥ १००७॥ 
दृष्टुह्टेन लोपोऽस्ति मुग्धानाँ लोपविश्रमः । 
इञ्योपकृतो नो चेत्‌ सुसिः केन ग्रसिष्यति || १००८ ॥ 
सुप्त्यादिसाधिका इष्टिरेव रूपं चिदात्मनः । 
बहवेरिवौष्ण्यमात्मानमेतमेवाऽधिकार्यवेत्‌ || १००६ ॥ 
अधिकारित्वमापन्न ब्रह्म सोपाधिरूपधृक्‌ । 
नित्यदग्रूपमात्मानमेवावेन्निरुपाधिकम्‌ ॥ १०१० ॥ 

विज्ञातारं न विज्ञातेविजानीया इति श्रुतेः । 

नेवाऽऽत्मा वेदितुं शक्य इति चेत्‌ , न, तथेक्षणात्‌ ॥१०११॥ 


मी बनी रहती है। स्वम्ममें नेत्रकी इष्टिका विनाश होनेपर भी जो रुपकी 
इष्टि है, वह इष्टि चिदात्मरूप है || १००६ ॥ 
'वासना०' इत्यादि । स्वप्न और जाग्रत्‌ अवस्थामै वासना और 
प्रत्यय जिस नित्य दृष्टिसे देखे जाते हैं, वह इष्टि सुघुसिमें भी नष्ट नहीं 
* होती ॥ १००७॥ 
द्रृष्टु्दष्टेन इत्यादि । सुषुत्ति अवस्था द्ष्टाकी इष्टिका होप नहीं होता, 
सुषुप्तिमें इईयका छोप होता है, इसलिए अञ्ञानियोंको दृष्टिके छोपका भ्रम होता 
है, यदि इष्टिका लोप हो, तो सुषुप्तिकी सिद्धि किससे होगी ! ॥ १००८॥ 
सुप्त्यादि०' इत्यादि । वहिकी उष्णताकी तरह सुषुप्ति आदिकी 
साधक जो इष्टि है, वही चिदात्माका रूप है, अतः अधिकारी ब्रह्मने उसी रूपको 
जाना ॥ १००९ ॥ 
“अधिकारित्व ०' इत्यादि । जब सोपाधिक रूपको धारणकर ब्रह्म अधिकारी 
बनता है, तब नित्यदृष्टिूप निरुपाधिक आत्माको जानता है ॥ १०१० ॥ 
‘विज्ञातारम्‌’ इत्यादि । यदि कहो कि 'विज्ञाता आत्माको तुम नहीँ जान 
सकते”, इत्यथेक भ्रतिसे प्रतीत होता है कि आत्मा जाननेके लिए शक्य नहीं है, 
तो यहं नहीं कहना चाहिए, क्योंकि वैसा देखा जाता है ॥ १०११ ॥ 
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विज्ञातेरपि विज्ञाता न विज्ञेयः कदाचन । 
इत्येवं वेदने ब्रूहि स्यादशक्तिस्तवाऽत्र का ॥ १०१२ ॥ 
नेतावता स्फुरत्यात्मा स्फोरकज्ञानवजेनात्‌ । 
इति चोद्यमचोध्य स्यादन्यज्ञानानपेक्षणात्‌ ॥ १०१३ ॥ 
नित्यद्ग्रुप आत्मेति धीइच्ति; शाख्नतो यदि । 
असन्दिग्धा समुत्पन्ना तदाऽस्य स्फोरकेण किम्‌ ॥ १०१४ ॥ 
निश्चिनोति यदा शास्रादात्मनोऽसफोर्यरूपताम्‌ । 
तदा स्फोरकमाकाइलनुन्मत्तः कथं भवेत्‌ ॥ १०१५ ॥ 
नाऽविद्यमाने विषये स्यादाकाङ्काऽत्र घीमत; । 
इगात्मस्फोरिका दृष्टिन सम्भवति इत्रचित्‌॥ १०१६ ॥ 
द्वे एव दृष्टी धीवृत्तिरात्मा चेत्यनयोन धीः । 
शक्ताऽऽत्मानं स्फोरयितुमात्मना स्फोर्यते यतः ॥ १०१७ ॥ 


“विज्ञाते०* इत्यादि | विज्ञातिका विज्ञाता कभी नहीं जाना जा सकता, 
इस प्रकार जाननेमें तुम्हारी क्या अशक्ति है, कहे || १०१२ ॥ 

'नेतावता' इत्यादि । आत्माका स्फोरक ( प्रकाशक ) कोई ज्ञान नहीं 
है, इसलिए आमाका प्रकाश नहीं होता; यह तर्के नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि आत्मा नित्य ज्ञानस्वरूप है, इसलिए उसको अन्य ज्ञानकी अपेक्षा 
नहीं है ॥ १०१३॥ 

“नित्य०' इत्यादि । आत्मा नित्य ज्ञानरूप है, यह असन्दिगध बुद्धिबृत्ति 
यदि शाख्नसे उत्पन्न हो गई, तो अन्य प्रकाशककी अपेक्षा ही क्या दै !॥१०१४॥ 

निश्चिनोति’ इत्यादि । जब शाखसे यह निश्चय हो गया कि आत्मा अस्फोर्य 
( अप्रकाश्य या अज्ञे ) है, तब प्रकाशककी इच्छा करनेवाला पुरुष क्यों 
नहीं उन्मत्त कहा जा सकता है !॥ १०१५ ॥ 

“नाऽविद्यमाने? इत्यादि। जो विषय नहीं दै, उसकी बुद्धिमानको 
आकांक्षा नहीं हुआ करती, इकूस्वरूप आमाका प्रकाश करनेवाली दिका 
कहीं भी सम्भव नहीं है॥ १०१६ ॥ 

द्वे एव! इत्यादि। दो ही दृष्टियाँ होती हैं--एक बुद्धिव॒त्ति और दूधरा 
आत्मा, उनमें से बुद्धिवृत्ति तो आसमाका प्रकाश नहीं कर सकती, क्योंकि आत्माले 
उसका प्रकाश होता है ॥ १०१७॥ 

११६ 
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आत्मदृ्टिश्च नाऽऽत्मानं स्फोरयेदविकारतः । 
स्फोरकासम्भवाद्वीमात्न स्फोरकमपेक्षते॥ १०१८॥ 
अविद्यारोपनिहचुत्यै तमात्मानमवेदिति । 
आत्मामिश्ुखधीृत्तिरात्मवेदनश्रुच्यते ॥ १०१९ ॥ 
आत्मानमेव तदवेदित्युक्तादेवकारतः । 

निर्माल्यचत्‌ परित्याज्यं देहादीत्यवगम्यते ॥ १०२० ॥ 
त्यज्यमाने तु देहादावात्मेवेको्वशिष्यते । 
'परित्यक्तुमशक्यत्वादात्मानं निह्नुतेऽत्र कः ॥ १०२१ ॥ 
अन्योऽन्यं विवदन्ते ये वादिनस्तेऽस्मदात्मनि । 

संवदन्ते हि सर्वेडपि तस्याऽनुभवरूपतः ॥ १०२२ ॥ 
साधने दूषणं सर्वमजुभ्रूतिबलाश्रयात्‌ । 

सिद्भायते वादिनां साऽनुभूतिस्तेन सम्मता ॥ १०२३ ॥ 


आत्म०' इत्यादि । और आसृष्टि निर्विकार होनेसे आत्माका प्रकाश 
कर नहीं सकती, आत्माका कोई प्रकाशक नहीं है; इसलिए बुद्विमान्‌ पुरुष आत्माके 
प्रकाशककी अपेक्षा नहीं करता ॥ १०१८ ॥ 

'अविद्या०' इत्यादि । “ब्रह्मने उस आत्माको जाना” अविद्याकृत आरोपकी 
निवृत्तिके लिए इस श्रुतिसे आत्माके अभिमुख हुई बुद्धिवृत्ति ही आत्म- 
ज्ञानशब्दसे कही जाती है, क्योंकि आत्मामें फलव्यापिका ही निषेध है, वृत्ति- 
व्यात्तिका निषेध नहीं है ॥ १०१९ ॥ 

'आत्मा०' इत्यादि । “आत्मानमेव तदवेत? ( उसने आस्माक्रो ही 
जाना ) इस श्रुतिमें स्थित एवशब्दसे देहादि निर्माश्यकी तरह त्याग करने 
योग्य हैं, यह जाना जाता है ॥ १०२० ॥ 

'त्यज्यमाने' इत्यादि । देहादिका त्याग करनेपर एक आमा ही शेष 
रह जाता है । आत्माका त्याग नहीं किया जा सकता, इसलिए आमाका अपलाप 
कोन कर सकता है ! ॥ १०२१ ॥ 

‘अन्योऽन्यम्‌? इत्यादि । जो बादी लोग परस्पर विवाद करते हैं, उन 
सबका हमारे आत्मामें संवाद है, क्योंकि हमारा आत्मा अनुभवरूप है ॥१०२२॥ 

'साघनम्‌' इत्यादि । वादियोंके सब साधन और दूषण अनुभवके ही 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] _ भाषानुवादसहित १०७९ 


अभावो येन भावेन ज्ञायते शुन्यवादिना । 

तस्य भावस्य सद्भावो वद केन निवार्यते १०२४॥ 
व्यभिचारि न यत्राऽस्ति प्रमाण सर्ववादिनाम । 

स्वमहिम्ना च यत्सिद्धं तदपहनूयते कथम्‌ ॥ १०२५ ॥ 
अनुभूत्यवसानानि सर्वमानानि मानताम्‌ । 

रभन्ते, नाऽन्यथा, नाऽतो व्यभिचारः कथञ्चन ॥ १०२६ ॥ 
सिञ्यान्ति सर्वमानानि यत््रसादात्तदन्यतः। 
कस्मात्सिड्धचेद्तस्तत्त॒ स्वमहिम्नेव सिद्यति॥ १०२७॥ 
अग्नाप्तः ग्राप्यते योऽयमत्यक्तस्त्यज्यते तथा । 
जानीयात्तमनात्मानं वुद्धन्त वपुरादिकम्‌ ॥ १०२८ ॥ 


बर्से सिद्ध होते हैं, इसलिए अनुभव उत सबको समत है, उसी अनुभवको 
हम आत्मा कहते हैं ॥ १०२३ ॥ 

“अभावो? इत्यादि । शंन्यवादी जिस भावसे अभावको जानता है, उसे 
भावके सद्भावको वह कैसे हटा सकता है, क्योंकि यदि . वह अनुभवका 
अङ्गीकार न करे, तो शुन्यकी मी सिद्धि नहीं हो सकती है ॥ १०२४ ॥ 

'व्यभिचारि इत्यादि । सब वादियोंके प्रमाण जिसमें व्यभिचारी हैं, 
और उन प्रमाणोंकी उत्ति और विनाशका जो साक्षी दै, वह अपनी ही महिमासे 
सिद्ध है, उसका अपलाप कैसे हो सकता है! ॥ १०२५ ॥ 

“अनुभूत्य०? इत्यादि । अनुभवसे सिद्ध होकर ही सब प्रमाण प्रमाण- 
ताको प्राप्त होते हैं, अन्यथा प्रमाणताको प्राप्त नहीं होते हैं, अतः उस साक्षीका 
व्यभिचार किसी प्रकार भी नहीं हो सकता है ॥ १०२६ ॥ 

(सिद्यन्ति' इत्यादि । सब प्रमाण जिसकी पासे सिद्ध होते हैं, वह 
किस अन्यकी कृपासे सिद्ध होगा, इसलिए वह अपनी ही महिमासे स्वतः 
सिद्ध है ॥ १०२७ ॥ 

2 oh इत्यादि । प्रलयकालमें जो अप्राप्त था, वह पीछे सष्टिकालने प्राप्त 
होता है और विवेकसे जिसका त्याग किया जा सकता है, देहसे लेकर 
बुद्धिपर्यन्त उस पञ्च कोशको अनात्मा समझना चाहिए॥ १०२८॥ 
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त्यज्यमानेऽपि न त्यक्तः प्राप्यमाणेऽपि नाऽऽप्यते । 
आगमापायसाक्षी यः स आत्माऽनुभवात्मकः ॥ १०२९ ॥ 
उत्सार्याऽनात्मनः सर्वोनन्वयव्यतिरेकतः । 
ग्रत्यक्प्रधानया इष्ट्या निजात्मानमवेत्‌ परम्‌ ॥ १०३० ॥ 
अहं ब्रह्माऽस्मि नो जीव इत्यवेद्वह्मरूपताम्‌ । 
शोयितस्याऽहमर्थस् युज्यते ब्रह्महूपता ॥ १०३१ ॥ 
ब्रह्मता नाऽऽत्मनोऽन्यत्र नाऽऽत्मता ब्रह्मणोऽन्यतः । 
तद्याथातम्याग्रबोधाचु तयोरेप विपर्ययः ॥ १०३२ ॥ 
अन्रह्मानात्मताहेतौ प्रत्यर्ध्वान्ते नित्रचिते । 
आत्मानमेव ब्रह्मेति निर्विध्त प्रतिपद्यते ॥ १०३३ ॥ 
अविश्वासोऽत्र विश्नश्चेन्न तस्याऽविपयत्वतः । 
सर्वेविश्वासहेतुत्वादविश्वासः क आत्मनि ॥ १०३४॥ 
“त्यज्यमाने ०? इत्यादि । देहादिका त्याग करनेपर जिसका त्याग नहीं 
होता, इनके प्राप्त दोनेपर जिसकी प्रापि नहीँ होती और इनकी उत्पत्ति तथा 
. विनाशका जो साक्षी है, वह अनुभवरूप ही आत्मा है ॥ १०२९ ॥ 
(उत्सायाऽ०' इत्यादि । अन्तर्युख ` इष्टिसे अन्वयव्यतिरेकरूप युक्तिके द्वारा 
सब अनात्माओंक़ा त्याग करके उसने अपने आत्माको ही जाना ॥ १०३० ॥ 
“अहं ब्रह्माउस्मि इत्यादि । में ब्रह्म हूं, जीव नहीं हूं, इस प्रकार उसने 
अपनी ्रह्मरूपताको जाना, क्योंकि शुद्ध किया हुआ “अहम? पदार्थ 
ब्रह्म ही है॥ १०३१ ॥ 
ब्रह्मता’ इत्यादि । आत्मासे अन्य पदार्थमें ब्रह्मता नहीं है और त्रक्षसे अन्य 
पदार्थमें आत्मता नहीं है, अर्थात्‌ जो ब्रह्य है, वही आत्मा है; परन्तु उनके यथार्थ 
` स्वरूपके अज्ञानसे ही आत्मा और त्रह्मका मेद प्रतीत हो रहा है ॥ १०३२ ॥ 
अन्नज्ञा०' इत्यादि । अन्र्ता और अनात्मताका कारण प्रत्यगात्माका 
अज्ञान है; जब वह ज्ञानसे निवृत्त हो जाता है तब आसा ब्रह्न है, इस ज्ञानके 
होनेमें कोई विन्न नहीं रह जाता ॥ १०३३ ॥ 
` अविश्वासो०” इत्यादि | यदि कहो कि अविश्वास ही विध है, तो वह समी 
“चीन नहीं है, क्योंकि आत्मा अविश्वासक विषय ही नहीं है, सब पदाथोमें विश्वासः 
का हेतु तो आसा है, उस आसामें अविश्वास कैसे हो सकता है ! ॥ १०३४ ॥ 
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सर्वो5प्यात्मनि विश्वस्य ततोऽनात्मनि तदवञचत्‌ । 
आविद्वदुङ्गनाबाले विश्वसित्यनपेक्षतः ॥ १०३५ ॥ 
चतन्यमात्ररूपाञ्य सदा5नस्तमयोदय! । 
अविद्यामस्पशन्ास्ते निष्क्रियोऽकारकोऽफ़लः ॥ १०३६ ॥ 
आत्मस्थामप्यविद्यां तामसङ्गो न स्पृशत्यसौ । 

वृष्ट्यातपौ वियन्निषठावस्पृष्टौ वियता यथा ॥ १०३७॥ 
न दृष्टया छिद्यते व्योम नाऽऽतपेनाऽपि शुष्यते । 
अविद्यया विद्यया वा नाऽऽत्मन्यतिशयस्तथा ॥ १०३८ ॥ 
ग्रत्याख्याताऽप्यात्मनेयमाश्रयान्तरवजेनात्‌ । 

अविद्या सिध्यतीवाऽऽत्मन्यज्ञेरेव प्रकट्पिता ॥ १०३९ ॥ | 
कटिपताया अविद्याया हानि! कल्पितविद्यया । ( 


याइग्यक्षो चलिस्ताइगिति न्यायविदो विदुः ॥ १०४० ॥ 


“सर्वो5प्या ० इत्यादि | समी पुरुष पहले आत्मामें विश्वास करके फिर 
अनात्मामे विश्वास करते हैं । अतः विद्वानसे लेकर खत्री और बाळक तक किसी 
प्रमाणकी अपेक्षा किये बिना आत्माके अस्तित्वमें विश्वास करते हैं ॥१०३५॥ 

चैतन्य ० इत्यादि । यह आत्मा चैतन्यमात्ररूप है न इसका कमी उदय 
होता है और न अस्त होता है। न यह अविद्याका कमी स्पर्श ही करता है, न 
इसमें कोई क्रिया है, न यह किसीका कारण है और न किसीका कार्य है ॥१०३६॥ 

“आत्मस्था०' इत्यादि । जैसे आकाशमें रहनेवाढी वृष्टि और आतपका 
आकाश कमी स्पर्श नहीं करता है, वैसे ही आत्मामें स्थित अविद्याको असङ्ग 
आत्मा कमी स्पर्श नहीं करता ॥ १०३७॥ 

“न वृष्टया' इत्यादि | वषीसे आकाश गीला नहीं होता और आतपसे सूखता 
नहीं है, वेसे ही अविद्या अथवा विद्यासे आत्मामें कोई अतिशय नहीं 
होता ॥ १०३८ ॥ 

'प्रत्यार्याता०' इत्यादि । आत्मासे परित्यक्त की हुई मी यह अविद्या 
अन्य आश्रयके न होनेके कारण अज्ञानियोंकी कल्पनासे आत्मामें ही सिद्ध 
होती है ॥ १०३९ ॥ 

'कहिपताया' इत्यादि । कल्पित अविद्याकी कह्पित विद्यासे ही हानि 
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विधाया अप्यविद्यायाः कल्पितत्वे समे सति । 
आत्मनो ब्रह्मता तुज्या भवेत्‌ संसारमोक्षयोः। १०४१ ॥ 
निवत्यमेदाङ्मिचोऽथो ब्रह्माऽहम्पदयोभवेत्‌ । 

अन्नह्मानात्मते वाये एकस्मिन्नपि वस्तुनि ॥ १०४२ ॥ 
स्वाजुभूत्यवसेयेऽस्मिन्‌ प्रतीच्यन्रह्मतां जन; । 

आरोप्य शास्त्रगम्येऽर्मि्ननात्मत्वमकर्पयत्‌ ॥ १०४३ ॥ 
अनुभूत्यवसेयोऽहं ब्रह्म शाखसमर्पितस्‌ । 

अस्मीति बोधादारोपद्टयमत्र निवत्ते ॥ १०४४॥ 
त्यक्त्वाऽऽरोपह््यं वस्तु ब्रह्माऽहम्पदलक्षितम्‌ । 
अद्टयप्रत्यगात्मत्वरूपेण व्यवतिष्ठते ॥ १०४५ ॥ 
अनन्यापेक्षमात्मत्वमहंशब्देन रक्ष्यते । 

तथैव ब्रह्मशब्देन प्रतीचोञ्खाद्वयात्मता ॥ १०४६ ॥ 
_____“४ ie त त तल मल 
होती है । जैसा यक्ष वैसी बढि [ और जैसी शीतछा देवी वैसा गदेभ वाहन ] यह 


न्यायवेत्ता पुरुष जानते हैं ॥ १०४० ॥ 
(विद्याया' इत्यादि । विधा और अविद्या--इन दोनोंके कल्पित होनेपर 


संसार और मोक्षमें आत्मामें ब्रह्मता तुल्य ही है ॥ १०४१ ॥ 
(निवर्त्य॑०? इत्यादि । 'अहं ब्रह्माऽस्मिः इस वाक्यमें निवृत्त करने योग्य 
उपाधियोंके मेदसे ब्रह्मपद और अहम्पद--इन दोनोंके अर्थ भिन्न भिन्न 
प्रतीत होते हैं। एक ही आत्मवस्तुमे अब्रह्मता और अनात्मताका इससे निषेध 
सिद्ध होता है ॥ १०४२ ॥ 
“स्वालभूत्य०' इत्यादि । मनुष्य अपने अनुभवसे सिद्ध इस प्रत्यगात्मामें अन्नक्ष- 
ताका आरोप करके शास्त्रगम्य ब्रह्ममें अनात्मताकी कल्पना करता है ॥ १००३॥ 
'अनुभूत्य०' इत्यादि । अहम्पदार्थ अनुभवसे सिद्ध है और ब्रह्म शास्त्रसे 
समेर्पित है, अतः 'अहं ब्रक्मास्मि! ( में ब्रह्म हूँ ) इस ज्ञानसे दोनों आरोप निवृत्त 
हो जाते हैं ॥ १०४४ ॥ 
“त्यक्त्वा' इत्यादि । दोनों आरोपोंका त्याग करके ब्रह्माहम्पदसे लक्षित 
जो वस्तु है, उसीको अद्वितीय प्रत्यगात्मा जानकर स्थित होता है ॥ १०४५ ॥ 
अनन्या०' इत्यादि । 'अहम! शब्दसे यह रक्षित होता है कि आत्माको 
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चतुर्थ आरक्षण ] भाषानुवादसहित १०८३ 


स्वत; सर्वात्मकं ब्रह्म भात्यसर्वमिच भ्रमात । 

विद्यया भ्रान्तिबाधे$स्य सर्वत्वमवशिष्यते ॥ १०४९ ॥ 

विद्यायां सर्वभावाप्तिहेतौ ये फतृकर्मणी । 

मुमुक्ुमिरिह्ाक्षिपे गुरुणा ते समाहिते ॥ १०५० ॥ 

नन्वसौ सर्वभावाप्तिन विद्यामात्रतो भवेत्‌। 

विनोत्तमत्वानुष्ठानकालदेवा्चतुग्रहम्‌ ॥ १०५१ ॥ 

विग्र फलदो वेदो न ज्द्रस्याऽधमत्वतः । 

देवादेरुत्तमस्येव तथा विद्या फलप्रदा ॥ १०५२ ॥ 
अन्यकी अपेक्षा नहीं है तथा ब्रह्मशब्दसे यह लक्षित होता है कि प्रत्यगात्मा 
अद्दय है ॥ १०४६ ॥ 

अस्मीति' इत्यादि । अस्मि इस वतमान कथनसे विद्याकालम ही 
मुक्ति सिद्ध होती है; इसलिए मुक्ति अझ्निद्ोत्रादिके कार्य स्वर्गादिकी तरह 
साध्य नहीं है ॥ १०४७॥ 

“तस्मात? इत्यादि । 'तस्मा्तःसवैमभवत्‌' ( उस आत्म-ज्ञानसे वह सर्वैरूप 
हो गया ) इस वाक्यसे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानसे ही असवत्वका बाघ 
करके स्वभावकी प्राप्ति होती है ॥ १०४८॥ 

“चत इत्यादि । स्वभावे ब्रह्म सर्वात्मक है, अमसे असव प्रतीत होता है, 
विद्यसे श्रमका बाध होनेपर सर्वमाव ही शेष रह जाता है ॥ १०४९॥ 

‘विद्यायाम्‌? इत्यादि । सर्वभावकी प्राप्तिकी हेतु विद्यामें जो मुमुझुओंने 
कती और कर्मके आक्षेप किये थे, उनका गुरुने समाधान कर दिया ॥ १०५० ॥ 

“नन्वसो? इत्यादि । सर्वमावकी प्राप्ति विद्यामोत्रसे नहीं हो सकती, 
उसमें उत्तमता, अनुष्ठानकाल, देवता आदिके अनुग्रहकी अपेक्षा दै ॥ १०५१ ॥ 

(बिप्रस्य' इत्यादि । ब्राह्मणको ही वेद फल देनेवाल है। अधम 
होनेसे शुद्रको फल नहीं देता है, वैसे ही देवादि उत्तम पुरुषोंको ही विद्या 
फल देती है ॥ १०५२ ॥ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by 8091५० - 


न तावदुत्तम जन्म सर्वभावप्रयोजकम्‌ । 

उत्तमस्या5पि देवादेः स्वेत्व॑ ब्रह्मयोधतः ॥ १०५८ ॥ 
यो यो देवेष्युपीणां वा मध्ये ब्रह्म व्यबुध्यत । 

असावसावेव सर्वमभूनान्यस्तु कश्चन ॥ १०५९ ॥ 


प्यागज्ञान०' इत्यादि। जैसे यागका ज्ञान अनुष्ठानके बिना स्वरको नहीं देता, 
वैसे ही अनुष्ठानके बिना ब्रह्मज्ञान कैसे स्वभाव दे सकता है ! ॥ १०५३ ॥ 
धार्भाधान०” इत्यादि । गर्भाधान ऋतु कालमें ही होता है, वैसे ही उत्तम 
कृतयुगमें ही विद्या स्वभावको देती दै, अन्यथा नहीं ॥ १०५४ ॥ 
'ाज्ञा' इत्यादि । जैसे राजा करके लिए इषिफ़रको रोक लेता है, वैसे 
ही यज्ञोके भोगकी इच्छासे देवता ढोग सर्वभावको रोक लेते हैं ॥१०५५॥ 
(तस्मादनु० इत्यादि । इसलिए इस निकृष्ट कलियुगमें देवताओंके 
ऋणी मनुष्योंको विद्या सर्वभाव नहीं देती है ॥ १०५६ ॥ 
«इतिः इत्यादि । ऐसा प्रश्‍न करनेवालेके प्रश्‍नके चार हेतुओंका “तथो. यो! 
इत्यादि चार वाक्योंसे निरास करते हैं ॥ १०५७ ॥ 
“न तावदुत्तमम्‌' इत्यादि । उत्तम जन्म सर्वभावका प्रयोजक नहीं है, क्योंकि 
देवादि उत्तमोंको मी ब्रक्षविद्यासे ही सर्वभाव होता है ॥ १०५८ ॥ 
“यो यो? इत्यादि । देवता और ऋषियोंमें से जिस जिसको ब्रह्मशात 
हुआ, वह वही सब हो गया, अन्य कोई नहीं ॥ १०५९ ॥ 
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चतुर्थ त्राह्मण ] भाषानुवादसहित | १०८५ 
मनुष्याणां तथा मध्ये ब्रह्मवित्‌ सर्वेभावभाक्‌ । 
विद्याचिद्य एव तस्मात्‌ सर्वत्वान्यत्वकारणे ॥ १०६० ॥ 
ब्रह्म वा इदमग्रेञ्भूदिति -विद्याधिकारिता । 
श्रूयते ब्रह्मणो ब्रह्म सर्वजातिषु तत्समम्‌ ॥ १०६१॥ 
न पश्चादेः सर्व॑भावग्रसङ्गो बोधबजनात्‌ । 
शुद्रजातिस्तु विदुरः सति बोधे त्वमुच्यत ॥ १०६२ ॥ 
यागविद्यवा55त्मविद्या नाऽचुष्ठानमपेक्षते । 
फलदान इति ज्ञेयं वामदेवनिदर्शनात्‌ ॥ १०६३ ॥ 
ब्रह्मात्मत्व॑ वामदेवः पश्यन्‌ मन्वादिरूपताम्‌ | 
प्रतिपेदे द्यनुष्ठानावसरस्तस्य को वद ॥ १०६४ ॥ 
प्रयोजन च विद्याया अनुष्ठानेन किं भवेत । 
किमन्तरायापगमः कि वा जन्मनिरोधनम्‌ ॥ १०६५ ॥ ( 


'मनुष्याणाम्‌ ०! इत्यादि । वेर ही मनुष्योके मध्यम अज्ञानी ही 
सर्वभावको प्राप्त होता है, इसलिए वि सर्वभावकी कारण है और अविद्या 
मेदकी कारण है ॥ १०६० ॥ 

ब्रह्म चाः इत्यादि । त्र वा इद्मग्रेडमूत” इस वाक्यमै विद्याका 
अधिकारी बुद्धि आदिसे उपहित ब्रह्म ही सुना जाता है, वह ब्रह्म सब जातियोंमें 
एक---सम--है ॥ १०६१ ॥ ह 

“न परवादे£ इत्यादि | यद्यपि पशु आदियें ब्रह्म सम है, तथापि ज्ञानके 
अभावसे उनको सर्वभावका प्रसङ्ग नहीं होता । शूद्रजातिवाले विदुर तो ज्ञानके 
होनेपर मुक्त हो गये ॥ १०६२ ॥ 

व्यागबिद्येवा०१ इत्यादि । यागविद्याकी तरह आत्मविद्या फलदानसें 
अनुष्ठनकी अपेक्षा नहीं करती, यह वामदेवके हृष्टान्तसे जानना 
चाहिए ॥ १०६३ ॥ 

बहमसमत्वम्‌' इत्यादि । अद्यात्मभावको देखते हुए वामदेव मनु, 
सूर्य आदि रूपताको प्राप्त हुए, क्योंकि गर्भमें अनुष्ठानका अवसर ही उनको कहां 
था ॥ १०६४ ॥ हु 

“योजनम्‌? इत्यादि । अनुष्ठानसे विद्याका प्रयोजन मी क्या होगाः | 

१३७ 
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पुमर्थावसितिः किंवा यद्वा बाह्मर्थवाधनम्‌ । 
अन्यद्ठा किञ्चिदत्र स्यात्‌ सर्वमेतदसम्भवि ॥ १०६६ ॥ 
ब्रह्मप्राप्यन्तरायस्य प्रत्यक्संमोहरूपिणः । 
रत्यम्बिज्ञानतो ध्वस्तौ कोऽन्तरायोऽन्य उच्यताम्‌ ॥ १०६७॥ 
सकुदात्मम्नस्त्यैचं निरुणद्भयखिलं भवम्‌ । 
विद्या मोहनिरासेन रोद्धव्य जन्म कि ततः ॥ १०६८ ॥ 
अविद्याध्वंसमात्रेण पुमर्थश्च समाप्यते । 
आनन्दस्य स्त्ररुपत्वादर्थनीयान्तरं नहि ॥ १०६९ ॥ 
नाऽबाधित्वेह बाध्यार्थं बाधको बाधकात्मताम्‌ । 
लभतेऽतः स्व॒लब्ध्येव विद्या बाध्य प्रबाधते ॥ १०७० ॥ 
सम्यरज्ञानशिखिप्छष्टमोहतत्कार्यरूपिणः । 
अपेक्ष्य शिष्यते नाऽन्यदतः स्यादनलुष्ठितिः ॥ १०७१ ॥ 
क्या अनुष्ठानका विज्नकी निवृत्ति प्रयोजन है अथवा जन्मका निरोध ही 
प्रयोजन है. ॥ १०६५ ॥ 

“पुमर्था०' इत्यादि । अथवा क्या पुरुपार्थकी मासि प्रयोजन है या बाह्य पदार्थों का 
बोध प्रयोजन है अथवा कोई अन्य ही प्रयोजन है ? यह सब असम्भव है ॥१०२६॥ 

“्रह्मप्राप्त्यन्य ०' इत्यादि । ब्रक्षप्राप्तिमें विन्न प्रत्यगात्माका अज्ञान ही 
था, उसका प्रत्यगात्माके ज्ञानसे जब्र नाश हो ही गया तव बतलाओ कि दूसरा 
कौन-सा विन्न है ! ॥ १०६७ ॥ 

“सकृदात्म०' इत्यादि । एक बार हुई आत्माकार बृत्तिसे ही विद्या 
अज्ञानको नष्ट करके सारे ही संसारका निरोध कर देती है, फिर निरोध 
करनेके योग्य जन्म कौन-सा रह जाता है ॥ १०६८ ॥ 

अविद्याध्यंस०” इत्यादि । अविद्याके नाशमात्रसे पुरुषार्थकी समाप्ति | 
हो जाती है, आनन्द अपना स्वरूप ही है, इस दशामें अन्य कुछ मी प्रार्थनाके 

योग्य नहीं है ॥ १०६९ || 

'नाऽबाधिरवेहः इत्यादि । बाध करने योग्य अथका बाध किए बिना 

. कोई भी बाधक बाधकताको प्राप्त नहीं होता, इसलिए विद्या अपने स्वरूपके लाभसे 
ही बाध्य जगतका बाध कर देती है ॥ १०७० ॥ 

“सम्यशज्ञान०' इत्यादि । यथार्थ ज्ञानरूपी अग्निसे जिसके अज्ञानके 
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अनात्मबुद्धिसत्यत्वनिवारणमपेक्षते । 

अनुहित्येति चेन्मेवं सत्यत्वस्या5प्रसक्तितः || १०७२ ॥ 
श्वान्तादिघस्मरे प्रत्यगद्वेतात्मावबोधने । 

प्रत्यथिनि स्थितेऽनात्मधियां स्यात्‌ सत्यता कुतः ॥ १०७३ ॥ 
तस्मात्‌ पश्यन्वामदेव; प्रतिपेदे इतीरणात्‌ । 

विद्याकालेव सर्वाप्तिन बिलम्बादितीक्ष्यताम्‌ ॥ १०७४ ॥ 
वामदेवस्य मन्त्रादिरूपाप्तिने विरुध्यते । 
उपाधिमात्रभेदेन वस्तुतस्वेक्यसम्भवात्‌ ॥ १०७५ ॥ 
वामदेवो मनुः सये इति झब्दरुपाधय! । 

मूढव्यबद्दतौ भान्ति बिद्रद्व्यवह्ृतौ तु चित्‌ ॥ १०७६ ॥ 


कार्यका दाह हो गया है, उसके लिए और किसकी 'अपेक्षा शेष रह जाती 
है ¦ इसलिए ज्ञानके अनुष्ठानकी अपेक्षा नहीं है ॥ १०७१ ॥ 

“अनात्म०' इत्यादि । अनासमबुद्धिमें सत्यताकी निवृत्तिके ढिए अनु- 
छानकी अपेक्षा है, यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि अनात्मबुद्धियोंमें सत्यताकी 
प्राप्ति ही नहीं है ॥ १०७२ ॥ 

“व्वान्तादि०” इत्यादि | अज्ञान और अज्ञानके कार्यका नाश करनेवाले प्रत्यक्‌ 
अद्वितीय आत्मज्ञानरूपी शचुके रहते हुए अनास्मबुद्धियोको सत्यता 
केसे प्राप्त दो सकती दै ! ॥ १०७३ ॥ | 

तस्मात्‌ इत्यादि । इसलिए 'पइयन्वामदेवः प्रतिपेदे’ ( देखते ही 
वामदेव सर्वभावको प्राप्त हो गये) इस कथनसे विद्याकाळमें ही सवेभावकी 
प्राप्ति होती है, बिलम्त्रसे नहीं, यह समझना चाहिए ॥ १०७४ ॥ 

'वामदेवस्य? इत्यादि । वामदेवको मनु, सूर्य आदि रुपकी प्राप्ति विरुद्ध 
नहीं है, क्योंकि केवळ उपाधिका ही मेद होनेसे तखपदार्थकी एकताका संभव 
है । उपाधिमात्रका भेद है, उपहित चेतन्यमें वास्तव भेदके अभावसे शास्रदृश्सि 
मनु. सूर्य आदि रूपकी प्राप्ति विरुद्ध नहीं है, यह भाव है ॥ १०७५ ॥ 

“वामदेवो ०? इत्यादि। मुर्खांके व्यवहारमें तो वामदेव, मनु और सूर्य--इन 
शब्दोंसे उपाधियाँ प्रतीत होती हैं और विद्वानके व्यवहवारमँ तो चैतन्य ही प्रतीत 
होता है ॥ १०७६ ॥ 
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१०८८ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


न चितो वामदेवे वा 

तेन॒ मन्बादिचिद्वामदेवेन प्रत्यपद्यत ॥ १०७७॥ 
यत्तु पुण्ययुगे सर्वभावों तु काविति । 

तदसत्‌, बोधसाध्यस्य पृण्यकालानपेक्षणात्‌ ॥ १०७८॥ 
न द्यंग्रहणापेक्षो बोधान्नद्राक्षयः क्कचित्‌ । 

तथा न सर्वभावोऽयं कारभेदमपेक्षते ॥ १०७९ ॥ 
य॒एतह्मपि वेदाऽहं ब्रह्मास्मीति सदेव सः । 

इदं सबै भवत्येव यदिदं जगदीक्ष्यते ॥ १०८० ॥ 
अविचारितरम्यस्य नामरूपात्मकस्य यत्‌ । 

जगतो वास्तवं रूपं सत्तरयं ब्रह्म तद्भवेत्‌ ॥ १०८१ ॥ 
ताहगब्रझाऽहमस्मीति साक्षात्कृतवतः कथम्‌ । 

सर्वभावे विवादः स्यात्‌ सर्वोख्यं ब्रह्म नेतरत्‌ ॥ १०८२ ॥ 


Se 0001  _ 


“न चितो’ इत्यादि । वामदेवमें, मनुमे तथा अन्य पुरुषोमें चितिका मेद 
महीं है, इससे वामदेवने मनु आदि चिति प्राप्त की ॥ १०७७ ॥ 

“यज्ञ पुण्ययुगे’ इत्यादि । जो यह कहा है था कि पवित्र युगमें सर्वभाव 
होता है, कल्युंगमें नहीं होता, सो समीचीन नहीं है, क्योंकि ज्ञानका फल 
अन्वयव्यतिरेकसे सिद्ध है, उसमें पुण्यकालकी अपेक्षा नहीं है ॥ १०७८ ॥ 

“न द्वयग्रहणा०' इत्यादि । जैसे बोधसे होनेवाळा निद्राक्षय कभी सूर्य 
अहणकी अपेक्षा नहीं करता, वैसे ही यह सर्वभाव काछमेदकी कभी अपेक्षा 
नहीं करता ॥ १०७९ | 

“य एतद्यपि? इत्यादि । इस कामें भी जो सदा ही “अहम्‌ त्रक्लास्मि' ऐसा 
जानता है, वह यह सब हो जाता है, जो कि यह जगत्‌ दीखता है ॥ १०८० ॥ 

“अविचारित्‌०' इत्यादि । विचारके बिना रमणीय प्रतीत होनेवाला जो 
थह नामरूपात्मक जगत्‌ है, इसका जो वास्तवस्वरूप है, वही सतू तत्त्व 
ब्रह्म है ॥ १०८१ ॥ 

'ताइग्‌ जह्मा०! इत्यादि । वैसा ब्रहम में हूँ, ऐसा साक्षात्कार जिस पुरुषको 


हो चुका है, उसके सर्वभावमें विवाद कैसा! क्योंकि सवेनामवाला ब्रक्ष ही है, 
अन्य नहीं है ॥ १०८२॥ 
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चतुर्थ बराह्मण ] भाषानुवादसहित १०८९ 
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नामरूपे तु नो सर्व तयोर्मायामयत्वतः । 

त्रक्षव वास्तवं सवे ज्ञानेनेव तदाप्यते ॥ १०८३ ॥ 
ब्रक्षैष निखिलो जन्तुर्बोधात्‌ प्रागपि वस्तुत! । 
अन्रह्ात्वमबोधात्‌ स्याद्वोघाचु ब्रह्मता ततः ॥ १०८४ ॥ 
ब्रह्मबोधात्‌ सर्वभावो भवेत्‌ कृतयुगेन किम्‌ । 

न निवारयितुं शक्यः सर्वभावः कलावपि ॥ १०८५ ॥ 
नराणामधमर्णित्वात्‌ स्वभावं दिवौकसः । 

वारयन्ति हविर्भाक्तु तेदेत्तमिति चेन्न तत्‌ ॥ १०८६ ॥ 
तस्य ज्ञातात्मतच्तस्य प्रध्वस्ततमसो यते? | 

इन्द्रादयोऽपि नेवाऽलं सर्वभावाप्तिवारणे ॥ १०८७ ॥ 
यद्यपीशा नृणां देवास्तथापि ब्रह्मवेदिनः । 

अनीशाः ग्रत्युतेतेषामात्मा भवति तत्ववित्‌ ॥ १०८८ ॥ 
इशेशितव्यसम्बन्धः प्रत्यगज्ञानहेतुजः । 

ज्ञानी ज्ञानात्तमोध्वस्तावीश्रराणामपीशवरः ॥ १०८९ ॥ 

“नामरूपे? इत्यादि । नाम और रूप सब नहीं हैं, क्योंकि वे मायामय हैं | 
ब्रह्म ही वास्तवमें सब है, वह ब्रहज्ञानसे ही प्राप्त होता है ॥ १०८३ ॥ 

“बरक्षेव? इत्यादिसे । बोधसे पहले भी सब जीव वास्तवमें अक्ष ही हैं । 
अबोधसे ही अन्नह्मता हुई है, इसलिए बोधसे ही ब्रह्मता प्राप्त होती है ॥१०८४॥ 

'बह्मबोधात्‌ इत्यादि । ब्रक्बोधसे स्वभाव होता दै, फिर कुठयुगसे क्या, 
कलियुगमें भी स्वभावका निवारण नहीं हो सकता है ॥ १०८५ ॥ 

“नराणाम ०? इत्यादि । मनुष्य देवताओंके अधमण ( ऋणी ) हैं, 
इसलिए मनुष्योंके द्वारा किये गये यज्ञका भोग करनेके ढिए देवता ढोग मनुष्योकि 
सर्वभावको रोक लेते हैं, यह कहना समीचीन नहीं है॥ १०८६ ॥ 

“तस्य ज्ञाता०? इत्यादि । आस्मतस्वके ज्ञानसे जिसका अञ्चानान्धकार , 


नष्ट हो चुका है, ऐसे संन्यासीके स्वभावकी प्रासिके निवारणमें इन्द्रादि देवता 
समर्थ नहीं होते हैं ॥ १०८७ ॥ 
ध्यद्यपीशार इत्यादि । यद्यपि देवता ढोग मनुष्योंके ईश्वर हैं, तथापि 
ब्रह्मजञानीके ईश्वर नहीं हैं, प्रत्युत तत्तज्ञानी---इन देवताओंका आत्मा है ॥१०८८॥ 
“इशेशितव्य०* इत्यादि । ईैश-दैशितव्य सम्बन्ध प्रत्यगात्माके अशान- 
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अधमर्णों भवेदज्ञो देवादेने तु तक्वित्‌ । 
देवाद्यैस्वर्येविषयव्यतिक्रान्तत्वहेतुतत ॥ १०९० ॥ 
नन्वज्ञस्य न विस्रम्भः कर्मानुष्ठान आपतेत्‌ । 
देवपित्राद्यत्तमणं! फलवारणसम्भवात्‌ ॥ १०९१ ॥ 
नेवम्‌ , देवेशकालादीनपेक्ष्येव कृतत्वतः । 
कर्मणः फलदानायाऽनुकूला ईश्वरादय/ ॥ १०९२ ॥ 
प्रतिबध्नन्ति पत्रैते फलं तत्राञ्न्यकर्मणः । 
प्रबलस्य फलं दातुमेवैतदवजानते ॥ १०९३ ॥ 
अतः कर्मप्रधानत्वं श्रुतिस्मृतिषु सम्मतम्‌ । 
तत्तच्छास्नेषु कालादेरपि प्राधान्यमीरितम्‌ ॥ १०९४ ॥ 


अ 


रूपी कारणसे उत्पन्न हुआ है, ज्ञानसे अज्ञानका नाश करके ज्ञानी तो 
ईशवरोंका मी ईश्वर हो गया है अर्थात्‌ वह सवीत्मा होनेसे परतन्त्र 
नहीं रहा ॥ १०८९ ॥ 

“अधमर्णो? इत्यादि । देवताओंका अधमर्ण अज्ञानी है, तत्त्वज्ञानी उनका 
अधमर्ण नहीं है, क्‍योंकि देवताओंके ऐश्वर्यक्रा विषय जो कमीधिकार है, उससे 
वह रहित हो गया है ॥ १०९० ॥ 

“नन्वज्ञस्य इत्यादि । देव, पितृ आदि उत्तमर्णों द्वारा फलके निवारणका 
सम्भव होनेसे अज्ञानीको कर्मानुष्ठानमें विश्वास नहीं होगा, ऐसी परिस्थितिमें कर्म- 
काण्डके अप्रामाण्यसे उपनिषदोंमें मी अप्रामाण्य होगा, यह भाव है॥ १०९१ ॥ 

नेवम्‌? इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चाहिए, देव, ईश काळ आदिकी 
अपेक्षासे ही कर्म किया जाता है, इसलिए इश्वरादि कर्मके साधक होनेसे 
कर्मका फल देनेके लिए अनुकूल होते हैं ॥ १०९२ ॥ 

अतिबध्न्ति' इत्यादि । जहांपर ये फढका प्रतिबन्ध करते हैं, वहां 
अन्य प्रब कर्मका फल देनेके लिए उस कर्मकी उपेज्ञा करते हैं, नष्ट 
नहीं करते हैं ॥ १०९३ ॥ 

अतः कर्म० इत्यादि । इसीलिए श्रुति और स्म्ृतियोंमें कर्मको प्रधान माना 
है एवं अन्यान्य शाखे कालादिकी मी प्रधानता कही गई है ॥ १०९४ ॥ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुर्थ ब्राक्षण ] भाषानुवादसहित १०९१ 


= सख््लस्य्स्य्न्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्सय्सख्ख्य्प्व्स्य्व्ट्व्व्ट्स्व्व््ल्व्व्ट्क्व्ट्व्व्ट्व्् 


"२५/४५/५४७४ ४५.४ 
~“ SA ४८४४४५४ ४८८४१७५८०४ SS SA AS VP ०३७८ Po Se 


कर्मकारेश्वरादीनां फलदानविवक्षया । 

प्राधान्ये, वस्तुतः सवे सर्वेत्राऽपि ह्यपेक्ष्यते ॥ १०९५ ॥ 
सत्यप्यृणित्वे देवाद्या नाऽज्ञानां कर्मणः फलम्‌ । 
ग्रतिबध्नन्ति वक्तव्यमनृणज्ञानिनां किम्रु ॥ १०९६ ॥ 
न चेहाऽविदुषोऽपि स्यादृणित्ं हेत्वसम्भवात्‌ । 

न किञ्चिन्नः सुरेः प्रत्तमणित्वं येन नो भवेत्‌ ॥ १०९७ ॥ 
शास्राइणित्वमिति चेत्‌, न, शास्रास्याऽर्थवादतः 
अवदानविधेरर्थवादो द्युणिवचः श्रुतौ ॥ १०९८ ॥ 
ूर्वमप्यनृणः पश्चादेवानामन्तरात्मताम्‌ । 

गतो बोधादस्य देवाः कथं स्युः प्रतिवन्धकाः ॥ १०९९ ॥ 
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'कर्मकाले ० इत्यादि । कर्म, काल, ईश्वर आदिमें फलदानकी विवक्षासे 
प्रधानता कही गई है, वास्तवमें . कर्मके सहकारी होनेसे सबकी सर्वत्र 
अपेक्षा है ॥ १०९५ ॥ 

'सत्यप्युणित्वे' इत्यादि । ऋणी होनेपर भी देवता आदि अज्ञानियोके 
कर्मके फलमें प्रतिवन्ध नहीं करते हैं, ऐसी दशामें ज्ञानियोंके, जो कि 
देवताओके ऋणी नहीं हैं, फढका प्रतिवन्ध करते हैं, यह कैसे कह 
सकते हैं ॥ १०९६ ॥ 

'न चेहाऽविदुषो०' इत्यादि । अज्ञानी भी देवताओंका ऋणी नहीं है, 
क्योंकि ऋणी होनेका कोई कारण नहीं है, देवताओंने हमें कुछ दिया नहीं 
है, जिससे कि हम उनके ऋणी हों ॥ १०९७ ॥ 

'शास्राहणि०' इत्यादि । 'जायमानो वै ब्राह्मणः ( उत्पन्न होता दी 
त्राण तीन ऋणोंसे युक्त होता है ) इत्यादि श्रतिसे यदि ऋणित्व कहा, तो 
समीचीन नहीं है, क्योकि वह श्रुति 'हृदयस्याग्रे5वद्यति' इत्यादि अवदानविधिका 
शेष होनेसे अर्थवाद है ॥ १०९८ ॥ 

पूर्वमप्यनृण!? `इत्यादि। यों पहले भी अनृणी पश्चात्‌ ज्ञानसे 
देवताओंके अन्तरात्मा हुए ज्ञानीके सत्रैमावका देवता केसे प्रतिबन्ध कर 
सकते हैं ! ॥ १०९९ ॥ 


क्त 
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इत्थं ये सर्वभावस्य वारकाश्वोद्हेतवः । 

उन्मूलितास्ते निविभः सर्वभावो भवेत्ततः ॥ ११०० || 
अत्र केचित्सर्वमावो जीत्रतो नेति मन्वते ॥ 
विद्यासन्तत्यभावाच रागादिप्रस्ययोत्थितेः ॥ ११०१) ॥ 
जीवतो यद्यविद्येय॑ निवर्तेत तदा55निशम्‌ | 

विद्यां सन्ततुयात्तेन रागाद्यवसरो नहि ॥ ११०२ ॥ 
इञ्यन्त एवा55मरणे रागाद्या विदुषामपि । 

अतोऽन्त्य एव बोधोऽयमविद्याविनिवत्तकः ॥ ११०३ ॥ 
न चाऽनिवृत्ताविद्यस्य सर्वभावो$स्ति जीवतः । 
तस्मान्मरणकालीनविद्यया सर्वतो भवेत्‌ ॥ ११०४ ॥ 
सेवं बोधः किमग्त्यत्वादविद्याया निवर्तकः । 
ब्रकविषयत्वाद्वा कि वाऽन्त्यत्रह्मधीत्वतः ॥ ११०५ ॥ 


“इत्थम्‌? इत्यादि । इस प्रकार सर्वभावके प्रतिबन्धक तकेके जो हेतु थे, उन 
सबका उन्मूलन हो गया, इसलिए सर्वमाव निर्विन्न हो सकता है ॥ ११०० ॥ 

“अत्र केचित? इत्यादि । यहांपर कोई कहते हैं--जीवित अदत्थामें 
सर्वभाव होता ही नहीं है, क्योंकि रागद्वेषादि प्रत्ययोंके उत्पन्न हेनेसे 
ब्रह्मविद्याका प्रवाह नहीं हो सकता ॥ ११०१ ॥ 

जीवतो* इत्यादि । क्योंकि यदि जीवित अवस्थामें अविद्या निवृत्त 
हो जाय, तो निरन्तर विद्याके सन्तानके होनेसे रागद्वेषादिका अवसर 
ही नहीं है ॥. ११०२ ॥ 

“इश्यन्ता इत्यादि । विद्वानोंको भी मरणपर्यन्त रागादि देखे जाते हैं, 
इसलिए अन्तकालका ही बोध अविद्याका निवतेक है ॥ ११०३ ॥ 

“न चानिवृत्ता०' इत्यादि । अविद्याके निवृत्त होनेपर भी जीवित अवस्थामै 
सर्वेभाव नहीं हो सकता है; इसलिए मरणकाढीन विद्यासे सर्वभाव 
होता है ॥ ११०४ ॥ . 

। मेव बोध इत्यादि । यह समीचीन नहीं है, क्या ज्ञान अन्त्य होनेसे 
अविद्याका निवतेक है ! अथवा ब्रह्मविषयक होनेसे या अन्त्य ब्रक्मविषयक ज्ञान 
होनेके कारण अविद्याका निवर्तक है ! || ११०५ ॥ 
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अनैकान्तिकमन्त्यत्वमज्ञानिमृतिबोधने । 

ब्रक्षेकविषयत्व च प्रथमे ब्रह्मबोधने ॥ ११०६ ॥ 
अन्त्यत्रह्ममतित्वस्य न दृष्टान्तोऽस्ति कश्चन । 
केबलच्यतिरेकित्वं न, सपक्षस्य सस्वतः॥ ११०७॥ 
अविद्याघातिनी शुक्तिधीः सपक्षो भवेदिह । 
अनध्यवसितो हेतुः सपक्षावत्तनाङ्कवेत्‌ ॥ ११०८ ॥ 
यद्येकैकोञ्न्त्य आद्यो वा बोधोऽविद्यां न नाशयेत्‌ । 
विद्यासन्ततिरेवाऽस्तु तह्मविद्यानिवचिका ॥ ११०९ ॥ 
अविच्छिन्नेवाऽऽमरणं सन्ततिः किं निवार्तिका । 

विच्छिन्ना वा तत्र तावद्विच्छिन्ना न सम्भवेत्‌ ॥ १११०॥ 


'अनेकान्तिक०' इत्यादि । अज्ञानीके मुत्युकालमें होनेवाले बोधमें अन्त्यत्व 
व्यभिचारी है, क्योंकि अज्ञानीके मरणकारका बोघ अन्त्य तो है, परन्तु उससे 
सर्वात्ममावकी प्राप्ति नहीं होती । ब्रह्मविषयक होनेसे ज्ञान अज्ञानका निवर्तक है, 
यह द्वितीय पक्ष तो प्रथम ब्रह्मबोधमें भी है || ११०६ ॥ 

अन्त्य०' इत्यादि । अन्त्यकालका ब्रह्मविषयक बोध ही अज्ञानका निवर्तक 
होता है, ऐसा माननेमें कोई दृष्टान्त नहीं है, इसलिए पक्षमात्रमें वृत्ति होनेके 
कारण हेतु असाधारण अनैकान्तिक है, क्योंकि 'सति समक्षे पक्षमात्रवृत्तिसाधा- 
रणः? ( सपक्षके होते हुए जो हेतु पक्षमात्रमें रहनेवाला हो, वह असाधारण होता 
है ), ऐसा असाधारणका लक्षण है, अतः इस हेतुका सपक्ष झेनेसे यह केवल- 
व्यतिरेकी नहीं हो सकता ॥ ११०७ ॥ 

. अविद्या०' इत्यादि । क्योंकि अज्ञानका नाश करनेवाला शुक्तिका ज्ञान 
यहां सपक्ष है । शुक्तिज्ञानरूप सपक्षमें ब्रक्षविषयकस्व तो नहीं दै, परन्तु 
अज्ञानका वह निवर्तक अवश्य है, इसलिए तुम्हारा हेतु अनध्यवसित-अनै 
कान्तिक--है ॥ ११०८ ॥ 

ध्यद्येकेको०? इत्यादि । यदि एक एक अन्त्य वा प्रथम बोध अविद्याका 
नाशक नहीं है, तो विद्याकी सन्तति ही अविद्याकी निवर्तक है, यह 
कहना चाहिए ॥ ११०९ ॥ 
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सति भोजनसुध्यादावविच्छेद्रः कथे भवेत्‌ । 
भोजनादिनिरोघेऽपि धीग्लान्या नाऽस्ति सन्ततिः ॥ ११११ ॥ 
यदि विन्छिन्नसन्तानः स्यादविद्यानित्रतंकः 

तदा मरणक्रालीनः प्राचीनो वेति कथ्यताम्‌ ॥ १११२ ॥ 
मरणे तु न विश्वासो हिकिकावशवत्तिनः । 
ज्ञानसन्ततिनिष्पत्तौ तमोमात्रसमाप्तितः ॥ १११३ ॥ 
ग्रांचीनोऽप्येप सन्तानो निश्चितः किमियत्तया । 

उताऽनिश्चित आद्ये तु नाऽस्ति निश्चयकारणम्‌ ॥ १११४ ॥ 
सन्तत्यारम्भकधियामियत्तानवधारणात्‌ । 

इयता शुक्तिरित्येप न स्याच्छास्रार्थनिर्णयः॥ १११५ ॥ 
विच्छेद न हो, ऐसी ) सन्तति अविद्याकी निवर्तक है अथवा विच्छिन्ना 
( बीच-बीचमें होनेवाळी ) सन्तति अविद्याक्गी निवतेक है ! अविच्छिन्ना सन्ततिका 
तो सम्भव है नहीं ॥ १११०॥ 

सति" इत्यादि । क्योंकि भोजन, सुषुप्त्यादिके होते हुए विद्यासन्ततिका 
अविच्छेद कैसे हो सकता है । भोजन, सुषुसि आदि कालको छोड़कर अवि- 
च्छिन्न सन्तति अविद्याकी निवर्तक है, यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि अन्य 
कारुमें मी बुद्धिकी ग्डानिसे ( श्रमसे) सन्ततिका विच्छेद हो सकता 
है ॥ ११११॥ 

“यदि! इत्यादि । यदि विच्छिन्न सन्तानवाळा बोध अविद्याका निवर्तक 
है, तो मरणकालीन सन्तान अविद्याका निवर्तक है अथवा उससे पहला 
अविद्याका निवतेक है £ यह बतलाना चाहिए ॥ १११२ ॥ 

“मरणे तु इत्यादि । मरणकालमे ज्ञानकी सन्तति होगी, इसमें तो विइवास 
ही नहीं है, क्योंकि हिकि़ा आदि मरणकालके चिह-विरोषसे परवश होकर निविड़ 
मुछौरूपी अन्धकारे ही वह मग्न रहता है ॥ १११३ ॥ 

प्राचीनोऽप्येष' इत्यादि । मरणसे पूर्वकालका भी सन्तान इयत्ासे 
( परिमाणसे ) निश्चित है अथवा अनिश्चित है ! प्रथम पक्षमे निश्चयक्रा कोई 
' कारण नहीं ६ ॥ १११४ ॥ 
सन्तत्यः० इत्यादि । विद्यावृत्तिकी मन्तिके परिमाणका गास्त्रसे निर्णय 
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अस्त्वनिश्चितसन्तानो मोक्षोऽप्यत्राऽस्त्वपाक्षिकः । 

ततः कृत्वा कर्म कार्या कर्मच्छिद्रेण सन्ततिः ॥ १११६ ॥ 
इति मत्वा इवते ये कर्मच्छिद्रेषु सन्ततिम्‌ । 

नूनं ते नासिकाग्रेण वीक्षन्ते सर्यमण्डलम्‌ ॥ १११७॥ 
वस्तुतन्त्रा त्वविद्या जृतन्त्रा नेव तेन सा। 

नृभिः कतुमकतु वा स्वेच्छया नेव शक्यते ॥ १११८ ॥ 

यत एवमतो यो नः प्रत्यक्संमोहहानिकृत्‌ । 

आद्योऽन्त्यः सन्ततोऽन्यो वा स बोधः सर्वमावदः ॥ १११९ ॥ 
न चाउनिवत्तकों बोधो मोहस्येत्यपिं श्यताम्‌ । 

यतोऽनुभूयते मोइनिवत्तिस्तखबेदिमिः ॥ ११२० ॥ 
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नहीं हुआ है कि इतने परिमाणसे मुक्ति होती दै, इसलिए शाखमें अप्रा- 
माण्य होगा ॥ १११५ ॥ 

“अस्त्व ०' इत्यादि । 'आत्मेत्येवोपासीत” इस श्रुति द्वारा विद्याको सन्ततिः 
मात्रसे अविद्याकी निवर्तिका सम्भव दोनेके कारण अनिश्चित सन्तान ही अविद्याका 
निवर्तक है, इस पक्षा भी मोक्ष अपाक्षिक ( नित्य ) हो सकता दै, इसलिए 
प्रतिदिन नित्य कर्मांको करके अनन्तर ( कर्मविश्रान्तिकार्में ) ज्ञानसन्तति 
करनी चाहिए ॥ १११६ ॥ 

«इति मत्वा’ इत्यादि । यह समशकर जो पुरुप कर्म करनेके ही बाद सन्तति करते 
है, वे लोग सचमुच प्राण इन्द्रियते सू्ैमण्डलक्ा दर्शन करना चाहते हें ॥१११७॥ 

'बस्तुतन्त्रा' इत्यादि । त्वविद्या तो वस्तुके अधीन है, पुरुषके अधीन 
नहीं है, इसलिए पुरुष अपनी इच्छासे कतुम्‌ ( करनेके लिए ) और अकतुम्‌ ( न 
करनेके लिए ) समर्थ नहीं दैँ॥ १११८॥ 

“यत एवमतो' इत्यादि । चूँकि ऐसा दै, इसलिए कोई भी बोधसन्तान, 
चाहे वह प्रथम हो या अन्त्य हो अथवा इन दोनोंसे कोई तीसरा ही क्यों न हो, 
प्रत्यगात्माके अज्ञानका नाश करके सर्वभावका प्रदान करता है ॥ १११९ ॥ 

“न चा०' इत्यादि । ज्ञान अज्ञानको निबृपं नहीं करता, ऐसी शक्का नहीं 


करनी चाहिए, क्योंकि परवशञानियोंको अशानकी निवृत्तिक अनुभ 


होता है ॥ ११२० ॥ 
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विद्यासन्तत्यभावो यो जीवतः पूर्ववादिना । 
प्रागुक्तस्तत्र सन्तानमात्रं तावदवारणस्‌ ॥ ११२१ ॥ 
ग्रमेयमानसम्बन्धे धारावाहिकसन्ततिः । 

केन वारयितुं शक्या सर्वमेयेषु दशनात्‌ ॥ ११२२ ॥ 
यावज्ञीवमविच्छिन्ना सन्ततिश्चेन्न शक्यते । 

मा शक्यतामविच्छिन्नसन्तत्या कि फल तव ॥ ११२३ ॥ 
ताइकूसन्ततिहीनस्य पुनश्रान्त्युदये सति । 
रागट्रेषानिरोधेन न युक्तिरिति चेच्छूणु ॥ ११२४ ॥ 
गुक्तिरायुःक्षयात्‌ पूर्व पश्चाद्वा तव सम्मता । 

नाऽऽद्यः, ग्रारव्धभोगस्य देवैरप्यनिवारणात्‌ ॥ ११२५ ॥ 
पश्चात्तनी तु या मुक्ति! सा केनाऽपि न वायते । 
रागादिमिर्वायते सेत्येतत्स्याद्वालभाषितम्‌ ॥ ११२६ ॥ 


(विद्या०' इत्यादि । पुर्वपक्षीने जो यह कहा था कि जीवित अवस्थामें 
विद्यासन्तति नहीं हो सकती, सो भी समीचीन नहीं है, क्योंकि सन्तानको कोई 
रोक नहीं सकता ॥ ॥ ११२१ ॥ 

“प्रमेय ०” इत्यादि । प्रमेय और प्रमाणका सम्बन्ध होनेपर धारावाहिक 
सन्ततिको कौन रोक सकता है ! अर्थात्‌ कोई नहीं रोक सकता, क्योंकि सभी 
प्रमेयोंमें वह देखी जाती है ॥ ११२२ ॥ 

“यावञ्जीव०' इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी यह कहे कि यावज्जीव (जीवनपर्यन्त) 
अविच्छिन्न सन्तति नहीं हो सकती, तो इसपर हमारा यह कहना है कि भले ही 
न हो, क्योंकि अविच्छिन्न सन्ततिसे तुम्हें क्या लेना देना है अर्थात्‌ तुम्हें उससे 
कोनसा अभीष्ट होनेवाला है ? यह बतलाओ ॥ ११२३ ॥ 

“ताहकूसन्तति०' इत्यादि । यदि ताइश ( अविच्छिन्न ) सन्तति नहीं होगी, 
तो पुरुषको फिर अमका उदय होगा, इस परिस्थितिमें राग-दवेष उत्पन्न होंगे 
इसलिए मुक्ति नहीं होगी, यदि ऐसा कहो, तो इसका भी उत्तर सुनो ॥११२४॥ 

शुक्तिरायु;०' इत्यादि । मरनेसे पहले तुम मुक्ति चाहते हो या पीछे ! 
प्रथम पक्ष तो ठीक नही है, क्योंकि प्रारब्भभोगका निवारण तो देवता भी नहीं 
कर सकते ॥ ११२५ 


'पश्चा्नी' इत्यादि । मरणके पश्चात्‌ काङकी मुक्तिको तो कौन हटा 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषालुवादसहित १०९७ 


अआ 
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सञ्चितारव्धयोज्ञांनभोगाम्यां कर्मणोः क्षये । 

जन्महेतोरसङ्कावान्धुक्तिरेवाऽबशिष्यते ॥ ११२७ ॥ 

रागादिजन्येनाऽऽगामिकर्मणा शिष्यते नहि । 

प्रियाग्रिये ज्ञातयोऽस्य जगृहुः पुण्यपातके ॥ ११२८ ॥ 

्रह्मात्मवोधमात्रेण शाख्नार्थस्य समाप्तितः । 

रागादयः सन्तु कामं न तङ्काबोऽपराध्यते ॥ ११२९ ॥ 

रागादिरोधाद्ये युक्तिमाहुस्ते प्रलये कुत; । 

न झुक्तास्तत्र रागादेनिरोधोऽभूदशेषतः ॥ ११३० ॥ 

तावानपि न पर्याप्तो निरोधो मुक्तये, कथम्‌ । 

अल्पीयोऽहःसमभ्यस्तो निरोधोऽरं विमुक्तये ॥ ११३१ ॥ 
सकता दै। रागादि उन्हें इटा देंगे, यह कहना तो बाळवचन है । [क्योंकि प्रारब्धके 
नाशसे नष्ट हुए रागादि प्रतिबन्धक नहीं हो सकते, यह भाव है ]॥ ११२६ ॥ 

“सञ्चिता०' इत्यादि । ज्ञानसे सञ्चित कर्माका और भोगसे प्रारब्ध 
कर्मोंका नाश होनेपर जन्मका कोई हेतु ही नहीं रहता, इसलिए केवळ मुक्ति दी 
शेष रहती है ॥ ११२७ ॥ 

'शागादि०* इत्यादि । रागादिसे उत्पन्न होनेवाले आगामी कर्मका विद्वान॑में 
इलेष नहीं होता । ज्ञानीके प्रिय और अप्रिय पुण्य और पापोको मित्र 
और शच्च अहण कर लेते हैं; इसीसे विद्वानमें आगामी कर्षका इल्ेष नहीं 
होता है ॥ ११२८ ॥ 

'ब्रह्मात्म०” इत्यादि । त्रक्षासमबोधमात्रसे शास्रा्थ समाप्त हो चुका है; इसलिए 
तच्वज्ञानीमें राग, द्वेष आदि भले ही यथेष्ट रूपसे रहें; परन्तु उनका सद्भाव ज्ञानीको 
कोई हानि नहीं कर सकता [ क्योंकि वे प्रार्ध कर्मका फर देनेके लिए ही 
ज्ञानीमँ आभासरूपसे विद्यमान हैं ] ॥ ११२९ ॥ 

'रागादिरोधाद्ये' इत्यादि । रागादिके निरोधसे जो मुक्ति कहते हें; 
वे प्रझयकारमें मुक्त क्‍यों न हुए, क्योंकि उसमें तो उनके रागादिका पूर्णरीतिसे 
निरोध हो गया था ॥ ११३० ॥ 

„'तावानपि’ इत्यादि । उतने प्रचुर कारसे अभ्यस्त निरोध मी जब सुक्तिके 
लिए पर्याप्त न हुआ, तब थोड़े दिनोंसे अभ्यस्त निरोध सुक्तिके ढिए पर्याप्त 
होगा; यह कैसे कह सकते हैं £ ॥ ११३१ ॥ 
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१०९८ बृहदांरण्यकवातिकसार [ १ अध्याब 
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बोघामावादशुक्तिश्चेत्रलये तहिं बोधतः । 
मुक्तिरित्येव वक्तव्यं कोऽथों रागादिरोधतः ॥ ११३२ ॥ 
रागादिष्वनिरुद्धेषु बोध एव न सम्भवेत्‌ । 
यदि तहि निरुष्यन्तामाबोधं ते बु्रत्सुमिः ॥ ११३३ ॥ 
पश्चात यदि बोधेन बाध्यन्तेऽस्तु तथेव तत्‌ । 
अथाऽऽरब्धेन जन्येरन्‌ जन्यन्तां भोगसिद्धये ॥ ११२४ ॥ 
निरोद्धुं नहि शक्यन्ते रागाद्या भोगहदेतवः । 
बुञुत्सुबुद्धमूढानां मध्ये केनाऽपि धीमता ॥ ११३५॥ 
अभोगहेतवो ये स्युरविचारेकनिर्मिताः । 
ते तु बुद्धवुझत्सुभ्यां निरुध्यन्ते विचारतः ॥ ११३६ ॥ 
ये भोगहेतबस्तेऽपि प्रबुद्धे भ्रष्टवीजबत्‌ । 
इञ्यन्ते बोधदग्धाश्रेनीरागादिः सुखी भवेत्‌ ११३७॥ 
___ &बोधाभावा ०? इत्यादि । पूर्वपक्षी यदि यह कहे कि प्रझयकालमें योधका 
अभाव था, इसलिए मुक्ति नहीं हुई, तो इसपर हम कहते हैं कि बोधसे ही 
मुक्ति होती है, यही कहना चाहिए फिर रागादिके निरोधसे मुक्ति होती है, 
ऐसा कहनेसे क्या लाभ ! ॥ ११३२ ॥ 

+रागादि०' इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी कहे कि रागादिका निरोध न होनेपर 
बोघका ही होना संभव महीं है, तो बोधपर्यन्त जिज्ञासुओको निरोध करना चाहिए, 
यह मानना होगा ॥ ११३३ ॥ 

“श्चात्ञ' इत्यादि । बोधके पश्चात्‌ यदि बोधसे ही रागादिका बाध हो जाय, 
तो ठीक ही है। यदि प्रारब्धसे वे उत्पन्न होते हैं; तो भोगकी सिद्विके लिए 
उत्पन्न होने दो ॥ ११३४ ॥ 

“निरोद्धुम्‌? इत्यादि । जिज्ञाय, ज्ञानी, अज्ञानी--इनमें से कोई मी 
बुद्धिमान्‌ भोगके हेतु रागादिको नहीं रोक सकता है ॥ ११३५ ॥ 

“अभोग०” इत्यादि । जो भोगके हेतु नहीं हैं और केवळ अविवेकसे उत्पन्न 
हुए हैं, ऐसे राग आदिको ज्ञानी और जिज्ञाछु विचारसे रोक लेते हैं ॥११२६॥ 

` यि भोग०' इत्यादि । जो भोगके हेतु रागादि हैं, वे भी झुने हुए अन्नकी 
तरह बोधसे ज्ञानीमें दग्ध हो बुके हैं, इसलिए वास्तबमें ज्ञानी राग आदिसे रहित 
और सुखी है ॥ ११३७ ॥ 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित १०९९ 


फलावस्थस्य च सतः काऽतो रागादिसम्प्छुतिः ॥ ११३८ ॥ 
ज्ञाततत्तस्य न पुन भ्रोन्त्युत्पत्तिरहेतुतः । 

विशेपाज्ञानजा भ्रान्तिविशेपज्ञानिनः कुत; ॥ ११३५ ॥ 

यः सामान्यग्रहो यच्च विशेषाग्रहण तथा । 

आरोप्यस्यैव संस्कारस्तत्तरयं आन्तिकारणमू॥ ११४० ॥ 
चिदात्मत्वं तु सामान्यं विशेपो ब्रह्रूपता । 
भवेदारोप्यसंस्कारो द्यनादिद्वैतवासना ॥ ११४१ ॥ 
तत्र ब्रह्मात्मविज्ञाने निहेतुर्विभ्रमः कथम्‌ । 

उद्वेति, द्वेतधीस्तेपां वाधितेवाऽचुवत्तते ॥ ११४२ ॥ 
तयाऽतुब्ृत्याऽऽरब्धस्य शेपो5प्यत्रोपभुज्यते । 


विद्यया स्वभावश्च अज्ञानेनाउनुभूयते ॥ ११४३॥ _ 


“आगमात्‌! इत्यादि । शाखसे जिसको ब्रह्मा ज्ञान हो जुका है, वह स्वयं 
ब्रह्म ही है और फलावस्थामे स्थित है, अतः उसकी रागादि क्या हानि कर 
सकते हैं ! ॥ ११३८॥ 

“्ञाततत्तस्य' इत्यादि तत्तज्ञानीको फिर अमकी उत्पत्ति हो, इसका 
कोई कारण नहीं है; क्योंकि विशेष धर्मके अज्ञानसे आन्ति हुआ करती है; वह 
तो आत्माके नित्यमुक्तत्व आदि विशेष धर्मको जानता है; इसलिए उसको आन्ति 
कैसे होगी ॥ ११३९ ॥ 

यः सामान्य० इत्यादि । अधिष्ठानका सामान्यरूपसे ज्ञान, विशेषरूपसे 
अज्ञान तथा आरोप्यके ज्ञानका संस्कार--ये तीन आग्तिके कारण हैं ॥११४०॥ 

“चिदात्मत्वम्‌? इत्यादि । चिदात्मत्व सामान्यरूप है, ब्रहमरूपता विशेष- 
रूप है और अनादि द्वेतवासना आरोप्यका सं्कार दै ॥ ११४१ ॥ 

तत्र ब्रह्मात्म०' इत्यादि । नें अक्ष हँ, ऐसा ज्ञान होनेपर अम केसे 
हो सकता है, क्योंकि कारणभूत विशेषरूपका अज्ञान नहीं है, इसलिए 
ज्ञानवानकी द्वेतबुद्धिकी बाधित ही अनुवृत्ति होती है ॥ ११४२ ॥ 

'तयाऽुबवृ््या०' इत्यादि । उस बाधित अनुवृत्तिसे प्रारब्धके शेषका 
भोग होता है और प्रारड्धफलका भोग करते हुए ही तत्वज्ञानी विद्यासे 


सर्वभावका अनुभव करता है ॥ ११४३ ॥ fe 
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११०० ` बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


देहादिरेव भोगस्य हेतुने त्वस्य वस्तुता । 
अनृतेनाऽपि भोगोऽस्ति स्वरे देहादिना यतः॥ ११४४ ॥ 
वस्तुत्वमेव विद्येयं बाधते नाअनृतात्मताम्‌ । 
ना55दर्शस्थमुख बाध्यं स्वमुखकत्वविद्यया ॥ ११४५॥ 
वास्तवांशस्य दग्धत्वात्‌ प्रतीत्या भोगसम्भवात्‌ । 
जीवन्धुक्तिकथा ग्रोक्ता ग्रारब्धान्तमनिन्दिता ॥ ११४६ ॥ 
तस्मान्न जीवतः संर्वभावः क्वाऽपि विरुध्यते । 

अहं ब्रह्मेति यो वेत्ति सद्यः सवं भत्रत्यसौ ॥ ११४७॥ 
आत्मेत्येवेति विद्यायाः सरन्न यत्‌ सत्रितं पुरा । 
तद्वयाख्यानमिद श्रुत्या संक्षेपेण समापितम्‌ ॥ ११४८ ॥ 
इत्थमादेयविद्यायाः सत्रवृत्ती उदाहृते । 

हेयाविद्यां स्वकार्येण युक्तां स्त्रयति श्रतिः ११४९ ॥ 


'देहादिरेव' इत्यादि । देहादि भोगके हेतु हैं, उनकी सत्यता भोगकी 
हेतु नहीं है, क्योंकि स्वभमें मिथ्यामूत देह आदिसे भोग होता ही है॥११४४॥ 

“वस्तुत्वमेव? इत्यादि । यह विद्या वस्तुत्वका वाध करती है, यिथ्या- 
स्वरूपका बाध नहीं करती, क्योंकि अपने मुखकी एकताके ज्ञानसे दर्पणस्थ 
सुखका बाघ नहीं हुआ करता ॥ ११४५ ॥ 

वास्तवांशस्य' इत्यादि । वास्तव अंश दग्ध हो चुका है और प्रतीतिसे 
भोग हो सकता है, इसलिए प्रारब्धकी समाप्तिपर्यन्त जीवन्ुक्ति-कथाकी 
कोई न्द नहीं कर सकता ॥ ११४६ ॥ 

तस्मान्ना०' इत्यादि | इसलिए जीवित अवस्थामै सर्वभावका को 
विरोधी नहीं है, क्योकि मैं ब्रह्म हूँ, इस प्रकार जो जानता है; वह ज्ञानकालमें 
सर्वात्मा हो जाता है ॥ ११४७ ॥ 

'आत्मेत्येव०? इत्यादि । “आत्मेत्येरः यह जो पहले विद्याका सूत्र कहा 
चा, उसका यह व्याख्यान संक्षेपसे श्रतिने समाप्त कर दिया ॥ ११४८ ॥ 

'इत्थमा० इत्यादि । इस प्रकार आदेय ( अहण करने योग्य ) विद्याका 
सूत्र और उसकी वृत्ति कह दी गई अब अपने कार्यसहित हेया (त्याग करने योग्य) 

| अविद्याको अति सूत्रित करती है ॥ ११४९ | 
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स्वस्मादन्यां देवतां य उपास्ते स्वं न वेद सः | 

इति त्रमविद्यायाः सकार्यायाः श्रृतीरितम्‌॥ ११५०॥ 
स्वब्रह्मरवापरिज्ञानमविद्याऽनर्थकारिणी । 

अन्योपास्त्या पारतन्त्यमिहाऽनर्थ इतीर्यते ॥ ११५१ ॥ 
नन्वव्याकृतमज्ञानं व्याकृतं कार्यमीरितम्‌ । 

तदेव इयमन्राऽपि भूयः कस्मादुदीर्यते ॥ ११५२॥ 
भृणु विद्याफ्ले पुंसां विसंवादः्रमोदयम्‌ । 
विनिवारयितुं बोधविनिवत्य विविच्यते ॥ ११५३ ॥ 
अध्यात्ममधिदैवं च जीवत्वेशत्वकट्पिका । 

द्विधा शक्तिरविद्याया द्वेविध्यं तद्विविच्यते ॥ ११५४ ॥ 
स्वाश्रयं मोहयेद्याऽसौ शक्तिजीवत्वकल्पिका । 

साऽस्य ब्रह्मत्वमाबृत्य जनयेज्जीवताभ्रमस्‌ ॥ ११५५ ॥ 


“स्वस्मादन्याम? इत्यादि । अपनेसे अन्य देवताकी जो उपासना करता है; 
वह आत्माको नहीँ जानता है, इस प्रकार कार्थसहित अविद्याका सुत्र अति 
द्वारा कहा गया है ॥ ११५०॥ 

“स्न्नह्मस्वा०' इत्यादि । आत्माके जह्तत्वका अज्ञान ही अनर्थेकारिणी 
अविद्या है, अन्यकी उपासनासे जो परतन्त्रता होती है, वही प्रकृतमें अविद्याकृत 
अनर्थं कहा जाता है ॥ ११५१ ॥ 

“नन्वव्याकृत०' इत्यादि । अव्याकृत अज्ञान है और व्याकृत कार्य है, 
यह पहले कह चुके हैं; फिर उन दोनोंका यहाँ क्यों उल्लेख किया 
जाता है ! ॥ ११५२ ॥ 

“णुः इत्यादि । सुनो, विद्यासे होनेवाले मोक्षरूप फरुमें पुरुषोंकों निष्फ- 
लताके भ्रमकी निवृत्तिके लिए बोधसे निवत्येका ( निषेध्यके स्वरूपका ) विवेचन 
क्रिया जाता है ॥ ११५३ ॥ 

(अध्यात्म० इत्यादि । जीवत्व और इश्वरत्वकी कसना करनेवाली 
अविद्याकी शक्ति अध्यात्म और अधिदैव मेदसे दो प्रकारकी है; उन दो प्रकारोंका 
विवेचन किया जाता है॥ ११५४ ॥ 

'स्वाश्रयस्‌' इत्यादि । जो शक्ति अपने आश्रयको मोहित कर देती है 
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जीवोऽहमिति मूढोऽन्याश्चुपास्ते देवतामयम्‌ । 
सेयं मोहकरी शक्तिबिद्ययैव निवत्ते ॥ ११५६ ॥ 
न मोहयति या शक्तिः स्वाश्रयं साऽऽधिदैविकी । 
आविर्भावतिरोमावौ व्याकृताव्याक्ृतामिधौ ॥ ११५७॥ 
ग्रतिमासत एवैषा विदुपोऽप्यत्र जीवतः | 

तस्याः प्रारव्धभोगान्ते प्रतिभासो निवत्तते ॥ ११४८ ॥ 
तामाधिदैविकीं शक्तिमाहुर्मायेति केचन । 
आध्यात्मिकी मोहकरीमविध्येति प्रचक्षते ॥ ११५९ ॥ 
अविद्यामाययोभेदमात्यन्तिकमपाकरोत्‌ । 
यत्नाद्विवरणाचायं ऊचे त्वाकारभिन्नताम्‌ ॥ ११६० ॥ 


वही जीवत्वकी कल्पना करती है और वह इसके (.जीवके ) ब्रह्मत्वका आवरण 
करके जीवत्वश्रमको उत्पन्न करती है ॥ ११५५ ॥ 

“जीवोऽहम्‌' इत्यादि । इससे 'में जीव हूँ” ऐसा मानकर यह अज्ञानी अन्य 
देवताको उपासना करता है, यह मोहकरी शक्ति विद्यासे हीं निवृत्त 
होती है ॥ ११५६ ॥ 

न मोहयति’ इत्यादि । जो शक्ति अपने आश्रयको मोहित नहीं करती, 
वह आधिदैविकी शक्ति है। व्याकृतशब्दका अर्थ आविर्भाव और अब्याकृत 
शब्दका अथे तिरोमाव है ॥ ११५७॥ 

'ग्रतिभासतः’ इत्यादि । जीबनकालमें विद्वानको भी ये दोनों भासते 
ही रहते हैं; प्रारब्धभोगके अन्तमें प्रतिभास मी निवृत्त हो जाता है ॥११५८। .. 

“तमाधिदेविकीम इत्यादि । उस आधिदैविक्री शक्तिको कोई लोग 
माया कहते हैं और आध्यासिकी मोहकरी शक्तिको अविधा कहते हैं ॥११५९॥ 

अविद्या०” इत्यादि । विवरणाचार्यने अविद्या और मायाके आत्यन्तिक 
भेदका निराकरण किया है; उनके भिन्न-भिन्न आकार कहे हैं | भाव यह है 
कि सूळ प्रकृति ही विक्षेपशक्तिकी प्रधानतासे आधिदैविक शक्ति अथवा माया 
कही जाती दै, वही मूर प्रकृति आवरणशक्तिकी प्रधानतासे अध्यात्मशक्ति 
अथवा अविद्या कही जाती है। आवरणशक्तियाँ प्रत्येक जीवमें भिन्नःभिन्न 
› इसछिए एक जीवें विद्याकी उत्पत्ति होनेसे उस जीवके आवरणकी 
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सृष्टिप्रकरणे तत्र मायाकारः पुरोदित; । 
अव्याकृतगिरा तस्य कार्यं व्याकृतमीरितम्‌ ॥ ११६१ ॥ 
कर्मप्रकरणे  त्वस्मिन्नविद्याकार ईयेते । 
स्त्रस्माङ्किना देवतेति घीरविद्याविज्ञम्मिता ॥ ११६२ ॥ 
स्वस्य तरवमविज्ञाय यागदानादिकर्ममि! । 
स्वतोञ्न्यदेवता; पाति द्यनद्वान्‌ वणिज यथा ॥ ११६३ ॥ 


निवृत्ति होकर उस ग्रकृतिमं जीवत्वापादक अविद्यात्वकी निदृत्ति होनेपर मी 
अन्य जीर्वोके संसारका हेतु जो मायाका स्वरूप है, वह निवृत्त नहीं होता, 
क्योंकि उन जीवोंके मारव्धसे वह प्रतिबद्ध है । उस मायास्वरूपके नष्ट न 
होनेपर मी विद्वानका, देहपातके अनन्तर ही असङ्ग, शुद्ध चेतन्यके साथ 
तादात्म्य होनेसे, मायाके साथ सम्बन्ध नहीं होता; इसलिए मुक्त पुरुषको 
माया और मायाके कार्यका प्रतिभास नहीं होता । कोई एकदेशी माया और 
अविद्याका आयन्तिक भेद कहते हैं । विवरणाचार्य श्रीप्रकाशात्मचरणोंने इस 
एकदेशी मतका इस प्रकार निराकरण किया है--'माया चाविद्या च स्वयमेव 
भवति? ( माया और अविद्या आप ही होती हैं) इस श्रुति और 'मायै- 
वाज्ञानशब्देन पठ्यते मुनिसत्तम ।' इत्यादि स्मृतिके विरोधसे माया और 
अविद्याका जो मेदव्यवहार है, वह उक्त आकारके मेदमात्रसे उपपन्न हो 
सकता है, इसलिए माया और अविद्याका आत्यन्तिक मेद नहीं है ॥ ११६० ॥ 

“सृष्टिप्रकणे' इत्यादि । पहले सृष्टिके प्रकरणमें अव्याकृतशब्दसे 
मायाका आकार कहा गया है और व्याकृतशब्दसे मायाका कार्य कहा गया 
है॥ ११६१ ॥ 

'कर्मप्रकरणे' इत्यादि । इस कर्मके प्रकरणमै तो अव्याृतशब्दसे 
अविद्याका आकार कहा जाता है । अपनेसे भिन्न देवताको समझना ही 
अविद्याका विलास है ॥ ११६२ ॥ 

«वस्य तस्वम० इत्यादि । जैसे बैठ वहन आदिसे वैश्यका पारनं 
करता है; वैसे ही स्वरूपके तत्त्वको न जानकर याग, दान आदि कर्मोंसे यहं 
मनुष्य अन्य देवताओंका पालन करता है ॥ ११६३ ॥ 
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अपि भूरिपशोः पुंस एकस्मिन्नपि तस्करे! । 

हियमाणे पशौ दुःखं किस्म सर्वापहारतः ॥ ११६४ ॥ 
र्वस्वतुंख्ये नृपशौ ब्रह्मधीपरिमोषिणा । 

हियमाणे महदू दुख स्यात्‌ सर्वेपां दिवौकसाम्‌ ॥ ११६५ ॥ 
तस्मादेषां तन्न प्रियं यन्मनुष्या विजानते । 
्रह्ात्मत्वमतो देवाः ग्रतिबश्चन्ति योधजम्‌ ॥ ११६४ ॥ 
ग्रमादिनो बहिश्चित्ताः पिशुनाः कलहोत्सुकाः । 
संन्यासिनोऽपि दृश्यन्ते देवसंदूषिताशया! ॥ ११६७॥ 
मुमक्ष॥ कर्मभिर्देवानाराध्यैपामजुग्रहात्‌ । 

अन्त;स्थितो वेत्ति चेत्‌ स्त्रं पारतन्त्र्यान्षित्र्तते ॥ ११६८ ॥ 


न्न 


“आपि? इत्यादि । जिस पुरुषके पास बहुत पशु हों, उनमें से किसी एकको 
भी यदि चोर चुरा छे जावे, तो उसको दुःख होता है, फिर समी पशुओंकी 
चोरी होनेपर तो उसके दुःखका कहना ही क्या है ! ॥ ११६४ ॥ 

'सर्वस्व॒तुल्ये' इत्यादि । देवताओंके सर्वस्वतुल्य इस मनुष्यरूप पशुको 
अब ब्रह्मज्ञानरूप तस्कर चुरा लेता है, तब समी देवताओंकों बड़ा दुःख 
होता है ॥ ११६५ ॥ 

तस्मादेपाम्‌' इत्यादि । इसलिए देवताओंको यह प्रिय नहीं है कि 
मनुष्य रोग ब्रझामभावक़ा परिज्ञान करें । इसळिए देवता लोग ज्ञानसे उत्पन्न 
होनेवाले अद्यात्मभावका प्रतिबन्ध करते हैं ॥ ११६६ ॥ 

अमादिनो' इत्यादि । चूँकि देवता चित्तकों दृषित कर देते हैं, 
इसी कारण संन्यासी भी प्रमादी, बहिसुख, पिशुन ( निन्दक ) और कलहप्रिय 
देखे जाते हँ । श्रवण आदिमें मनका समाहित न होना प्रमाद है, प्रमाद 
चित्तकी बहिसुखताका कारण है और बहिसुसता परोकर्षीसहिष्णुत्वने ( दृसरेके 
उत्कर्षको सहन न करनेमें ) कारण है और कलह कुतूहूळ और म्रमादमें 
कारण है । आराधना न करनेसे देवताओंकी अवज्ञासे चित्तमें ये दोष 
उपन्न हो जाते हैं, यह भाव है ॥ ११६७ ॥ 

शुद्धा इत्यादि । जब भुक पुष्प कमसे देवताओंका आराधन करके 
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यो देवपारतन्तर्यस्य हेतुर्माहश्चिदात्मनः । 

ब्रह्मत्वचुध्या हेयोऽसावित्येतदिद्द वर्ण्यते ॥ ११६९ ॥ 
प्रामाण्यं कर्मकाण्डस्य देवानां श्रुता तथा । 

पशुकल्पेपु मूढेषु भवेन्न तु बिवेकिनि ॥ ११७०॥ 

इत्थमाध्यात्मिकाज्ञानं कर्माधिक्रतिकारणम्‌ । 

चोधहेयं जगद्वेतोरव्यक्तात्‌ ग्रविवेचितम्‌ ॥ ११७१ ॥ 

नन्वन्नह्मत्वथीयेदवदईं ब्रह्मेति बोधतः। 

निवर्ते तथा डेतपीरप्यदेतवोध्त! ॥ ११७२ ॥ 

ततश्च जीवतो वोधहेयं किञ्चिदथेतरत्‌ । 
थुक्तमोगस देहान्ते नङ्गथतीत्यसदीरितम्‌ ॥ ११७३ ॥ 

नेप दोपो यतो बोधः कृत्स्नाज्ञानं दहन्नपि | 

न दहेङ्गोगहेतुत्वमारव्धप्रतिवन्धतः ॥ ११७४ ॥ 

“इन देवताओके अनुअहसे अन्तसुख होकर अपने स्वरूपको जान लेता है, तब 
परतन्त्रता नष्ट हो जाती है ॥ ११६८ ॥ 

“यो देवपार०? इत्यादि । देवताओंकी परतन्त्रताका हेतु चिदात्माका 
अज्ञान है और ब्रहज्ञानसे उसका त्याग होता है, इसका यहांपर वर्णन किया 
जाता है ॥ ११६९ ॥ 

'रामाण्यम्‌? इत्यादि । कर्मकाण्डकी प्रमाणता और देवताओंकी प्रसुता 
पझुतुर्य अज्ञानियोमें है, विवेकीमें नहीं ॥ ११७० ॥ 

“इत्थमा०? इत्यादि । इस प्रकार कर्मोंके अधिकारका कारणीभूत एवं बोधसे | 
निवृत्त होनेवाला जो आध्यासिक अज्ञान है, उसको, जगतके कारण अव्यक्तसे 
पृथक करके, दिखला दिया ॥ ११७१ ॥ 

(नन्व०? इत्यादि । जैसे अक्षज्ञाससे अब्नह्नखज्ञान निवृत्त होता है; वैसे ही 
अद्वैतज्ञानसे द्वेतज्ञान निवृत्त होता है ॥ ११७२ ॥ 

“ततश्च? इत्यादि । इसलिए सर्व दैतकी निइचिका अङ्गीकार करनेपर जीवित 
पुरुषके अविद्यात्व अशकी ज्ञानसे निदृचि होती हे और मायाके कार्ये जगतूका 
प्रतिभास तव तक होता रहता है जब तक प्रारब्ध रहता है, और भोगोंके भोग 
ठेनेसे देहके अन्तमें वह नष्ट हो जायगा; यह कथन समीचीन नहीं है ॥११७३॥ 

“नेष दोपो? इत्यादि। यह दोप नही है, क्योंकि सग्पूणे अज्ञानको दग्ध करता 
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मण्यादयो यथा बढ्ने; प्रतिबभन्ति दग्धतास्‌ । 

न तु ग्रकाश्चसामरथ्य तथांशप्रतिबन्धनम्‌ ॥ ११७५ ॥ 

भोगोपयुक्त॑ देहादि यावत्तावन्न बाध्यते । 

विद्ययाऽनुपयुक्तस्तु बाध्यते जीवताश्रमः ॥ ११७६ ॥ 

ननु देहाभिमानेन विना भोगो न इइ्यते । 

सुप्तौ तेनाऽत्र भोगाय जीवभ्रान्तिरपेक्षिता ॥ ११७७॥ 

मेवं देहामिमानस्य जीवश्रान्तेश एथक्स्वतः । 

कर्मजन्योऽभिमानः स्याद्‌ भ्रान्तिस्त्वज्ञानमात्रजा ॥ ११७८ ॥ 

कर्मक्षयेऽभिमानोऽयं सुपुप्ती प्रविलीयते । 

पुनः कर्मोड्भवे सोऽयश्चुदेत्येव हि जागरे ॥ ११७९ ॥ 

लिङ्गदेहस्थूलदेहसम्बन्धो िङ्गकर्मजः । 

कर्माभावाहझणस्तु जीवता नेत्र कर्मजा ॥ १२८० ॥ 
हुआ मी बोध प्रारव्धरूप प्रतिबन्धकसे भोगकी हेतुताको दग्ध नहीं 
करता है ॥ ११७४ ॥ 

भण्यादयो' इत्यादि । जैसे चन्द्रकान्त मणि आदि अग्निकी दाहशक्तिका 
प्रतिबन्ध करते हैं; प्रकाशशक्तिका प्रतिबन्ध नहीं करते; वैसे ही ज्ञान 
मायाकी शक्तिके अशका प्रतिबन्ध करता है ॥ ११७५ ॥ 

'भोगोपयुक्तम्‌' इत्यादि । विद्या भोगके उपयोगी जो देहादि हैं, 
उनका बाघ नहीं करती, किन्तु भोगमें अनुपयोगी जो जीवत्वभ्रम है, उसका 
बाध कर देती है ॥ ११७६ ॥ 

“नचु०' इत्यादि । यदि कहो कि सुषुप्ति अवस्थामै देहका अभिमान 
न होनेसे भोग नहीं देखा जाता, इसलिए भोगके लिए जीवत्वश्रमकी 
आवश्यकता दै, तो यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि देहाभिमान और जीवस्व- 
अम भिन्न-भिन्न पदार्थ हें | अभिमान कर्मोंसे उत्पन्न होता हे और अम अज्ञान- 
मात्रसे होता है | ११७७-७८॥ | 

कर्मक्षये' इत्यादि । सुषुत्ति अवस्थामै कर्मोंका क्षय होनेसे देहाभिमान 
नष्ट हो जाता है और फिर जाग्रत्‌ अवस्थामै कर्मोंका उद्भव होनेपर देहाभिमान 
उत्पन्न हो जाता है ॥ ११७९ ॥ 


'लिङ्ग०' इत्यादि । लिज्ददेह और स्थूळ्देहका सम्बन्ध लिज्नदेहके कर्मासे 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषा्ुवादसहित ११०७ 


ज 


~ 


लिङ्गदेहस्य सान्निध्यादविवेकेन जीवता । 
ग्राणघारणखूपेषा म्रमाद्रह्मणि कल्पिता ॥ ११८१ ॥ 
अविवेककृतं यचद्विवेकेन विलीयते। 
कर्मापादितसम्बन्धो लीनः स्यात्कर्मणः क्षये ॥ ११८२॥ 
अज्ञानजत्वात्कर्मापि बाध्य यद्यपि विद्यया । 
तथाऽप्यतीतकमेतद्गाध्यते विद्यया कथम्‌ ॥ ११८३ ॥ 
फल नाऽऽरभते यावत्तावत्कर्मं स्वरूपतः । 

वर्तते फलसुत्पाद्य निवचतेव बीजवत्‌ ॥ ११८४ ॥ 
यथोत्पाद्याऽङ्करं बीजं जहात्येव हि वीजताम्‌ । 

सोऽङ्कुरो वृक्षरूपेण बद्धते न विनश्यति ॥ ११८५ ॥ 


उत्पन्न होता है । ब्रहममें कोई कर्म नहीं दै, इसलिए जीवत्वश्रम कर्मजन्य 
नहीं है ॥ ११८० ॥ 

“हिङ्गदेहस्य' इत्यादि । ढिङ्गदेहके साजिध्यसे यह प्राणधारणरूप जीवः 
भाव अविवेकजन्य अमसे ब्रह्ममें कल्पित है ॥ ११८१ ॥ 

“अविवेक०' इत्यादि । अविवेकका कार्य विवेकसे नष्ट हो जाया 
करता है; इसलिए कर्मजन्य सम्बन्ध कर्मोंका क्षय होनेसे सुषुप्तिमें छीन हो 
जाता है ॥ ११८२ ॥ 

'अज्ञानस्वात्‌? इत्यादि । यद्यपि अज्ञानका कार्य होनेसे कमका भी 
विद्यासे बाध होना चाहिए, तथापि अतीत कर्मका विद्या कैसे बाध कर 
सकती है अर्थात्‌ ज्ञानोत्पत्तिकालमें जब प्रारब्ध कर्म हैं ही नहीं तब उनका 
ज्ञानसे बाध केसे होगा ! ॥ ११८३ ॥ 

“कळ ना55रभते इत्यादि । जबतक कमै फलका आरम्भ नहीं करता तब- 
तक कै स्वरूपसे बना रहता है और फलको उत्पन्न करके बीजकी तरह 
नष्ट हो जाता है ॥ ११८४ ॥ 

“य॒थो०? इत्यादि । जैसे अङ्कको उतपन्न करके बीज बीजभावका 
त्याग कर देता है, वह अङ्कुर वृक्षरूपसे बढ़ता ही रहता है, नष्ट नहीं 
होता ॥ ११८५ ॥ 
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तथा देहादियुतपाद्य युक्तं कतिपयायुषा । 

कर्म त्यजति कर्मत्वं देहादिरबुवत्तते ॥ ११८६ ॥ 
क्तो बाणो यथा वेगक्षये पतति नाऽन्यथा । 

असौ देहर्तयैवाऽऽयुःश्षये शाम्यति नाऽन्यथा ॥ ११८७ ॥ 
यावदायुस्तावदेष अङ्क्ते भ्रमविवजितः | 

अन्तरेणाऽपि जीवत्वश्रमं भोगोऽत्र सम्भवेत्‌ ॥ ११८८ ॥ 
सुखदुःखविकाराद्यघियः साक्ष्ययभासता । 

भोगः प्रोक्तः स भोगश्च समानो मूढबुद्वयोः ॥ ११८९ ॥ 
शोक्तत्वमपि कतृत्व॑ चिदाभासगतं चिति । 

मूढ आरोपयेदू बुद्धो नेति वेपम्यमेतयोः ॥ ११९० 
इत्युक्तथुक्तितस्तस्य तावदेव चिरं त्विति । 
श्रतेज्ञान्यनुभूतेथ भोगो वाध्यो न बोधतः ॥११९१॥ 

“तथा? इत्यादि । पैसे ही कुछ आयुसे युक्त देहको उत्पन्न करके 
कमै कमैभावको त्याग देता है और देहादि बने रहते हैं। जैसे धनुषसे 
छूटा हुआ बाण वेगका क्षय होनेपर ही गिरता है, अन्यथा नहीं गिरता, 
वैसे ही यह देह आयुका क्षय होनेपर ही नष्ट होता है, अन्यथा नष्ट नहीं 
होता ॥ ११८६-८७ ॥ 

'यावदायु०? इत्यादि । ज्ञानवान्‌ पुरुष जबतक देह है तबतक 
अमरहित होकर भोगोंको भोगता है, इसलिए जीवत्वअमके बिना भी भोगका 
सम्भव है ॥ ११८८ ॥ 

“सुखदुःख ०” इत्यादि । सुख, दुःख आदि विकारोंसे युक्त बुद्धिका 
जो साक्षीसे प्रकाश होता है; उसीको भोग कहते हैं; वह भोग अज्ञानी 
और ज्ञानी दोनोंको समान होता है ॥ ११८९ ॥ 

'भोक्तत्वमपि! इत्यादि । भोक्तत्व और कतृत्त्व चिदाभासके धर्म हैं । 
अज्ञानी उनका चेतनमें आरोप करता है और ज्ञानी चेतनमें आरोप नहीं 
करता, यही उन दोलनोंमें परस्पर चैलक्षण्य दै ॥ ११९० ॥ 

इत्युक्त० इत्यादि । इस उक्त युक्तिसे, “तस्य तावदेव चिरम! इस 


श्रुतिसे और ज्ञानीके अनुभवसे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानसे भोगका बाध 
नहीं होता ॥ ११९१ ॥ 
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कर्माधिकारिजीवस्य भ्रान्तिकृच्यदवेदनम्‌ । 
तद्गोधवाध्यं तद्वाघे याति देवाद्यपीनता॥ ११९२ ॥ 
ननु चोधात्‌ पुराउप्यात्मा न देवादि गतः । 
देहादि तूर्ध्वेमप्यस्ति यद्देवादिवश्यानुगम्‌ ॥ ११९३॥ 
तथा-च सत्यवुद्धस्य कर्मित्व न विवेकिनः । 
इति व्यवस्थापयितुं न शक्यमिति चेन्न तत्‌ ॥ ११९४ ॥ 
मुक्तो5हमात्मा देदादिरारव्धान्ते विलीयते । 
भाविजन्म न कस्याऽपीत्येवं ज्ञाने इतः क्रिया ॥ ११९५ ॥ 
अवाप्स्याम्युत्तमं देइमित्यध्यस्याऽऽत्ममोहतः । 
तदेहसाधने पुण्ये यथाशास्त्र प्रवत्तेते ॥ ११९६॥ 
अतः कर्मप्रकरणे कर्महेतुमवेदनम्‌ । 
सत्रयित्वाञ्य तत्काये पारतन्त्यादि वर्ण्यते ॥ ११९७॥ 
'कर्माधिकारि०' इत्यादि । कर्माधिकारी जीवमें अमको उतपन्न णा प्यारा इत्यादि । करमाचिकारी जीवसे अमको उत्तल करनेवाढा 
जो अज्ञान है, उसका ज्ञानसे बाध होता है और अज्ञानका बाघ होनेसे 
देवताओंकी परतन्त्रता तष्ट हो जाती है ॥ ११९२ ॥ 
“नुः इत्यादि । बोधसे पहले भी आत्मा देवादिके वशमें नहीं था और 
देवताओकि वशमें रहनेवाले देइ आदि तो ज्ञानके अनन्तर मी देवताओंके अधीन 
९३॥ 
श च इत्यादि । ऐसी दशामे अज्ञानी कर्मी है; विवेकी कर्मी 
नहीं है, यह व्यवस्था नहीं की जा सकती, ऐसा कहें, तो समीचीन नहीं 
॥ ११९४ ॥ 
ड शो १ इत्यादि । आसस्वरूप में मुक्त हँ, मार्धके अन्तमं देह आदि 
लीन हो जायेंगे, भावी जन्म किसीका भी नहीं है, ऐसा ज्ञान होनेपर कर्म कैसे हो 
सकता है ! ॥ ११९५ ॥ छ 
'अवाप्स्या०' इत्यादि । में उत्तम देहको प्राप्त होऊगा, यह अध्यास 
करके अज्ञान द्वारा उस देहके साधनीमूत पुण्यमें शाखके अनुसार प्रवृत्त 
होता है ॥ ११९६ ॥ | 
“अतः? इत्यादि । इसळिए कर्मके प्रकरणमें कर्मके कारण अज्ञानका सूत्ररूपसे 
कथन कर अब अज्ञानके कार्य परतन्त्रता आदिका वर्णन किया जाता है ॥११९७॥ 


DIS] 
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१११० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


श्रतिः ॥ ब्रह्म वा इदमग्र आसीदेकमेव तदेकश्सन्न व्यभवत्‌ तच्छेयो- 
रूपमत्यसृजत क्षत्रं यान्येतानि {` 
पन्यो यमो मृत्युरीशान इति। तस्मात्‌. क्षत्रातपर नास्ति, तस्माद्‌ 
्राह्मणः कषत्रियमधस्तादुपास्ते राजखये क्षत्र एव तशो दधाति सेषा 
त्रस्य योनिर्यद्‌ त्रह्म। तस्माद्यद्यपि राजा परमतां गच्छति ब्रह्मिवान्तत 


स्पष्टीकृतम्‌' इत्यादि । पशुके दृष्टन्तसे मनुष्योंकी परतन्त्रता स्पष्ट को गई। 

ब्रह्म वा इदमग्र आसीत्‌? ब्रह्म वे-जो अभिको उत्पन्न करके अभिरूपको 
प्राप्त हुआ वह ब्रह्म ही--आक्षण-जातिके अभिमानसे 'जह्म' कहा जाता है। 
यह क्षत्रादि जाति भी जह्मसे अभिन्न ( त्रह्मछूप ) ही--एक ही--थी 
अर्थात्‌ क्षत्रादि भेद नहीं था। वह एक नेष ( ब्राह्मण ) अर्थात्‌ 
क्षत्रिय आदि पाइन करनेवालोसे शुन्य होनेके कारण समर्थ न हो 
सका अर्थात्‌ कर्म करनेमें पर्याप्त न हो सका, इसलिए बहने में ब्राहमण 
हूँ, मेरा इस प्रकार कतेव्य है, इस प्रकार ब्राह्मणजाति निमित्तक कर्म करनेकी 
इच्छासे अपने कर्मकर्त्वकी विभूतिके लिए अयोरूप ( अतिश्रेष्ठ ) 
की--अतिशयित क्षत्रिय जातिकी- सृष्टि की । उसी क्षत्रको व्यक्तिमेदसे 
श्रुति दिखछाती है--जो ये लोकमें प्रसिद्ध देवताओंके बीचमें 
क्षत्रिय हैं । जातिके कथन पक्षमें बहुवचन होता है, इस स्मृतिसे 
अथवा व्यक्तिबहुखसे भेदका उपचार करके श्रृतिमें 'क्षत्राणि' यह बहु- 
वचन कहा है । 

वे क्षत्र (क्षत्रिय ) कौन हैं! उन्हीको श्रुति कहती है--उनमें भी 
विशेष करके अभिषिक्तोंका ही निर्देश करती है--देवताओंका राजा इन्द्र, 
जलोंका राजा वरुण, ब्राह्मणोंका सोम, पशुओंका रुद्र, विद्युदादिका पजन्य, 
पितराँका यम, रोगादिका मृत्यु, दीप्तियोंका ईशान इत्यादि देवताओंमें 
क्षत्रिय हैं । इसके अनन्तर इन्द्रादि देवताओंसे अधिष्ठित सोम और सूर्य वंशमें 
उत्पन्न होनेवाले मनुष्य क्षत्रियोंकी मी सृष्टि यहाँपर श्रुतिको अभिप्रेत है; यह 
समझना चाहिए, क्योंकि उन्हींके लिए देवक्षत्र सष्टिका प्रस्ताव है । 

चू कि जद्माकी अतिशयित सृष्टि क्षत्र है, इसलिए क्षत्रियसे भिन्न अन्य 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ११११ 


उपनिश्रयति स्वां योनि य उ एन हिनस्ति स्वा< योनिमृच्छति स 
पापीयान्भवति यथा श्रयाईस९ हि<सित्वा॥ ११॥ ` 

स नेव व्यभवत्‌ स विशमसृजत यान्येतानि देवजातानि गणश 
आख्यायन्ते वसवो रुद्रा आदित्या विश्वेदेवा मरुत इति ॥ १२॥ 


कोई ब्राह्मणजातिका नियन्ता नहीं है, इसढिए क्षत्रियका कारण होता हुआ 
मी ब्राह्मण राजसूय यज्ञमें क्षत्रियी अपेक्षा नीचे खड़ा होकर ही उपर स्थित 
क्षत्रियकी उपासना करता है । क्षत्रमें ही वह अपने “ब्रह्म इस रूपसे ख्यात 
यशकी स्थापना करता है। राजसूयमें अभिषिक्त आसन्दी ( मोढ़े ) पर 
स्थित राजाके द्वारा हे ब्रह्मम्‌ ! यों आमन्त्रित किया गया ऋत्विक फिर 
उसको उत्तर देता है--हे राजन्‌! तुम ब्रह्म हो ! यह कथन ही क्षत्रम उस 
यशका स्थापन करना है ॥ 

यह जो ब्रह्म ( ब्राह्मण ) है, वही प्रकृत क्षत्रकी योनि है; इसलिए यद्यपि 
राजा परमताको--राजसूयाभिषेक् गुणको - अर्थात्‌ राजसूयमे श्रेष्ठ गुणको प्राप्त 
होता दै, तथापि ब्रह्मो ही ब्राह्मण जातिको ही--अन्ततः याने अन्तकालमें 
अर्थात्‌ कमकी समाप्ति होनेपर पुरोहितका आश्रय करता है--अपनी योनि पुरोहितकी 
अपने आगे रखता है, यह अर्थ है। यदि बळके अभिमानसे अपनी योनि 
ब्राह्मण जातिकी हिंसा करता है--उसको अपनेसे नीचे देखता है, तो वह क्षत्रिय 
अपनी ही योनिका नाश करता है अर्थात्‌ अपने ही प्रसवका विच्छेद ( नाश ) 
कर देता है। वह इस कर्मको करनेसे अतिपापी होता है | पहले ही क्षत्रिय 
करर होनेसे पापी है, फिर अपने कारणकी हिंसासे अत्यन्त पापी हो जाता 
है, जैसे छोकमें श्रेयानकी ( प्रशस्ततरकी ) हिंसा करके ( परिभव करके ) अत्यन्त 
पापी होता दै, वैसे ही समझना चाहिए ॥ ११ ॥ 

क्षत्रियकी सृष्टि करनेपर भी वह घनके उपाजयिताके अभावसे ब्राह्मण 
क्के लिए समर्थ न हो सका, अतः कर्मसाधन घनके उपाञनके लिए उसने 
चेड्यको उत्पन्न किया । कौत है फिर वह वैश्य ! जो यह देवजात है, [ यहाँ 
स्वाम निष्ठा है, अतः ] जो यह देवजातिमेद है, यह अर्थ है । उन्हें गणशः 
कहा जाता है। क्योंकि वैश्य गणप्राय ही होते हैं, क्‍योंकि वे प्रायः 
मिलकर ही धनके उपा्नमें समथ होते हैं, एक एक नहीं । वसुओंका गण 
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१११२ बृहंदारंण्यकंवारतिकंसार [ १ अध्याय 


-वव्व्व्स्व्व्स्स्स्स्स्क्स्स्क्क्क्स्व्स्स्स्स्स्स्््क्स्स्न्त्व््न््न्न्य् aT NL ० 


स नेव व्यभवत्स शोद्रं वर्णमसृजत पूपणमियं वे पूयेय€ हद्‌ 
सवै पुष्यति यदिदं किश्च १३ ॥ 

स नैव व्यभवत्तच्छेयोरूपमत्यसुजत धमं तदेतत्क्षत्रे यद्धर्मस्तस्मा- 
दवमात्परं नास्ति। अथो अबलीयान्बलीयाशसमाशसते रेण यथा 
राहवं यो वै स घर्मः सत्यं ये तत्तस्मात्सत्यं वदन्तमाहुधमं वदतीति 
धर्म वा चद्न्तश सत्यं बदतीत्येतञमेवैतदुभयं भवति ॥ १४ ॥ 


Mime ase क: २ 
आठ संख्यावाला है, रुद्र एकादश हैं, आदित्य द्वादश हैं और विशेदेवा 
त्रयोदश हैं, अथवा विश्वाके अपत्य समी देवता सप्तसप्त ( ४९ ) 
हैं॥ १२॥ 

वह ब्रह्म सेवकके अभावे फिर मी समर्थ न हुआ, अतः उसने शौद्रवर्णकी 
सृष्टि की । गुद्रको ही यहां शौद्र कहा है। स्वार्थमें अण्‌ करके वृद्धि हुई 
है। कौनसा वह शृूदृवर्ण है जिसकी सृष्टिकी £ पूषाकी। जो पाउन 
करे उसको पूषा कहते हैं। कौन है वह पूषा ! उसका श्रुति 
विशेषरूपसे निर्देश करती है--यह प्रथ्वी ही पूपा है, [आप ही उसका 
निर्वेचन करती है--] क्योंकि प्रथिवी ही जो कुछ है, उस सवका पालन 
करती है ॥ १३ ॥ 

चारों वर्णोको उत्पन्न करके मी क्षत्रके उग्र होनेके कारण अनियतत्वकी 
शङ्कासे अपनेको कर्म करनेमें असमर्थ समझकर अत्यन्त श्रयोरूप धमकी सृष्टि 
की । सृष्ट श्रयोर्त धर्म क्षत्रका मी क्षत्र है अर्थात्‌ क्षत्रका मी नियन्ता है, 
धर्म उग्रसे मी उग्र है, चूंकि धर्म क्षत्रका मी नियन्ता है, इसलिए उस घर्मे 
पर नहीं दै, क्योंकि उस धर्मे सब नियममें रक्खे जाते हैं । सो कैसे ! 
कहा जाता है--दुबकतर मी अपनेसे अत्यन्त बल्वालेको धर्मरूप बळसे 
जीतनेकी कामना करता है । जैसे छोकमें कोई एक दुल कुटुम्ब सबसे बलिष्ठ 
राजाका आश्रय करके अन्य बळ्वानूको जीतनेकी इच्छा करता है । इसलिए 
सबसे बळवत्तर होनेके कारण धर्ममें सर्वनियन्तृत्व सिद्ध हो गया । लौकिक पुरुषों 
द्वारा व्यवहृत होनेवाळा व्यवहाररूप जो धर्म है, वह सत्य है; सत्य माने 
शास्त्रोक्त अथे । वही शास्त्रोक्त अनुष्ठान धर्मनामवाछा हो जाता दै । बलवान 
शाखा्थेवेन ज्ञायमान ही सत्य है, चूँकि ऐसा है; इसलिए शाखके अनुसार 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भापानुवादसहित १११३ 


हल्ल 


तदेतद्वल कषत्रं विद्‌ शुद्रस्तदग्निनेव देवेषु ब्रह्मभवद्राह्मणो मनुष्येषु 
क्षत्रियेण क्षत्रियो वैश्येन वेश्यः गाद्रेण शाद्रस्तस्मादग्नावेव देवेषु लोकः 
मिच्छन्ते ब्राह्मणे मलुष्येषवेताम्प्राऽहि रूपाभ्यां ज्रह्मामवत्‌ ॥ १५ ॥ 


व्यवहारकालमें सत्यमाषण करनेवालेको समीपस्थित धर्म और सत्य--दोनोंके 
विवेकको जाननेवाळे पुरुष--“घम वदति! ( धर्म कहता है ) प्रसिद्ध लौकिक 
न्यायको कहता है, ऐसा कहते हैं । वैसे ही इसके विपरीत धर्मरूप लौकिक 
व्यवहारका कथन करनेवालेको सत्य कहता है, शाके अनुसार कहता है, ऐसा 
कहते हैं इन दोनोंके ज्ञान और अनुप्ठानसे धर्म ही होता है; इसढिए वह 
ज्ञानानुष्ठानढक्षण धर्म शास्त्रज्ञोंको और अन्य सबको भी नियममें रखता है; 
इसलिए वह धर्म क्षत्रका मी क्षत्र है, इसढिए उस धर्मका अभिमानी 
अज्ञानी कर्मविशेषके अनुष्ठानके लिए ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्रजातिविशेषरूप 
निमित्तकों स्वीकार करता है। ये ब्राह्षण्यादि स्वमावसे ही कर्माधिकारके 
निमित्त हैं ॥ १४ ॥ 

ब्रह्म, क्षत्र, विट्‌ और शूद्र इस प्रकार चातुर्वण्यको उत्पन्न किया, ऐसा जो 
उपसंहार दै, वह उत्तराथ दै । जो वह सष्टू ब्रक्ष है वह अभिरूपसे ही देवताओंमें 
ब्रह्म ( ब्राह्मण जाति ) हुआ, अन्यरूपसे नहीं। मनुष्योंमें ब्राझ्णरूपसे वह ब्रहम 
हुआ है । इतर वर्णोमें विकारान्तरको प्राप्त होकर क्षत्रियरूपसे इन्द्रादि देवताओंसे 
अधिष्ठित क्षत्रिय हुआ, दैरैयसे वैश्य, शुद्रसे शुद्र । चूंकि क्षत्रादिमें 
विकारापन्न होकर और अग्निनें जाह्मणरूप होकर ही अविकृत ब्रक्ष सथ है। 
इसलिए अम्निमें ही, देवताओंके मध्यमें . कर्मफळकी इच्छा अमिप्तम्बद्ध 
कर्म करके ही करते हैं, यह अर्थ है । इसीलिए वह ब्रह्म कर्मोके 

१ अर्थात्‌ पहले देवताओंमें प्रदर्शित जो वर्णविभाग है, उसकी उत्तरप्रन्यसे मनुष्योंमे 
योजना करनेके लिए उपसंहार है, यह भाव है। 

२ वसु आदिसे अधिष्ठित होकर । 

३ पूषासे अधिष्टित होकर स्तुतिके लिए कहा है । 

४ अग्न्यादिभावको प्राप्त होकर क्षत्रादिभावको प्राप्त होता है । क्षत्रादिमावको प्राप्त होकर 


अग्न्यादिभावको प्राप्त नहीं होता है, इतनेसे वह्ममें विकतत्व और अविकृतत्व अस्ति और ब्राह्मणको 
स्तुतिके लिए कहा है । 
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१११४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


"अधिकरण अम्निरूपते स्थित ह इसलिए उस अम्निमें कर्म करके उसके 
हैं, यह युक्त दै । 

न Te कीप इच्छा होनेपर अम्यादिनिसितक 
क्रियाकी अपेक्षा नहीं होती, किन्तु ब्रह्मणजातिमात्रकी ही प्राप्तिसे पुरुषाथकी 
सिद्धि होती है। जापर देवाधीन पुरुषाथकी सिद्धि है, वहींपर के 
क्रियाकी अपेक्षा है। और 'जपसे ही ब्राह्मण सिद्ध होता है, इस स 
नहीं है; अन्य कुछ करे अथवा न करे ब्राह्मण मैत्र कहा जाता \ 
ऐसी स्मृति भी है और संन्यास भी देखा उ इसलिए Kos 
प्राप्त होनेपर ही कर्मफलरूप छोककी इच्छा करते हैं; क्योंकि इन दोनों ब्राह्मण 
और अग्नि कर्मके कर्ता और अधिकरणोंसे बरह्म साक्षात्‌ सश इना है 1 

यहांपर परमात्मळोककी अझिमँ और ब्राह्मणमें इच्छा करते ति - ऐसा 
कोई कहते हैँ; वह ठीक नहीं है, वयोंकि अविद्याके अधिकारमं कः 
अधिकारके लिए वर्णविभागका प्रस्ताव है और परके साथ विशेषण भी हे 
यदि यहांपर छोकशब्दसे परमात्मा ही कहा जाय; तो स्वं लोकमदृष्ट 
( आलढोकको न देखकर ) यह परविशेषण अनर्थक हो जायगा । 
अग्न्यधीनतासे प्राथ्येमान लोक यदि स्वळोकसे व्यतिरिक्त प्रकृत लोक है 
तब तो स्व यह विशेषण युक्त है, क्योकि इस विशेषणसे प्रकृत परछोककी 
निवृत्ति होती है और परमात्मळोकका स्वत्वसे अव्यभिचार हे । अविद्याक्रत 
होक स्वत्वके व्यमिचारी हैं। कर्मकृत ळोकका श्रुति मी 'क्षीयत एव' ( नष्ट 
हो जाता है ) इत्यादिसे व्यमिचार कहती है । छ ४ 

र्ने कर्मके लिए वर्णोंकी सृष्टि की । वह घम नामक कम, सब वर्णको 
कव्यतासे नियममें रखनेवाला दै और पुरुषार्थका साधन है; इसलिए उसी कमैसे 
जब परमात्मरूप स्वळोक अज्ञात मी प्राप्त हो सकता है तब उस परमातमकोककी 
'पदनीयता' ( अन्वेषण ) से क्या काभ ! इसपर श्रुति कहती है-- अथ' । अथः 
शब्द पूर्वपक्षकी निवृत्तिके लिए है। जो कोई इस सांसारिक पिण्डग्रहणरूप 


१ सव भूर्तोको अभय देनेवाला श्रेष्ठ जातिवाला, यह अर्थ है । 

२. ब्राह्मणके लिए भिक्षाचर्यका (संन्यासका) विधान है और संन्यास ब्रह्मलोकका साधन 
है; इसलिए व्राह्माणजातिनिमित्तक लोककी इच्छा करना युक्त है । 

३ इसलिए अग्निमें ही होम करना युक्त है । 
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चतर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित १११५ 


अविद्या, काम कमरूपी हेतुओसे उत्पन्न हुए इस शरीरसे अग्न्याधीन कर्मके 
अभिमानसे अथवा ब्राह्मणजातिनिमितक कर्मके अमिमानसे प्राप्त होनेवाढा जो 
अस्वभूत' ( आत्मासे व्यतिरिक्त ) ढोक है, उससे आत्मरूप स्वळोकको आसंत्वेन 
अव्यमिचारीरूपसे 'में ब्रह्म हू? इस.प्रकार न देखकर प्रैति ( मरता ) है, वह 
यद्यपि स्वलोक है तथापि अविद्यासे व्यवहित होनेके कारण इस आमाका 
लौकिकं आसाकी तरह शोक, मोह, भयादि दोषोंकी निवृत्तिके द्वारा 
पालन नहीं कर सकता । 

और जैसे लोकमें अननूक्त ( अनधीत ) वेद कमोदिका बोध न करनेसे 
पालन नहीं करता है अथवा अन्य लौकिक कृष्यादि कर्म अकृत (न किया 
हुआ, अपने स्वरूपसे न प्रकट हुआ ) अपने फलदानसे पान नहीं करता, 
वैसे ही यह आत्मरूप स्वलोक नित्य आत्मस्वरूपसे व्यक्त न होकर ऑवेर्धादिकी 
निवृत्तिके द्वारा पालन नहीं करता । 

स्वकोकदशनरूप निमित्तके परिपालनसे क्या राभ ? अनिष्ट कर्मके फलकी 
प्राप्ति भी निश्चित होती है; इसलिए इष्टफलनिमित्तक अश्वमेधादि अनेक 
कम होनेसे तन्निमित्तक पालन अक्षय हो सकता है, सो ठीक नहीं है, 
क्योंकि कृत (कर्म) क्षयदोषवाला है, यही कहती है--इस संसारमें आश्वयेरूप 
कोई महातमा भी 'अनेवंवित्! ( यथोक्तविधिसे स्वळोकके न जाननेवाछा ) 
पुरुष मेरा फल अनन्त हो जायगा, इस इष्टिसे अश्वमेधादि इष्टफलक 
पुण्यकर्मोंको निरन्तर करता है, इससे वह इस अज्ञानीका कर्म अविद्यासे 
उत्पन्न हुए कामरूपी हेतुसे हुआ है; इसलिए स्वप्नदशनरूपी अमसे उत्पन्न 
हुई विभूतिकी तरह फछोपभोगके अन्तमें नष्ट ही हो जाता है; क्योंकि उनके 
कारण अविद्या और काम चंचळ हैं, उनसे किये हुए कर्मोके फडका क्षय 
निश्चित है; इसलिए पुण्यकमेफळपाळनकी अनन्तताकी आशा नहीं है । 

इसलिए “आत्मा! यह शब्द स्व होक इस अथमें है, क्योंकि 
स्व छोक॑! यह प्रकृत है, और यहां स्वशब्दका प्रयोग नहीं हे । “उपासीत? 


१--जैसे लौकिक दशम पुरुष में दशम हूं? इस प्रकार अज्ञात होता हुआ शोकादिकी 
निदृत्तिसे आत्माकी पालना नहीं कर सकता है, वेसे ही अज्ञात परमात्मा भी नहीं कर 
सकता है, यह अर्थ है । 
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१११६ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


त >> ऱ्््क्क्क्क्क्व्क्न्क्न्न्त्व्व्त्न्न््स्त्न्न्स् 
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चस्य 
कहा है। वह जो आत्मा ही छोककी उपासना करता है, उसको क्या 
होता दै! यह कहा जाता दै । इसका कर्म क्षीण नहीं होता, शानीको 
कर्के अमावसे यह नित्यानुवाद है, जैसे अज्ञानीका कर्भेक्षयलक्षण संसार- 
दुःख निरन्तर बना रहता है वैसे ज्ञानीको नहीं होता, अह. अय है | 
जैसे मिथिळाके दग्ध होनेपर मेरा कुछ नहीं दग्ध होता दै, पेसा ही यहां 
3 उपासक विद्वानका कर्म विद्याके संयोगसे नष्ट नहीं होता, 
ऐसा अन्य आचाये कहते हँ] कर्म सम्बन्धी लोकशव्दार्थकी दो 
ग्रकारसे निश्चित करपना करते हैं। एक व्याकृत अवस्थावाला कमाश्रयलोक 
हिरण्य नामक दै, उस कर्मसमवायी व्याकृत परिच्छिन्नकी जो उपासना 
करता है, उस परिच्छिन्न कर्मोत्मदर्शीका कमे नष्ट हो जाता है, यह निश्चित है। 
उसी कर्मसमवायी छोककी, अग्याकुतावस्थ कारणरूप समझकर, जो 
उपासना करता है उसका, अपरिच्छिन्न कर्मामदर्शी होनेके कारण, कम नष्ट 
होता । 
5 साल तो यह सुन्दर है, परन्तु श्रौत नहीं है, क्योंकि 'स्वढोक' 
शब्दसे प्रकृत परमात्माका कथन है, “स्वं लोकं’ ऐसा प्रस्ताव कर फिर 
स्वशब्दका त्याग करके आस्मशब्दका प्रक्षेप करके फिर उसीका निर्देश किया 
है, 'आत्मानमेव ढोकमुपासीत' इति ( आत्मा छोककी ही उपासना करे) | 
बहां कर्मसमवायी लोककी कल्पनाका अवसर ही नहीं है और 
परअन्थ जो केवळ विद्याविषयक है, उसके साथ विशेषण भी दै। 
हम प्रजासे क्या करेंगे, जिनका ( हमारा) यह आत्मा ही लोक दै, पुत्र 
कर्म अपर विद्या इनसे किये हुए छोकोंसे मेद करके श्रुति दिखढाती 
है--यह आत्मा हमारा ढोक है । किसी कर्मसे इसका लोक नष्ट नहीं 


१--जैसे कुण्डलादि भूषणोंके अन्द्र और बाहर अन्वेषण करनेसे सुवर्णसे अतिरिक्त कोई 
रूप नहीं मिलता इसलिए सुवणेरूपसे कुण्डलादि नित्य हैं, वैसे ही, कर्मसाध्य हिर्‌ण्यगर्मादिलोक 
अव्याइतका कार्य होनेसे अव्याकृत ही हैं, यह अज्ञेकार करके उस अब्याक्ृतमें अहं बुद्धिस 
जो उपासना करता है, वह अपरिच्छिन्न अव्याकृतोपासक ब्रह्मवित्‌ भी है और कर्मी भी है, 
उसका कर्मे नष्ट नहीं होता । उस अद्वेतावस्थाकी उपासना करनेवालेका आत्मा ही कर्म होता है 
यह भतृप्रपश्वकी व्याख्या है | 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भापानुवादसहदित १११७ 


A 


अथ यो ह वा अस्माल्लोकात्‌ स्वं लोकमदृष्ठा प्रैति स एनमविदितो 
न अुनक्ति यथा वेदो वाऽननूक्तोऽन्यद्वा कर्माकृतम्‌ । यदिह वा अप्य- 
नेवंविन्महत्पुण्यं कर्म करोति तद्धास्यान्ततः क्षीयत एव । आत्मानमेव 
लोकद्टपासीत स य आत्मानमेव लोकमुपास्ते न हास्य कर्म क्षीयते । 
अस्माञ्चेवात्मनो यद्यत्कामयते तत्तत्छूजते ॥ १५ ॥ 
वर्णाश्रमादितद्धर्मसृष्टिः कमर्थमीरिता ॥ ११९८॥ 
नन्वेवं तहिं मुक्तित्र स्यादेचाऽऽरमघियं विना । 
अज्ञानकर्मणो; श्रुत्या चाऽऽदरेणोपवर्णनात्‌ ॥ ११९९ ॥ 
होता है, यह इसका परम लोक है? उन विरोषणोंसे युक्त वाक्याँकी इस वाक्यसे 
एकवाक्यता युक्त है, क्योंकि यहां मी “स्व लोकं? ऐसा विशेषण देखा जाता है । 
“इससे कामना करता है? यह जो श्रतिने कहा है, वह अयुक्त दै, ऐसा 
यदि कहें, अर्थात्‌ यहां स्वलोक परमात्मा है, उसकी उपासनासे वही हो जाता 
है, ऐसा जब सिद्ध है, तव “जिस जिसकी कामना करता है वह उस उस फलको 
आत्मासे ही उत्पन्न कर देता है”, यों आसमप्रासिसे व्यतिरिक्त फळका कथन करना 
अयुक्त है, ऐसा यदि कहें, तो यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि यह फरुवचन स्वलोककी 
उपासनाकी स्तुति करता है--ज्ञात स्वलोकसे ही सब इष्ट सम्पन्न हो जाते हैं, यह 
आर्थ है । इससे आप्तकाम ( पृणेकाम ) होनेसे अन्य फलकी प्रार्थना नहीं करनी 
चाहिए; जैसे कि “आत्मतः प्राण आत्मत आशा? इत्यादि शतिमें कहा गया है । 
अथवा पूर्ववत्‌ सर्वात्मभावके प्रदर्शनके लिए है, क्योंकि जब परमात्मा ही हो जाता 
है तब 'अस्माद्धयेवास्मनाः यों आत्मशब्दका प्रयोग करना युक्त ही है। 
उस शब्दके प्रयोगका 'प्रकृत आत्मरूप स्वढोकसे' यह अर्थे है। यदि यह 
अभिप्राय न होता, तो “अव्याकृत अवस्थावाले कमेरूप लोकसे” ऐसा विशेषण 
परमात्मलोककी व्यावृत्तिके लिए और व्याकृतावस्थाकी निबृचिकें लिए श्ुतिमें कहा 
जाता, क्योंकि इस प्रकृत विरोषितमें अश्रुत ( श्रुतिसे अनुक्त ) अन्तराढा- 
वस्थाका ( अव्याकृत नामवाली मध्यावस्थाका ) परिज्ञान नहीं हो सकता ॥१५॥ 
“णाश्रमा० इत्यादि। वर्णाश्रम आदि और उनके घ्मोकी सृष्टि कमैके लिए 
कही गई है ॥ ११९८ ॥ | 
“नन्वेवम्‌? इत्यादि । ऐसी दशामें आसञ्ञानके बिना ही मुक्ति होनी 
चाहिए, क्योंकि श्रुतिने आदरसे अज्ञान और कमेका वर्णन किया है ॥ ११९९ ॥ 
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वयम इत्यादि पेसा नहीं कहना चाहिए, क्योकि प्रश्‍न होता है 
कि क्या अज्ञात आत्मा ही मुक्तिका देनेवाळा है अथवा अश्वमेधादि कर्म 
मुक्तिके देनेवाले हैं ! [ इनमें प्रथम कल्प युक्त नहीं है, ] क्योंकि वेद और 
कृषिकी तरह यह अज्ञात आत्मा फलप्रद नहीं हो सकता ॥ १२०० ॥ 

'अनधीतो' इत्यादि । जैसे अनधीत वेद अपने अर्थके ज्ञानसे पालन नहीं 
करता अथवा न की हुई कृषि फशार्थीका पालन नहीं करती है ॥ १२०१ ॥ 

(तथा इत्यादि । वैसे ही अज्ञात आत्मा मी मोक्षदानसे मुमुक्षका पालन 
नहीं करता; इसीलिए किसी अज्ञानीकी मुक्ति नहीं होती ॥ १२०२ ॥ 

स्वात्माख्य ०! इत्यादि । आत्मरूप स्वळोकको न जानकर जो पुरुष देह- 
रूप अस्वलोकसे ( परछोकसे ) निकलता है, वह फिर भी अन्य देहलोकको ही 
प्राप्त होता है ॥ १२०३ ॥ 

“अनात्मवित्‌? इत्यादि । [द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि ] 
आत्माको न जाननेवाला नित्य पदकी प्राप्तिके छिए यदि अश्वमेध आदि महापुण्य 
भी करे, तो भी वह अन्तमें नष्ट ही हो जाता है ॥ १२०४ ॥ 

कृतस्य' इत्यादि । [ क्योंकि ] गोष्ठ और अगार आदिकी तरह कृत 


कमेका अवश्य ही क्षय होता है, इसलिए श्रतिमें अज्ञान और कर्मका मोक्षके 
लिए आदर नही किया गया है ॥ १२०५ ॥ | 
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युक्तिस्तु विद्यासत्रेण सत्रिता स्याद्विचारतः॥ १२०६ ॥ 
आत्मानमेव निर्देत स्वग्रभं प्रविचारयेत्‌ । 
विचारयति यस्तस्य फलं न क्षीयते क्कचिद्‌ ॥ १२०७ ॥ 
कामी कामयते यद्यत्सुख स्वर्गादिज पुमान्‌ । 
अस्मादेवाऽऽत्मनस्तत्तत्सृजते कर्मपूजितात्‌ ॥ १२०4 ॥ 
अविनाशो5खिलानन्दहेतुत्व॑चेत्यदोी इयम्‌ । 
न कर्मणां फले युक्त युक्त विद्याफठे तु तत्‌ ॥ १२०९ ॥ 
सिद्धस्य व्यञ्जिका विद्या व्यक्तात्मा फलमुच्यतें । 
नझात्मनो विनाशोऽस्ति नित्यं विद्याफल ततः ॥ १२१० ॥ 
सार्वभौमादिकाः प्रोक्ता उत्तरोत्तखृद्धित! 
हिरण्यगभेपर्यन्ता आनन्दा आत्मविन्दबः ॥ १२११ ॥ 
किनतः इत्यादि । किन्तु जीवन्मुक्तिकाङमैँ बोधसे जो हेय ( त्याज्य ) हि 
उसका विवेक किया है और विद्यासूत्रसे सूचित मुक्ति तो बिचारसे होती दै, यह 
पहले कहा जा चुका है ॥ १२०६ ॥ 
“आत्मानमेव इत्यादि । द्वेतरहित स्वयंप्रकाश आत्माका ही विचार करना 
चाहिए, क्योंकि जो विचार करता है, उसका फल कमी नष्ट नहीं होता ॥१२०७॥ 
“कामी कामयते? इत्यादि । कामी पुरुष जिस जिस स्वगादिजन्य सुखकी 
कामना करता है, उन सबकी कर्मोसे पूजित इस अपनी आत्मासे ही रचना कर 
# लेता है ॥ १२०८ ॥ 
न इत्यादि । अविनाश और अखिर आनन्दोकी हेतुता-इनं 
दोनोंका कर्मोंके फलमें रहना युक्त नहीं दै, किन्तु विद्याके फल्में उनका रहना 
०९ ॥ 
ke इत्यादि । विद्या सिद्धकी ( विद्यमानकी ) व्यञ्जिका ( व्यक्त 
करनेवाली ) ही है; उससे व्यक्त हुआ आत्मा फर कहा जाता है। चूँकि 
आत्माका विनाश नहीं होता; इसलिए विद्याका फल नित्य है ॥ १२१० ॥ 
“सार्वभौमा०? इत्यादि । सावेभौमसे छे करके उत्तरोत्तर शतगुण 
` & प्रत्यगात्मा मा परमानन्दरूप है, वही कर्मोके अनुसार जव प्रकठ होता है, तब 
विषयानन्द कहा जाता है । 


बय 
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ज 

ब्रह्मानन्द भूतानि मात्रां यान्तीत्युदीरणात्‌ । 
तत्तत्कर्मानुसारेण ब्रह्मानन्दः स्फुरेन्तुणाम्‌ ॥ १२१२॥ 
तत्तद्विषयकामेन चित्तेऽरिमन्‌ व्याङलीकृते । 
आनन्दः स्वात्मभुतोऽपि स तिरोधीयते नृणाम्‌ ॥ १२१३ ॥ 
पुण्येन विषये लब्धे चित्ते स्वासथ्यश्ुपागते । 
आत्मानन्दः स्फुरेचाबद्यावद्‌ व्याङुरूतान्तरस्‌।। १९१४ ॥ 
एवं च विषयानन्दा ब्रह्मानन्दस्य विन्दवः | 
सर्वानन्दनिधिविंद्याफलमित्यत ईरितस्‌ ॥ १२१५॥ 
आनन्दबिन्द्रसिव्यक्तिहेतुकर्मप्रसिद्वये । 
ब्रह्मक्षत्रादिवर्णानां सृश्टियत्रेन वर्णिता ॥ १२१६ ॥ 

श्षतिः ॥ अथो अयं वा आत्मा सर्वेपां भूतानां रोकः । स यज्जुहोति 


वृद्धिसे युक्त जो हिरण्यगर्भपर्यन्त आनन्द हैँ; वे सव आत्मरूप आनन्दसमुद्रके 
बिन्दु हैं ॥ १२११ ॥ 

“ब्रह्मानन्द्स्प' इत्यादि । सभी भूत ब्रह्मानन्दकी मात्राको ( लेशको ) पराप्त 
होते हैं!, इत्यथेक श्रतिसे यह सिद्ध होता है कि उन कर्माके अनुसार ब्रह्मानन्द 
हीं विषयानन्द होकर मनुष्योंको प्रतीत होता है ॥ १२१२ ॥ 

“तत्तट्रिषय ०? इत्यादि । तत्‌-तत्‌ विषयोंकी कामनासे इस चित्तके 
व्याकुल होनेपर अपना स्वरूप होता हुआ मी ब्क्षानन्द मनुष्योके लिए 
तिरोहित हो जाता है ॥ १२१३ ॥ 

“पुण्येन इत्यादि । जब पुण्य कर्मके अनुसार विषयकी प्राप्ति होती है, 
और उससे जब चित्त स्वस्थ हो जाता है, तब पुरुषको आत्मानन्दका अनुभव होने 
लगता है, और जब दूसरी व्याकुलता होगी, तब वह नहीं रहता है ॥ १२१ 9॥ 

एवं च इत्यादि । इस प्रकार सभी विषयानन्द ब्क्षानन्दकी बूंदें हैं; इसलिए 
सर्वानन्दनिधि आत्मा (सर्वाचन्दसमुद्र आत्मा) विद्याका फर कहा गया है॥१२१७॥ 

आनन्द०' इत्यादि । आनन्दके बिन्दुओंकी अभिव्यक्तिके हेतु कर्माकर 
सिद्धिके लिए तह, क्षत्र आदि वर्णोकी सष्टिका य्षसे वणन किया गया है ॥१२१६॥ 
अथो अयं वा आत्मा? । यहांपर अज्ञानावस्थामें अथवा पूरवे वर्णीश्रम 
आदिका अभिमानी घर्मेसे नियम्यमान अज्ञानी देवादि कर्म करनेके लिए पशुके समान 
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यद्यजते तेन देवानां लोकोऽथ यदनुब्रूते तेन ऋषीणामथ यत्पितृभ्यो 
निएणाति यत्प्रजामिच्छते तेन पितूणामथ यन्मनुष्यान्वासयते 
यदेभ्योऽशनं ददाति तेन मनुष्याणामथ यत्पशुभ्यस्वृणोद्कं विन्दति 
तेन पशनां यदस्य गृहेषु श्वापदा बयाशस्यापिपीलिकाभ्य उपजीवन्ति 
तेन तेषां लोकः। यथा ह वै स्वाय लोकायारिष्टिमिच्छेदेव९हैवंविदे 
सर्वाणि भृतान्यरिष्टिमिच्छन्ति तद्वा एतद्विदितं मीमाशसितम्‌ ॥ १६॥ 
परतन्त्र है, यह कहा गया है । अब वे कौनसे कर्म हैं ! जिनको करनेसे पझुके 
समान परतन्त्र होता है । अथवा वे कौनसे देवादि हैं ! जिनका पञुके समान 
कर्मोसे गृहस्थ उपकार करता है, इन दोनोंका प्रपञ्च श्रुति करती है-- 

“अथो? यह शब्द वाक्यके उपन्यासके लिए है । यह जो प्रकृत गृहस्थ, 
कर्मका अधिकारी, अज्ञानी और शरीरेन्द्रियसंघातादिविशिष्ट पिण्ड है, वह यहां 
“आत्मा? शब्दसे कहा जाता है। अतः देवतासे लेकर पिपीलिक्रापयेन्त सब भूतोंका 


यह आमा ( मनुण्यशरीर ) कोक ( भोग्य ) है, यह अथे फलित हुआ, क्योंकि 
वर्णाश्रमादिविहित कर्मोंसे वह सबका उपकार करता है। 


किन कर्मविशेषोंसे उपकार करता हुआ वह किन भूतविशेषोंका झोक कहा 
जाता है £ इसे श्रुति कहती है--वह गृहस्थ जो होम करता है, याग करता 
है, ( देवताका उद्देश्य करके स्वत्वका परित्याग करना याग कहलाता है 
और उस परित्यक्तका अभ्निमें जम प्रपेक्ष किया जाता है, तब वही--परित्यक्त- 
प्रक्षेप--होम कहा जाता है ) वे होम और यागळक्षण कर्म अवश्य कतेठ्य है, 
अतः पशुके समान परतन्त्रतासे प्रतिबद्ध हुआ यह देवताओंका ढोक कहा जाता 
है। जो यह अनुवचन करता है माने प्रतिदिन वेदका अध्ययन करता है, उससे 
यह ऋषियोंका लोक है। जो पितरोंको देता दै, अर्थात्‌ पिण्ड, जरू आदिका दान 
करता है, और जो यह प्रजाकी इच्छा करता है--प्रजाके लिए उद्यम करता 
है। यहां इच्छा उसत्तिका उपलक्षण है, इससे प्रजाको उत्पन्न करता है, 
उस अवश्यकर्तव्य कमसे यह पितरोंका ढोक है- पितराँका भोग्य होनेसे 
पितरोंका परतन्त्र होक है । फिर जो अपने घरमें स्थान ओर जरू आदिके 
दानसे मनुष्योंका वास करवाता है और जो उन बसनेवाले अधवा न 
बसनेवाले अर्थियोंको भोजन देता है, उससे यह मनुण्योंका लोक हे । और 
जो पशुओंकों तृण, उदक पहुँचाता है, उससे यह पशुओंका रोक है । और 
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वर्णाश्रमाभिमानी सन्नतत्तज्ञः पराङ्मतिः । 

देवादीनामाश्रयः स्यात्‌ स्वेषामापिपीलिकम्‌॥ १२१७ ॥ 

देवानां यागहोमाभ्यासृपीणां वेदपाठतः । 

पितृणां आद्वतो चृणां चस्नान्नशृहदानतः ॥ १२१८॥ 

कर्सणाऽना्ेतो यस्मान्न कश्चिदुपकारकुत्‌ । 

गृही देवादिमिस्तस्मादरजितोऽभूर्स्वकर्मभिः ॥ १२१९ ॥ 

eo 

जो इसके घरमै श्वापद और पक्षी पिपीलिका आदिके साथ कण, बलि, 
माण्डक्षाळन आदिसे उपजीवन करते हैं; उससे यह उनका लोक है । 

चूँकि यह इन कर्माको करता हुआ देवादिका उपकार करता है, 
इसलिए जैसे लोकमें स्वकोकके ( अपनी देहके ) अविनाशकी ( स्वत्वभावसे 
अप्रच्युतिकी ) इच्छा करता है और स्वखभावकी प्रच्युतिके भयसे पोषण, 
रक्षण आदि द्वारा सर्वतोभावसे उसका पाळून करता है वैसे ही 'एवंबित' के ढिए 
( “में सब मूतोंका भोग्य हँ, इसलिए मुझे अवश्य ऋणीकी तरह प्रतिकार करना 
चाहिए, इस प्रकार जो अपनेको मानता है, उसके लिए ) सब भूत और यथोक्त 
देवादि अरिष्टिकी ( अविनाशकी ) इच्छा करते हैं अर्थात्‌ स्वत्वकी ( अपनेपनकी ) 
अप्रच्युतिके (अविनाशके ) लिए सर्वेतोमावसे रक्षा करते हैं, जैसे कि कुठ्म्ती 
पशुओंकी रक्षा करता है । इसलिए इन सबको वह (उसका ज्ञानी होना) प्रिय नहीं 
है, यह कहा है । उन यथोक्त कर्मोंको ऋणीकी तरह अबइय करना चाहिए यह 
पञ्च महायज्ञके प्रकरणमें विदित है और कतेव्यतासे उनकी मीमांसा याने विचार 
भी अवदानप्रकरणमें किया गया है ॥ १६ ॥ 

वर्णाभ्रमा०' इत्यादि । वर्णाश्रमामिमानी, बहिसुख सथा अज्ञानी गृहस्थ 
पिपीडिकापर्येन्त सब देवादिका आश्रय है ॥ १२१७ ॥ 

'देवानाम्‌ इत्यादि । याग और होमसे देवताओंका, वेदपाठसे 
ऋंषियोंका, आद्वसे पितरोंका और वस्न, अन्न तथा गृहदानसे मनुष्योका 
आश्रय है ॥ १२१८॥ 

“कर्मणा5० इत्यादि । जो अपने कर्मसे उपार्जित न हो, वह किसीका 
उपकार नहीं करता है, इसलिए देवादिने इस गृइस्थका अपने कर्मोँसे 
उपाजन किया है ॥ १२१९ ॥ 
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पशुनां तृणनीराभ्यामुच्छिश्कणधान्यतः । 
इवाखुटिडिभपुख्यानामेव सर्वाश्रयो गृही ॥ १२२० ॥ 
स्वस्वकर्माजितत्वेन देवाधाः स्वस्वदेहवत्‌ । 
अविनाश सदेच्छन्ति गृहिणः स्वोपकारिणः ॥ १२२१ ॥ 
तचत्तं बुद्ध्वाउननुप्ठानं नाशोऽयं गृहिणों महान्‌ । 
एष देवादिभिः सर्वेनेहि शक्यश्चिकित्सितुम्‌ ॥ १२२२ ॥ 
कर्मणामनचुष्ठानं मृतिरोगादिना तु यत्‌। . 
नाऽसावात्यन्तिको नाशो यस्मात्‌ पश्चात्करिष्यति ॥ १२२३ ॥ 
मा भूत्सर्वखहानिर्ना ब्रह्मयाथात्म्यविद्यया । 
इति देवादयो ह्येतां प्रतिबधन्ति यत्ततः ॥ १२२४ ॥ 

श्रुति; ॥ आत्मैवेदमग्र आसीदेक एव सो$्कामयत जाया मे 


wares 


“पशूनाप्र! इत्यादि तृण और जरसे पशुओंका तथा उच्छिष्ट कण और 
धान्यसे श्वान, मूषक, टिट्टिम आदि सबका यह गृहस्थ आश्रय है अर्थात्‌ पालन 
करता है ॥ १२२०॥ 

“र्वस्वकमा०' इत्यादि । अपने अपने कर्मसे देवादियोने उसका उपाजन 
किया है; इसलिए वे अपनी देहकी तरह अपने उपकारी गृहस्थके अविनाशकी 
सदा इच्छा करते हैं ॥ १२२१ ॥ 

“तस्वस्‌ः इत्यादि । तत्वको जानकर कर्मोंका अनुष्ठान न करना ही 
गृहस्थका महानाश है, क्योंकि ऐसा होनेपर सब देवादि इसकी चिकित्सा नहीं कर 
सकते हैँ ॥ १२२२ ॥ 

'कर्मणा०? इत्यादि । मृत्यु और रोगादिसे जो कर्मका अनचुष्ठान है, 
वह आत्यन्तिक नाश नहीं है, क्योंकि वह पीछे उसको करेगा ॥ १२२३ ॥ 

“मा भूत! इत्यादि । अहके यथाथेज्ञानसे हमारे स्वेस्वकी हानि न हो; 
यह जानकर देवादि यत्षप्ते इसका प्रतिबन्ध करते हैं ॥ १२२४ ॥ 

यह पहले आत्मा ही था। जब जीव ब्रह्मको जान लेता है, तब कतेब्यता- 
न्धनरूप उस पशुभावसे छूट जाता है । ऐसी कौन मेरणा कर रहा है ! जिससे 
कि गृहस्थ कमैबन्धनाषिकारमँ ही अवश होकर प्रवृत्त होता है और सुक्तिके उपाय 
विद्याधिकारमें प्रवृत्त नहीं होता £ पर यह पहले ही कह चुके दें कि देवता रक्षा 
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A ME 
स्यादथ प्रजायेयाथ वित्त मे स्यादथ कर्म कुर्वीयेति । वा कामो 
नेच्छेश्चनातो भूयो विन्देतस्मादप्येतद्येकाकी कामयते बा 
तयाच तित से सा क क कर्म इर्वीयेति स यावदप्यतेषा्ेकेक न 
जस इ. अकत कहा है, परन्तु उन्हीं मनुप्योंकी ये रक्षा करते हैं, जिन्हें 
ये जानते हैं कि इनका कर्मोमें अधिकार है और उनमें वे प्रवृत्त हें अन्यथा 
(यदि सबकी रक्षा करें ) तो अकृताभ्यागम और छृतनाशका प्रसङ्ग हो 
जायगा । विशिष्टाधरिकारको प्राप्त नहीं हुए सामान्य पुरुषमात्रकी वे रक्षा . 
नहीं करते हैं, इसलिए उसका कारण कहना चाहिए, जिससे प्रेरित होकर अगत्या 
यह स्वळोकसे बहिसुख हो जाता है । यदि कहो कि वह भेरक अविद्या है, क्योंकि 
अविद्यावान्‌ ही बहिर्मुख होकर प्रदत्त होता है, तो यह भी नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि अविद्या मी प्रवर्तक नहीं है । वह तो वस्तुके स्वरूपका आवरणमात्र 
है। प्रवृत्तिकी वीज तो अविद्या हो सकती हे । जैसे अन्धख ( अन्धापन ) 
गतीदिपतनमै प्रवृत्तिका बीज दै । इसलिए यदि यह कहो कि प्रदत्तिका हेतु क्या है! 
तो सुनो ! उसे यहाँ कहते हैँ- वह प्रवर्तक हे एषणा और उसका अर्थ काम 
डे, स्वाभाविक अविद्याने वर्तमान बाळक ( अज्ञानी ) बाहरके विषयोंको प्राप्त होते 
हे. ऐसा काठक श्रुतिमे कहा दै और स्प्रृतिमें भी “काम एष क्रोध एषः 
इत्यादि कहा दै । मानवधर्मशाखमें मी कहा है “समी प्रकारकी प्रवृत्ति कामरूपी 
हेतुसे ही होती है! यह अथे अध्यायकी समाप्तिपयन्त विस्तारसे 
दिखलाया जाता है । 

यह पहले आत्मा ही था। यहाँ स्वाभाविक अज्ञानी तथा कार्यकरण- 
संघातरूप वर्णी याने ब्रह्मचारी खीसम्बन्धसे पहले आत्मा कहा जाता है। 
उस आत्मासे प्रथक्‌ जायादिमेदरूप काम्यमान अन्य कुछ नहीं था। जायादिकी 
अन्वेषणाके बीजभूत भविद्यावाळा एक ही था। स्वाभाविक अपनी आत्मामें 
कती आदि कारक-क्रिया-फलकी अध्यारोपलक्षण अविद्याबासनासे बासित होकर 
उस आत्माने कामना की । 

वह कामना यह थी कि कमके अधिकारकी हेतुभूत जाया मुझ कर्म कर्ताको 
'होवे, क्योंकि उसके बिना गै. कर्ममें अनधिकारी हूं; इसलिए कर्मके अधिकारकी 
सम्पत्तिके छिए जाया होनी चाहिए, फिर में जनमू अर्थात प्रजारूपसे में ही उत्पन्न 
होऊ, फिर मेरे पास कर्मका साधन गौ आदिरूप धन होवे, फिर में अभ्युदय 
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ग्रामोत्यकृत्ख एव तावन्मन्यते। तस्यो कृत्खता मन एवास्यात्मा 
वाग्जाया ग्राणः प्रजा चक्षुर्मानुषं वित्तं चक्षुषा हि तद्विन्दते श्रोत्र 
दैवं त्रेण हि तच्छृणोत्यात्मेचास्य कमै आत्मना हि कम करोति स 
और निःश्रेयसके साधन कमे करूं, अर्थात्‌ जिस कमसे में अनृणी होकर देवताओंके 
छोकोंको प्राप्त होऊं उस कर्मको करू और पुत्र, विच और स्वर्ग आदिके साधन 
काम्य कर्म हैं; इतना ही काम है याने इतने ही विषयोंसे काम परिच्छिन्न दै-- 
इतनेकी ही कामना करनी योग्य दै । स्त्री, पुत्र, धन और कर्म ये सब साधन- 
लक्षणा (कारणरूप) एषणा है । तीनों लोक--मनुष्यलोक, पितृलोक और देवलोक 
ये इस साधंनेषणाके फल हैं । उन्हींके ही लिए जाया, पुत्र विच और कर्मरूप 
साधनैषणा है । इसलिए वही एक एषणा है, जो लोकेषणा नामवाली दै । वही 
साधनकी अपेक्षासे दो प्रकारकी है, इससे श्रुति भी अवधारण करेगी कि 
दोनों ही एषणाएँ हैं । 

सब आरम्भ फलके ही लिए हुआ करते हैं; इसलिए अर्थसे प्राप्त 
लोकेषणा भी कही गई । 'एतावान्वाः (इतना ही काम हे) यह अव- 
धारण किया गया है; जैसे भोजनका कथन होनेपर तृप्तिका कथन एथक्‌ नहीं 
हुआ करता, क्योंकि भोजन तृप्तिक ही लिए है। ये साध्यसाधनलक्षण दो 
एषणाएँ ही काम है । जिससे प्रेरित होकर अज्ञानी परतन्त्र होता हुआ कोशकार 
कुमिकी तरह अपनेको रपेट लेता है-कमै-मार्गमें ही अपनेको लगाता 
हुआ बहिर्मुख होकर स्वळोकको नहीं जानता है। तेचिरीयकमें कहा है 
अग्निते मुग्ध भुमसे तान्त स्वलोकको नहीं जानता है । किस प्रकार फिर ऐसा 
अवधारण किया जाता दै ! कामोंके अनन्त होनेसे, क्योंकि “काम अनन्त हैं, 
ऐसी आशङ्का करके श्रुति हेतु कहती दै चूँकि इच्छा करनेपर भी फरुसाषन- 
ढक्षणसे अधिकको कोई भी नहीं प्राप्त हो सकता है, क्योंकि छोकमें फरुसाधनसे 
अतिरिक्त इष्ट अथवा अदष्ट कोई उब्धब्य ( प्राप्त करने योग्य ) नहीं है, 
क्योकि लब्धव्यविषषक ही काम हुआ करता हि वह ढव्घच्य इन दोनोंको 


१--अग्नि ही होमादिके द्वारा मेरे कल्याणका साधन है। आत्मज्ञान साधन नहीं, इस 


अभिमानवालेको अस्निसुग्ध कहते हैं । पू 
२--धूमसे ग्लानिको प्राप्त हुआ अथवा देहके अन्तमें मेरेको धूमताकी प्राप्तिहोवे, यों अभि- 


मान करनेवाला धूमतान्त कहलाता है। 
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व्य इन पाङ्क्तमिद्‌श्सचे ९ 
एष पाङक्तो यज्ञः पाङ्क्तः पश्ठः पाङ्क्तः पुरु गई 
यदिदं किञ्च तदिदं सर्वमाभोति य एवं वेद ॥ १७ ॥ 

इत्युपनिषदि तृतीयाध्यायस्य चतुथं ब्राह्मण समाप्तम्‌ । ____ इत्युपनिषदि तीयाण्यायस्य चतुथ आई आस ___ 
छोड़कर नहीं है; इसलिए यह कहना युक्त है : कि इतना ही काम है। 
इससे यह युक्त हुआ कि दृष्टा थक अथवा अदृष्टार्थक अज्ञानी पुरुषके अधि- 
कारका विषय साध्य-साधनरूप दो एषणाएँ ही काम है; इसलिए विद्वानको 

मै व्युत्थान करना चाहिए । 

क क ह अविद्वान्‌ कामीने पहले कामना की, इसी तरह पूवेतरने मी वैसी 
ही कामना की थी, यह कोककी स्थिति है । प्रजापतिका यह सगे इसी प्रकार 
हुआ था। वह अविद्यासे भीत हो गया, फिर कामसे प्रेरित होकर, एकाकी 
रमण न होनेसे, अरतिके नाशके ढिए ख़ीकी उसने इच्छा की, 


° 


उसका उसने सङ्ग किया, उससे यह सगे हुआ, यह कह चुके हैं । इसलिए 
उसकी सृष्टिमे इस कालमें भी विबाहसे पहले एकाकी होता हुआ मेरे खी 
हो, मैं उतपन्न होऊं, मेरे घन होवे, फिर में कमे करूं, ऐसी अभिछापा करता 
है। वह इस प्रकार जायादिकी कामना करता हुआ और सम्पादन करता 
हुआ जबतक सबको इन यथोक्त जायादिमें से एक एकको भी नहीं पा 
ढेता तबतक अपनेको “मैं अकृत्स हूँ, में अपूर्ण हूँ, ऐसा ही मानता है। 
परिरोषात्‌ जब इन सबका सम्पादन कर लेता है, तव उसकी कृत्खता होती है । 

जब कृत्खताका सम्पादन नहीँ कर सकता, तब इसकी इत्खताके सम्पादनकें 
लिए अति कहती है--उस अकृत्खत्वाभिमानीकी यह क्कःखता इस 
प्रकार होती है, किस प्रकार £ इस कार्यकारणसंघातका ( पिण्डका ) विभाग 
किया जाता है । उसमें अन्य सब कार्यक्रणजात मनके अधीन है; इसलिए 
प्रधान होनेसे मन आत्माके सदश आत्मा है । जैसे कुटुम्बपति 
जायादिकी आत्मा ही हुआ करता है, क्योंकि जायादिचतुष्टय उसका 
अनुकरण करते हैं वैसे ही यहाँ मी ऋत्सताके लिए मन आमा है, ऐसी करपना 
की जाती है, इसी तरह वाक्‌ ( वाणी ) जाया है, क्योंकि मनका अनुसरण करना 
वाणीका सामान्य घर्म है । वाक्‌ शब्दसे चोदनालक्षण शब्द कहा जाता है। 
मन श्रोत्रके द्वारा शब्दका ग्रहण करता है, अवधारण करता है और प्रयोग 
करता है, इसलिए वाणी मनकी जायाके सहश है | 
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चतुर्थ आझण ] मांषानुवादसहित ११२७ 


्ळ्ळ्ल्ल्स्ट्त्स्स्स्स््स्स्व्न््््स्््््््न्न््न््न्््न्न्ञ्न्ञ् 


जाया और पतिस्थानीय उन मन और वाणीसे कर्म करनेके लिए प्राण 
उत्पन्न होता है; इसलिए प्राण प्रजाके सदश है । उनमें से प्राणचेशदिलक्षण 
कमै चक्षुरूपी इष्ट धनसे सिद्ध होता है, इसलिए चक्षु मानुष घन है । घन 
दो प्रकारका होता है--मानुष और देव, अतः देव धनकी निवृत्तिके 
लिए मानुष यह विशेषण दिया गया है। गौ आदि मनुष्यसम्बन्धी धनका 
चक्षुसे अहण किया जाता है और वह कर्मका साधन दै, इसलिए बह 
उसके स्थानापन्न है। उसके साथ सम्बन्ध होनेसे चक्कु मानुष घन दै, 
क्योंकि चक्षुसे ही उस मानुष धनको पाता है, गौ आदिको प्राप्त होता है, 
यह अथे है। 


कौन दुसरा धन है? श्रोत्र है अर्थात्‌ यह श्रोत देव धन है, क्योंकि विज्ञान 
देवविषक दै । विज्ञान देव वित्त है, अतः यहां सम्पत्तिका विषय श्रोत्र ही है, 
क्योकि श्रोत्रसे उस दैव वित्त विज्ञानको सुनता है, अतः विज्ञानके 
श्रोत्राधीन होनेसे वह शत्र ही है। कौन फिर आत्मासे लेकर वित्त प्यन्तोसे 
यहां सिद्ध करने योग्य कर्म दै! आत्मा ही है। आत्मा इस शब्दसे 
शरीर कहा जाता है। किस प्रकार फिर आत्मा. कर्मस्थानीय है! चूंकि 
यह करीका हेतु है, इसलिए कर्मस्थानीय है । कैसे कर्मका हेतु है ! 
क्योंकि आत्मासे ( शरीरसे ) कर्म करता है, उस अकृत्स्नत्वाभिमानीको 
यों कृत्स्वता सम्पन्न हुई जेसी कि बाह्य जायादिलक्षणा इनता सिद्ध है । 
इसलिए वह पांक्त है-पांचोंसे सिद्ध हुआ दै । यह पाङ्क्त यज्ञ कस न करनेपर 
मी दक्षनमात्रसे ( ज्ञानमात्रसे ) सिद्ध हो जाता है । 


किस प्रकार फिर इसको पद्चलवसम्पत्तिमात्रसे यज्ञत्व है ! कहा जाता है 
बाह्य भी यज्ञ पुरुष और पशुसे साध्य है और पुरुष और पशु पाइूक्त ही 
है, क्योंकि उसमें यथोक्त मन आदि पॉचोंका योग है। उसीको श्रुति कहती है 
गौ आदि पशु पाङ्क्त हैं, पुरुष पाङ्क्त है। पशुत्व  होनेपर मी, अधिकारी 
होनेसे, इस पुरुषमें उससे विशेष है, इसलिए एथक्‌ पुरुष अहण किया गया 
है । बहुत कहनेसे क्या £ ये सब कर्मसाधन और सब फल पाङ्क्त हैं। 
इस प्रकार आत्मारूपी यश्ञमें जो पाडक्तत्वका सम्पादन करता है, अर्थात्‌ जो ऐसी 
उपासना करता है, वह इस सारे जगतको आत्मरूपसे प्राप्त होता है । 
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` ११२८ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याब 


नन्वनर्थकरे केन ग्रही त्वेवं ग्रवात्तेतः । 
पारतन्त्रयसृते नेव घीमानत्र प्रवतते ॥ १२२५ ॥ 
देवादिपारतन्त्र्य तु ग्ृहिणामधिकारिणास्‌ | 
मिथ्याधीमात्रहेत॒त्वान्नाउप्यविद्या पवत्तिका ॥ १२२६ ॥ 
तर्हि ग्रवर्तक ब्रमः .काम एव प्रवर्तक! । 

काम एप क्रोध एप इत्यादिस्ट्रतिवाक्यतः ॥ १२२७ ॥ 
अकामतः क्रिया काचिद्‌ इस्यते नेह कस्यचित्‌ । 

यद्यद्धि कुरुते जन्तुस्तचत्कीमस्य चेष्टितम्‌ ॥ १२२८ ॥ 
तस्मात्‌ कामयते पूर्व ब्रह्मचारी चतुष्टयस्‌ । 

जाया मे स्यादथा5पत्यमथ वित्तमथ क्रिया १९२९ ॥ 
एतावानेव संसारे कामो नाऽतोऽधिकः कचित्‌ । 
लोकान्तरं कर्मफर्ू कर्मोक्त्येवेरितं भवेत्‌ ॥ १२३० ॥ 


“नन्वनर्थकरे! इत्यादि। इस अनथेकर मार्गमें इस प्रकार गृहीको 
किसने प्रवृत्त कराया है ! बुद्धिमान्‌ पुरुष परतन्त्रताके बिना इसमें प्रवृत्त 
नहीं हो सकता है ॥ १२२५ ॥ 

द्विवादि०' इत्यादि । जो अधिकारी गृहस्थोमें देवताओंकी परतन्त्रता 
है, वह तो मिथ्या ज्ञानमात्रहेतुक है । अविद्या मी प्रवर्तक नहीं है; क्योंकि 
आावरणमात्र उसका स्वरूप है ॥ १२२६ ॥ 

“तहि? इत्यादि । तब हम प्रवतेक कहते हं--काम ही प्रवर्तक है, क्योंकि 
(काम एष क्रोध एषः? इत्यादि स्मृतिवाक्यसे उसकी प्रवतकता सिद्ध है ॥१२२७॥ 

“अकामतः इत्यादि । कामके बिना किसीकी कोई क्रिया नहीं देखी 
_ आती है । जो जो जीव करता है, वह कामकी ही चेष्टा है ॥ १२२८॥ 

“तस्मात्‌ कामयते’ इत्यादि । इसलिए ब्रह्मचारी पहले चतुष्टयकी कामना 
करता दै-मेरे जाया हो, उससे पुत्र उत्पन्न करू, धन हो और उससे 
कम करू ॥ १२२९ ॥ 

'एतावानेव' इत्यादि । संसारमै इतना ही काम है, इससे अधिक 


कहीं नहीं है। कर्मका फल जो लोकान्तर है, वह कर्मके कथनसे कथित 
हो गया ॥ १२३० | 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ११२९ 


असम्भवे तु जायादेर्मनोवागादिषु क्रमात्‌ । 

आत्मा जायादि सङ्कल्प्य ध्यायेज्ञायादिसिद्धये ॥ १२३१॥ 
एवं कामग्रेरितः सन्‌ याति कर्माधिकारिताम्‌ । 
अवरुन्धन्ति गृहिण देवाद्या अधिकारिणम्‌ ॥ १२३२ ॥ 
इत्यविद्याश्नत्र उक्तोऽनर्थो यत्रेन विस्तृतः । 

अयं निवर्त्यो विदुषा जीवतेति श्रृतेमेतिः॥ १२३३ ॥ 


इति वात्तिकसारे प्रथमाध्यायस्य चतुथ पुरुषविधब्राक्मण समाप्तम्‌ । 


Goro eso 


‘असम्भवे तु? इत्यादि । जायादिका असम्भव होनेपर तो मन, बाकू | 
आदिमें क्रमसे जाया आदिका सङ्रप करके आत्मा जायादिक्री सिद्धिके 
लिए ध्यान करे ॥ १२३१ ॥ 

एच काम०? इत्यादि । इस प्रकार कामसे प्रेरित हुआ ग्रृही कर्माधिकारको 
प्राप्त होता है। गृहस्थ अधिकारीका देवादि अवरोध करते हैं अर्थात्‌ विद्यामे 
प्रतिबन्ध करते हैं ॥ १२३२ ॥ 

“इत्यविद्या०' इत्यादि । अविद्यासूत्रमें यह अनथ कहा है, यत्नसे 
उसका विस्तार किया है, विद्वानको जीवनकालमें ही उसको निवृत्त कर देना 
चाहिए, ऐसी श्रुतिकी सम्मति है ॥ १२३३ ॥ 


॥ इति अ्रीज्रक्मीभूतपरमहंस-परित्राजकाचार्यवर्य-श्री अच्युतमुनिजी महाराज-विरचित 
वार्त्तिकसारके भाषानुवादमें प्रथमाध्यायका चतुर्थ 
पुरुषबितरन्राह्मण समाप्त ॥ 
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जीवत्वभ्रान्तिरेषेवं 
जीवभावदशायां च 
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जीवोऽहमिति मूढो 
जीवब्रह्मैक्यविज्ञानं 
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तथैवाऽशब्दमस्पर्श 
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तस्मात्कर्माधिकाराणां 
तस्मात्‌ तिसृष्ववस्थासु 
तस्मादात्मानमाश्रित्य 
तच्चाऽन्यत्स्वार्थमेव 
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तर्हव्याकृतवाक्येऽस्मिन्‌ 
तर्हि प्रवर्त्तकं ब्रूमः 
तयोः सम्भोगतो जाता 
तस्य ज्ञातात्मतत्त्वस्य 


तस्याश्चेत्प्रागभावः स्यात्‌ 


तस्मान्नानाशरीरेषु 
त्यक्तेऽपि स्थूलदेहे 
त्यक्त्वाऽऽरोपद्वयं वस्तु 
तत्राऽऽदौ सृज्यवस्तूनां 
तावानपि न पर्याप्तो 
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तामाधिदैविकी शक्ति 
तादृक्सन्ततिहीनस्य 
तादृग्‌ ब्रह्माहमस्मीति 
तादृशो ब्रह्मणोऽकस्मात्‌ 
त्यज्यमानेऽपि न व्यक्तः 
तादृकूस्वभावभेदश्चेत्‌ 
त्वम्पदार्थमुखेनाऽयं 
तृणादेर्भासिकाऽप्येषा 
तृतीयब्राह्मणे प्राणः 
त्यज्यमाने तु देहादौ 
तुभ्यं न रोचते पापात्‌ 
तुरीये तूक्तबन्धौ तौ 
तेजोऽधिकं रवेर्बिम्ब 
तेन तेनाऽऽत्मकारयेण 
तैद्वरैरात्मनस्तत्वं 

तै: शब्दादितया भाति 
तैलशक्तिस्तिले कस्माद्‌ 
दर्पणाभिहता दृष्टि: 
दग्धपापोऽप्यनात्मज्ञो 
दशमोऽसीति वाक्योत्थ 
दर्शनं वस्तुतन्त्रं स्यात्‌ 
द्वितीये ब्रह्मणः कार्त्स्न्य 
दिग्देशकालशून्यस्य 
द्वितीये ब्रह्मकर्तृत्वं 
द्वितीयब्राह्मणे वह्ने 
दीपेन व्यज्यते रूपं 
दुर्बलत्वादविद्याया 
दुःखापनयनार्थत्वात्‌ 
दुःखी यदि भवेदात्मा 
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. दुःखात्मनि चिदाभासे 
. दुःखानि च विचित्राणि 
. देवानां यागहोमाभ्यां 
. देहातिरिक्तकर्तार 

. देहाद्युप्लुतैवं धीरा 

. देहादृष्टक्रियाकर्तृ 

. देहेन्द्रियमनोबुद्धि 

. देवादिपारतन्त्यं तु 

. देवासुराख्यायिकया 

. देवो भूत्वा देवमेती 
. देहात्मचिन्ता मूढानाम्‌ 
. देहेन्द्रियमनःप्राण 

. देहादिभावनालिङ्गात्‌ 
. देवात्मत्वाभिमानो यः 
. देवात्मताया प्राचुर्यं 

. देशभ्रमयुताः सवें 

. देशतः कालतो रूपा 
. देहादिरेव भोगस्य 

. दैवी ह्येषा गुणमयी 
. दैवं वृत्तं यत्नसाध्य 
. द्वैतस्मृतिनिवृत्यर्थ 

. द्वैतैकत्वात्मकज्ञान 

. दोषजन्येऽपि भिक्षादौ 
. दोषोऽस्तीत्येव विद्येयं 
. द्योतिकैव भवेद्विद्या 

. दृश्याभिमुखमेवैतत्‌. 
. द्रृष्ठुर्दष्टर्न लोपोऽस्ति 
. द्रष्टादिरूप रहितः 

. द्रष्ट्रश्नोत्रादिरूपो यो 
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दृष्टार्थत्वातु विद्याया 
द्रष्ट्र्व॑ दृश्यता चाऽस्य 
द्रष्टादर्शनयोगेन 

दृष्टान्तो विषमोऽन्ये तु 


दारुकृत्स्नमभिव्याप्य 
दृष्टेद्र्ट श्रुतेः श्रोता 
दृश्यन्त एवाऽऽमरणं 
दृष्टिश्रुत्यादिविषया 

द्वे एव दृष्टी धीवृत्ति 
धर्माधर्मौ च देहस्य 
धीवृत्तिरूपा रागाद्याः 
धेन्वां गर्भस्थवत्से च 
ध्यानं फलं फली चेति 
ध्वान्तादिघस्मरे प्रत्यग्‌ 
न कर्मशास्त्रं यदनेन 
न कार्त्स्नग्राहि .मानेन 
न क्रियातो ब्रह्मता स्याद्‌ 
न केवलमनुष्छेस्या 

न केवलं पिण्डवास 
न च धीजन्ममात्रेण 

न चतुर्थो पारतन्त्र्यात्‌ 
न च यद्वास्तवं रूपं 
न च बोधस्य वैयर्थ्य 
न च सम्पत्तिमात्रेण 

न चाज्ञानस्य वस्तुत्वं 
न चाऽनादेरनुच्छित्ति 

न चाऽनिवृत्ताविद्यस्य 
न चानिवर्त्को बोधो 
न चाऽस्य मनसः सृष्ट्यै 
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न चाऽवस्थान्तरेऽप्यात्मा 
न चिदात्मस्वभाव: स्याद्‌ 
न चितो वामदेवे वा 

न चेहाऽविदुषोऽपि स्यात्‌ 
न चैकदेशविज्ञाने 

न चाऽवेदार्थता शङ्क्या 
न चोदनीयमज्ञानं 

न चोपालब्धुमस्माभिः 

न चोच्छिन्नात्ममोहस्य 

न जानामीति चेद्वक्ति 

न जायतेऽज इत्यादि 

न तावदुत्तमं जन्म 

न तृतीयोऽर्कजल 

नतें स्यात्‌ विक्रियां दुःखी 
नद्यास्तीरे फलानीति 

न द्वितीयोऽपरिणते 

न द्वितीयश्चिदात्माऽयम्‌ 
न द्वितीयो यतः स्वात्म 
न टृष्टेऽनुपपन्नत्वं 

न देवदत्तस्याऽऽत्मानौ 

न तन्निवर्तकं मानं 

ननु विज्ञानविध्वस्ता 

ननु शास्त्रं प्रमाणत्वात्‌ 
ननूदाहरेणेष्वेषु 

ननु सामान्यविज्ञान 

ननु बोधात्‌ पुराणात्मा 
ननु देहाभिमानेन 

ननु प्राणाद्यपूर्णात्म 

ननु व्याक्रियते त्वेष 
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, ननु कैषाऽनुभूति 

. ननु प्रतीकमेवाजत्र 

. ननु जीवेशवाक्याभ्यां 

. ननुझास्त्रोपदेशोऽयं 

. नन्वव्याकृतवस्त्वत्र 

, नन्वज्ञस्य न विस्रम्भः 
. ननु प्रजापतेरैक्य 

, मन्वत्रैकै स्वतःसिद्धं 

, नन्वविद्या स्वतो बुद्धे 

. नन्वनर्थकरे केन 

, नन्वव्याकृतमज्ञानं 

, नन्वत्र तं न पश्यन्ती 
. नन्वेषा परिसङ्ख्या स्यात्‌ 
. नन्वेकस्य परस्यैव 

, नन्वसौ सर्वभावाप्ति 

. नन्वन्रह्मत्वधीर्यद्वद्‌ 

. नन्वेवं तर्हि सन्ताने 

. नन्वेवं पर एवात्र 

. नन्वेवं तर्हि मुक्तिश्च 

. ननूपास्ति विधिं नैव 

. न परोक्षत्वमाशङ्क्यं 

. न पच्चमोऽविक्रियत्वात्‌ 

. न पश्चादेः सर्वभाव 

. न मानानि स्वतो भान्ति 
- न भूतकालस्मृक्‌ प्रत्यङ्‌ 
. न भेदभेदिनो लोके 

. नमस्कृतोऽशुचिविप्र 

. न मानात्सिद्धयतो लोके 

. न मोहयति या शक्तिः 
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न वस्त्ववसरापेक्षं 

न योगशास्त्रसंसिद्धो 
नराणामधमर्णित्वात्‌ 
नवसङ्ख्येयमात्रेक्षी 

न व्याकृताव्याकृतयो: 
न विराजो वैरिशङ्का 
न वृष्ट्या क्लिद्यते व्योम 
न वेद्मीत्यनुभूतिश्च 

न शाब्दा ज्ञानमात्रेण 
न शृणोति नरः सुप्तौ 
न शिरोभागमुत्सृज्य 
नष्टो मोहस्त्वात्मतत्त्वे 
न समस्तं न च व्यस्तं 
न सुषुप्तगमोहस्य 

न सूर्यग्रहणापेक्षो 

नहि ब्रह्मातिरेकेण 

न हि सिद्धार्थवाक्योत्थ 
न हि संविदनारूढ़ः 
नहि दीपान्तराद्दीपो 

न ज्ञानयौगपद्यं त्वन्‌ 
नाऽकुर्वत्कारणं दृष्ट 
नाऽभावोऽपि प्रसज्येत 
नामरूपादिभेदसम्बन्धात्‌ 
नामरूपादिना येय 
न्याय आसुरनाशाख्यः 
नाऽसतो जन्मना योग 
नासिकाग्रे महद्‌ दुःखं 
न्यायेनैते विचार्यते 
नामरूपे तु नो \सवें 
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यथोच्छिन्नात्ममोहो5यं 
यद्वैराज॑ पदं पूर्व 
यद्‌ब्॒ह्मविद्यया सर्व 
यद्गोचरा स्यात्‌ सामग्री 
यद्वा वेदस्य कृत्स्नस्य 
यद्वोपासीतेति शब्दो 
यदग्निकाष्ठदृष्टान्तात्‌ 
यदप्यन्नादनं देह 
यदप्यव्यवधानेन 
यदज्ञातं परं तत्वं 
यद्यप्यचेतनत्वेन 
यद्यप्युपास्तिरावृत्ति 
यद्वा विराडधिष्ठानं 
यद्यपीशा नृणां देवा 
यद्यनात्मैव शिष्येत 
यद्येकैकोन्त्य आद्यो वा 
यदाउत्यन्ताभावरूप 

यदि मन्तव्यताधर्मो 
यदि विच्छिन्नसन्तानः 
यदुत्पत्यादियोग्यं सद्‌ 
यदि पिण्डावृतिः कुम्भः 
यदि जन्मान्तराभ्यास 
यदोद्धवति शास्त्रोत्था 
यदोद्भवेतक्षुधेवाऽस्य 
यन्मुक्तरूपं साक्षित्वा 
यस्तु कर्मजविक्षेपं 
यस्मिन्‌ दृष्टे ह्यटृष्टोऽन्यो 
यद्यण्यव्याकृते कासव्यक्ति 
यद्व्याकृतगतं किञ्चिद्‌ 
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यत्र वाऽन्यस्य क्लप्तिः स्यात्‌ 
यत्राऽध्यासो यदध्यस्तं 
यत्र त्वात्मैव सर्वं स्यात्‌ 
यत्रेति परशब्दः स्यात्‌ 
यत्राध्यासो यदध्यस्तं 
यागे यद्देवताध्यानं 
यागज्ञानमनुष्ठानात्‌ 

या तमोघातिनी विद्या 
यादृग्वस्तुनि मर्यादा 
याऽविद्यायाः साधिका स्यात्‌ 
यादृक्‌ सङ्कल्पयुक्तः सन्‌ 
यादृशं प्राणसत्यत्वं 
यागविद्येवाऽऽत्मविद्या 
यद्वन्नि्ञात भेदेऽपि 

या प्रीतिरविवेकानां 

युक्तं माधुर्यभेदस्य 
यावज्जीवमविच्छिन्ना 
यावदायुस्तावदेष 
ुक्तिश्चाऽन्योन्यसापेक्षा 
युक्तियुक्तं वैदिकं च 
युक्त्या निरूप्यमाणस्य 
ये तु सिद्धार्थवेदान्त 

ये भोगहेतवस्तेऽपि 

यो नाऽनिर्वाच्यमज्ञान 

यो यो देवेष्वृषिणां वा 
यो वेदिता घटादीनां 

यो गुरुतरवाक्यादौ 

यो देवपारतन्त्रस्य 
योग्यायोग्यव्यपेक्षेऽयं 
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य: किं फलमिति प्रश्नो 
यः सामान्यग्रहो यच्च 
रजतभ्रमयुक्तस्य 
रज्जुस्पोऽप्यप्रबुद्ध 
रज्जुसपों यथा रज्वा 
खपूर्ण एव सन्कुम्भो 
रसगंन्धादियुक्तेऽपि 
रागादिरोधाद्ये मुक्ति 
राजानं भूषितं दृष्ट्वा 
रागादिजन्येनऽऽगामि 
रागादिष्वनिरुद्धेषु 

राज्ञा कृषिफलं यद्वत्‌ 
रूपं रूपमितीयं तु 
्ेयार्थानर्थयोर्यस्मात्‌ 
लक्षकत्वेऽपि `वेदान्त 
लयो नामाऽत्र नाऽभाव 
लक्ष्यत्वधर्मस्तत्र स्याद्‌ 
लिङ्गदेहस्थूलदेह 
लिङ्गदेहस्य सान्निध्यात्‌ 
लिङ्गक्ुद्रशरीरेण 
लोकप्रसिद्धिमुल्लङ्घ्य 
लोके सामग्ग्रभावाद्वा ` 
लोकेऽपि भहतीं भीति 
लोष्टः पाषाणभेदाय 
लौकिकानुभवो बाध्यो 
वयमप्येवमेवेति 
वषट्करिष्यंस्तां ध्यायेद्‌ 
वक्तुर्नाउकौशलं शङ्क्यं 
वस्तु वृतमपेक्ष्यैतत्‌ 
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वस्तुतस्तु निरोधोऽस्तु 
वस्तुप्रमित्या हेयस्य 
वस्तुत्वं वस्तुबोधित्वात्‌ 
वस्तुस्वभावानुभवा 
वस्तुत्वमेव विद्येयं 
वस्तुतन्त्रा तत्त्वविद्या 
वस्तुमर्यादया स्वात्मा 
वर्णाश्रमाभिमानी सन्‌ 
वर्णितित्थं प्रयत्नेन 
व्यतिरिक्तात्मविज्ञान 


(४५) 


व्यक्तो दीपेन भाव: स्यात्‌ 


व्यभिचारि न यत्राऽस्ति 
व्यवहर्तुं शक्य एष न 
वाकर्तृत्वमतः सिद्ध 
वाक्यं तत्वमसीत्यादि 
वागादयो न शुद्धा स्यु 
वागादिपोषकत्वं यत्‌ 


- वागादिदेवताभ्योऽहं 


वाच्यत्वे व्याहतिः स्पष्टा 
वाच्यमन्तव्यताहीनो 
वाति वायुर्थथाऽकस्माद्‌ 
वामदेवस्य मन्वादि 
वामदेवो मनुः सूर्यः 
वास्तवांशस्य दग्धत्वात्‌ 
वाङ्मन:कामचेष्टानाम्‌ 
वायुर्गौतम तत्सूत्र 
वायुर्मथैको भुवनं 
वासनाप्रत्ययौ दृष्टौ 


व्याकृतं द्विविधं देह 
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व्याकृताव्याकृतात्मभ्यां 
व्याकृताव्याकृताभ्यां तद्‌ 
व्याकृताव्याकृते इत्थं 
व्याकृते हेतुकार्याभ्याम्‌ 
व्यापित्वमुपलम्भत्वं 
व्याप्नोत्यनवशेषेण 
व्याधोऽयमित्यसावुक्ति 
व्याकृतं वाऽव्याकृतं वा 
व्याध्याद्युपद्रुतो लोके 
व्युत्थाय कारणात्कार्यात्‌ 
विचार्य तेन बीजेन 
वित्तात्पुत्रः प्रियः पुत्रात्‌ 
विदिताविदिताभ्यां तद्‌ 
विदुषोऽविदुषश्वाऽपि 
विद्योत्पत्तावविद्येयं 
विद्याप्रकरणं चात्र 
विद्युपास्त्योरिहैकार्थ्या 
विद्याया अप्यविद्याया 
विद्याया: प्राक्तनः काल: 
विद्यासूत्रादधस्ताद्यत्‌ 
विद्यमानत्वमात्रेण 
विद्यासन्निधिपाठेऽपि 
विजिज्ञासस्व तपसा 
विद्यायां सर्वभावाप्ति 
विद्याभासोऽपोदितः स्यात्‌ 
विद्यासन्तत्यभावो यो 
विद्याधिकारिणि ब्रह्म 
विद्यायाः कृत्स्नभावाप्तौ 
विद्युपास्तेरिहैकत्त्वं 
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विधूताशेषसम्बन्धम्‌ 
विधूताशेषसम्बन्ध 
विधेयस्तर्हि सन्तान 
विनाञपि प्रबलारब्धम्‌ 
विध्यभावादब्रह्मवाक्य 
विध्यर्थवादपापानां 
विप्रस्य फलदो वेदो 
विभागाद्यंशवैशम्ये 
विमूढस्यापि तुल्या चेद्‌ 
विलक्षणस्वरूपत्वं 
विराट्‌ स्यात्स पखह्म 
विशेषाणां कल्पितत्वात्‌ 
विशेषसामान्यरूपो 
विश्वो हि स्थूलभुडनित्यं 
विस्फारिताक्षो जानाति 
विहिताः शान्तिदान्त्याद्या 
विरोधः सर्वशास्त्रेषु 
विराजो जीवतामाहुः 
विराडपि ततो जज्ञे 
विराजोऽधिकृतिः सृष्टौ 
विराडभावसङ्कल्प्यं 
विराजो जगदीशस्य 
विरुद्धानेककार्याणां 
विषयेन्द्रियसम्बन्ध 

विषं भुङ्क्ष्वेति वाक्येन 
विषया इव न प्रत्यक्‌ 
विस्पष्टत्वं व्याकृतत्वं 
विक्षिप्तमपि तच्चित्तम्‌ 
विक्षिप्तचित्तः पुरुषः 


९०६ 
९०७ 
१०१० 
८७१ 
८२९ 
८५० 
१०८३ 
९६१ 
१०१९ 
६७५ 
१०५७ 
१०२७ 
१०२६ 
९८२ 
९८० 


१०५ १.1 


९५२ 
८७७ 
८५८ 
८६८ 
६१४ 
८६७ 
६४० 
९२८ 
९८६ 
१०३२ 
९४२ 
१०१८ 
१०१६ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


२७५ 
६०४ 
८६७ 
३५९ 
७८६ 
७७५ 


(४८) 


१३५९. विज्ञातारमरे केन ९६८ ५०२ 

१३६०. विज्ञातेरपि विज्ञाना १०७१ १०१२ 

१३६१. विज्ञातारं न विज्ञाने १०७६ १०११ 

१३६२. बीजस्याऽवयवा एव ६३६ डड 

१३६३. वेदान्तप्रतिपाद्य तु ८८१ १११ 

१३६४. वेदान्तोत्थमनोवृत्या ९९२ ६४१ 

१३६५. वेदेऽप्यस्ति विना कार्य ८३२ १५० 

१३६६. वेद्यं वेदनसामग्री १०७४ ९९६ 

१३६७. वैदिकत्वाद्विध्यपेक्षा १००५ ७१२ 

१३६८. व्योमन्यचाक्षुषे नैल्य : ९४४ ३६८ 

१३६९. व्योमनैल्ये दिग्भ्रमे च ९४४ ३६७ 

१३७०. स आत्मा तत्परं ज्योति ९८३ ५९१ | 

१३७१. स इत्यनेन शब्देन ९५२ ४१५ | 

१३७२. स एष इति पूर्वत्र ९७३ ५३४ | 

१३७३. स एषोऽत्राऽनखाग्रेभ्यः ९५२ ४१४ | 

१३७४. स एष परमोऽप्यात्मा ८५८ १७ 

१३७५. स एष परमात्मैव ८०३ १०२ | 
. १३७६. सकृदात्मप्रसूतैवं १०८६ १०६८ 

१३७७. सकृद्विभाते चित्तत्त्वे १०२२ ८०८ 

१३७८. सत्यासत्यविभागोऽय ८२.० १३६ 

१३७९. सत्यामप्यात्मविद्यायां ८६८ ६४ 

१३८०. सत्यामपि हि 'सामाग्र्यां ६४६ ५२ 

१३८१. सत्त्वपूर्व जगत्कार्यं ६४५ ५१ 

१३८२. सत्तत्त्वकमिदं सर्व ६८० १०३ 

१३८३. सत्तामात्रस्वरूपं यद्‌ ६२६ ३२ 

१३८४. सत्यमेवं भवदैतत्‌ १०२८ ८४५ है 

१३८५. सत्यप्यृणित्वे देवाद्या १०९१ १०९६ 

१३८६. सत्स्वप्यन्यप्रतीकेषु ६०२ १४ 

१३८७. स तेन मनसा स्वस्मिन्‌ ७०० १३३ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१२८८. 
१२८९. 
१२९०. 
१२९१. 
१२९२. 
१२९३. 
१२९४. 
१३९५. 
१३९६. 
१२९७. 
१२९८. 
१२९९. 
१४००. 
१४०१. 
१४०२. 
१४०३. 
१४०४. 
१४०५. 
१४०६. 
१४०७. 
१४०८. 
१४०९. 
१४१०. 
१४११. 
१४१२. 
१४१२. 
१४१४. 
१४१५. 
१४१६. 


सति भोजनसुप्त्यादौ 
सत्येव तत्त्वे व्युत्पत्ते 
सदेव चेत्सदा कार्य 
सदेवा55गमत: सिद्धं 
सदेव सर्वमित्युक्त्वा 
सन्तत्यारम्भकधिया 
सन्मूलाः सदवस्थाना: 
सच्चितारब्धयोर्ज्ञान 
सम्भावितः प्रतिज्ञायां 
सम्यग्ज्ञानशिखिंप्लुष्ट 
समस्तव्यस्ततैषेह 
समस्तव्यस्तता किं ते 
समस्तव्यस्तदेहेषु 
समायामपि जिह्वायां 
समीचीनाऽपि विद्येयं 
समुच्चयाद्देवभाव 
सम्यग्ज्ञाने च मिथ्यात्वं 
सम्भवार्थं तमोनुत्यै 
सम्पदापि ब्रह्मभावः 
सम्यग्ज्ञानाग्निनिर्दग्धे 
सम्भावितात्मकर्तृत्व 
सम्पत्तौ ब्रह्मविद्यैषा 
समुद्रे वडवा यद्वद्‌ 
सर्वधीविक्रियासाक्षिण्ये 
सर्वमानस्वाभावस्य 
स विराडश्वमेधेन 

स वै शरीरी प्रथम 
सर्वदेवसमष्ट्यात्मा 
सर्वात्मप्राणरूपोऽस्मी 


(४९) 


१०९४ 
९१९ 
६४६ 
६३२ 
६७४ 

१०९४ 
६२८ 


१०९७ 


८८१ 
१०८६ 
८१४ 
१०२६ 
८०५ 
८०६ 
८६५ 
७७४४ 
९४५ 
१००६ 
१०६२ 
१०२१ 
१००४ 
१०६५ 
६०५ 
९१५ 
२२१ 
७१६ 
७११ 
६२० 
८११ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१४१७. 
१४१८. 
१४१९. 
१४२०. 
१४२१. 
१४२२. 
१४२२. 
१४२४. 
१४२५. 
१४२६. 
१४२७. 
१४२८. 
१४२९. 
१४३०. 
१४३१. 
१४३२. 
१४२२. 
१४३४. 
१४३५. 
१४३६. 
१४३७. 
१४३८. 
१४२९. 
१४४०. 
१४४१. 
१४४२. 
१४४३. 
१४४४. 
१४४५. 


सर्वथा न तवाऽज्ञातं 
सर्वावभासकः साक्षी 
सर्वेषामविवादेन 
सर्वत्रैव हि विज्ञानं 
सर्वदृश्यनिषेधे तु 
सर्वशास्त्रारम्भ एष 
सर्वथा ब्रह्मभावीति 
सर्वाकाइक्षा मूलहेतो 
सवोऽप्यात्मनि विश्वस्य 
सर्वमज्ञातमेव स्याद्‌ 
सर्वस्वतुल्ये नृपशौ 
सर्वथाऽप्यात्मसूत्र 
सर्वान्तरतरत्वेन 
सर्वाधिष्ठानसन्मात्र 
सवेषां मेलनं त्वत्र 
सहसिद्धत्ववचसा 
सहैव सिद्धं चेज्ज्ञानं 
साधकाभावतश्चेटृग्‌ 
साधनं दूषणं सर्व 
साध्यसाधनतां तस्माद्‌ 
साध्यसाधनभावस्ते 
सामानाधिकरण्योक्ति 
सामान्यवृत्तिर्या साऽत्र 
सामान्येन विशेषाच्च 
सामानाधिकरण्येन 
साम्नो मम धनं कण्ठ 
सायुज्यमपि सालोक्यं 
सारूप्यसारष्टिसामीप्य 
सार्वभौमादिकाः प्रोक्ता 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


( ५०) 


९२८ 
९२७ 
९३३ 
१०६० 
९८८ 
९५१ 
१०६५ 
१००९ 
१०८० 
१०२४ 
११०४ 
९८० 
१०३१ 
९८१ 
९७८ 
८६३ 
८६२ 
९२६ 
१०७८ 
६९६ 
९९५ 
१०६२ 
९५८ 
९५७ 
९०२३ 
७४७ 
७०१ 
७६२ 
१११९ 


१४४६. 
१४४७. 
१४४८. 
१४४९. 
१४५०. 
१४५१. 
१४५२. 
१४५३. 
१४५४. 
१४५५. 
१४५६. 
१४५७. 
१४५८. 
१४५९. 
१४६०. 
१४६१. 
१४६२. 
१४६३. 
१४६४. 
१४६५. 
१४६६. 
१४६७. 
१४६८. 
१४६९. 
१४७०. 
१४७१. 
१४७२. 
१४७३. 
१४७४. 


(५१) 


"साक्षात्रियामकं यत्र 


साक्ष्ये आज्ञानतत्कायें 
साक्षिरूपं स्वतः सिद्धं 
साक्षात्कारो ध्यानजन्य- 
स्वातन्त्र्ये सिद्धवाक्यानां 
स्वात्मभोगस्य हेतुत्वात्‌ 
स्वात्मैव मेयं इत्युक्ते 
स्वात्मसाक्षिकतां मुक्त्वा 
स्वात्माख्यलोकमज्ञात्वा 
स्वार्थ आसङ्गविषयो 
स्वानुभूत्या भासितत्वात्‌ 
स्वानुभूत्यवसेयेऽस्मिन्‌ 
स्वाभासफलकारुढ 
स्वाभाविकत्वादासूर्या- 
स्वाभीष्टवस्त्वलाभेन 
स्वास्थ्यास्वास्थ्यप्रदे 
स्वाश्रयं मोहयेद्याऽसौ 
स्वाज्ञानादेव सद्ब्रह्म 
सुखदुःखविकाराढ्य- 
सुखदुःखविमोहादि- 
सुप्त्यादिसाधिका दृष्टि 
सुप्तिस्मृतिर्यथाऽस्माक- 
सुषुप्तादुत्थितो राज्ञः 
सूत्रादिस्थाणुपर्यन्तं 
सूत्रार्थज्ञमनुष्याणां 

सूयो यथोदपात्रेषु 
सूक्ष्मं वस्त्वनभिव्यक्त- 
सृक्ष्मस्थूलशरीराभ्यां 
सति वाचोऽविधानं स्याद्‌ 


९३३ 
९३९ 
९७६ 
१०१३ 
१००३ 
१०३१ 
९४१ 
९१७ 
१११८ 
७९२ 
९२१ 
१०८२ 
८२० 
७८२ 
८६६ 
१०२१ 
११०१ 
६९० 
११०८ 
९६४ 
१०७६ 
९२२ 
९४२ 
९५७ 
१०५३ 
९६४ 
६२८ 
७११ 
७३९ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१४७५. 
१४७६. 
१४७७. 
१४७८. 
१४७९. 
१४८०. 
१४८१. 
१४८२. 
१४८३. 
१४८४. 
१४८५. 
१४८६. 
१४८७. 
१४८८. 
१४८९. 
१४९०, 
१४९१. 
१४९२. 
१४९३. 
१४९४, 
१४९५. 
१४९६. 
१४९७. 
१५९८. 
१४९९. 
१५००, 
१५०१. 
१५०२. 
१५०३. 


(५२) 


सिद्धस्य व्यज्ञिका विद्या 
सिद्धार्थशब्दात्‌ स्वाध्याय 
सिद्धयन्ति सर्वमानानि 
सोऽकामयत जाया मे 
सोऽकामत मेध्यं मे 
सोऽनुवीक्ष्यात्ममोहोत्थं 
सोपाधिकविवक्षायां 
स्मर्यन्त एवं पित्राद्या 
स्वकर्तुरुपभो गार्थः 
स्वर्गादिकामिनो यद्वद्‌ 
स्वचिदाभासवन्मोह 
स्वचिदाभासमागेण 
स्वतन्त्रा ब्रह्म वेदान्ता 
स्वत एव मनुष्याणां 
स्वत आनन्दयाथात्म्ये 
स्वत एव प्रमेयोऽथों 
स्वतो निरात्मनोर्त्रह्म 
स्वतोऽवबुद्धं तद्यस्मान्‌ 
स्वतो बुधे कुतोऽविद्या 
स्वतो मुक्तं ब्रह्म यस्मात्‌ 
स्वतः कृत्स्नमपि ब्रह्म 
स्वतः सर्वात्मकं ब्रह्म 
स्वतः परोऽपि देहादौ 
स्थूलतेहविहीनस्य 
स्थूलस्य सुविवेचत्वाद्‌ 
स्थूलत्वादि यथा नास्ति 
स्वप्रकाशात्मनस्तत््वे 
स्वस्मादन्यां देवतां य 
स्वप्ने नानाप्रपञ्चाढ्यं 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१११९ 
१०१२ 
१०७९ 
८२८ 
७१८ 
८५८ 
८७७ 
१०१२ 
९२५ 
८२७ 
९२० 
६९१ 
१००९ 
९५१ 
८८४ 
९२५ 
१०७१ 
९०६ 
९१८ 
१०७२ 
१०६७ 
१०८३ 
९७४ 
७१३ 
७२७ 
९८६ 
१००६ 
११०१ 
९४५ 


(५३ ) 


१५०४. स्पष्टीकृतं पारतन्त्यं १११० ११९८ 
१५०५. स्पृश्यमाने घटे रूपं १०७५ १००४ 
१५०६. स्वब्रह्मत्वापरिज्ञान ११०१ ११५१ 
१५०७. स्वभावो लौकिको यद्वद्‌ ९०९ १६८ 
१५०८. स्वभावप्रेरितो ह्येष ७१४ १४७ 
१५०९. स्वभ्यस्ताऽप्यात्मविद्ये ८६२ ३९ 
१५१०. स्वमहिम्ना न संसिद्धये ९२१ २३४ 
१५११. स्वयम्प्रकाशतत्त्वो$पि | ९२३ २४८ 
१५१२. स्वयम्प्रकाश आत्मैवं ९६१ ४६३ 
१५१३. स्वयं ज्ञाता स्वयं ज्ञेय १०५६ ८९३ 
१५१४. स्वरूपसत्तामात्रेण ९१5; १८१ 
१५१५. स्वरूपानुपमददेन ७१५ १५१ 
१५१६. स्वरूपप्रदमात्मानं १०२५ ८२६ 
१५१७. स्वरूपमात्मशब्दोक्तं ९९२३ ६४९ 
१५१८. स्वरूपस्यैव वेद्यत्वे १०७३ ९९२ 
१५१९. स्वरूपलाभमात्रेण १००६ ७१६ 
१५२०. स्वरूपशब्दवाच्योऽयं १०७२ ९८५ 
१५२१. स्वस्वक्मार्जितत्वेन ११२३ १२२१ 
१५२२. स्वस्य तत्त्वमविज्ञाय ११०३ ११६३ 
१५२३. स्वस्वरूपं तिरोधातुं ९९८ ६७५ 
१५२४. स्वसुवर्णप्रतिष्ान ७६६ ४७ 
१५२५. संयुक्तो नामरूपाभ्यां ९७६ ५५५ 
१५२६. सन्देहमिथ्याज्ञानाख्यौ ९१२ १८४ 
१५२७. संवारित्वात्‌. प्रविष्टानां ९६७ किड 
१५२८. संहरन्नभिसन्धत्त ९३६ ३२२ 
१५२९. स्राज्यहिँ कल्पयित्वाऽऽस्ते ८६० २७ 
१५३०. स्रक्ष्यमाणं जगत्सर्व ६३३ ४२ 
१५३१. सृष्टय्चैश्वयें स्वतन्त्रत्वं ८७८ ९५ 
१५३२. सृष्वाञखिलमवेत्सृष्ट- ८७७ ९३ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


१५२२. 
१५२४. 


१५३५. 
१५२३६. 
१५२३७. 
१५२३८. 
१५२९. 
१५४०. 
१५४१. 
१५४२. 
१५४२३.. 
१५४४. 
१५४५. 
१५४६. 


१५४७. 
१५४८. 
१५४९. 
१५५०. 
१५५१. 
१५५२. 
१५५३. 
१५५४. 
१५५५. 
१५५६. 
१५५७. 
१५५८. 
१५५९. 
१५६०. 
१५६१. 


सृष्टि: सर्वा मनस्यस्य 
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